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ABSTRAK 

Amthal ialah ungkapan atau kata-kata yang tersebar luas dan telah diterima pakai untuk membandingkan 
sesuatu dengan sesuatu yang lain. Azhar Muhammad (1997) dalam kajiannya memjokuskan kepada gaya 
bahasa perumpamaan tertumpu pada makna-makna, contoh dan persamaan yang bertujuan memberi 
perumpamaan dan perbandingan antara satu perkara dengan perkara yang lain menurut pandangan sarjana- 
sarjana Islam dan Barat, Walaupun ramai intelektual dan sarjana Islam yang menghasilkan perubahan dan 
pembaharuan material namun umumnya majoriti masyarakat masih belum terkesan dengan perkembangan 
pemikiran melalui uslub amthal. al-Amthal al-Qur’an masih bciru dalam silibus pembelajaran di Institut 
Pengajian Tinggi Awam di Malaysia. Objekti/ penggunaan al-amthal al-Qur’an adalah untuk menajamkan 
pemikiran dan menggerakkan kemampuan berfikir tetapi realiti pada masa kini, keupayaan berfikir pelajar 
masih tidak memberangsangkan. Iistilah yatafakkarun, ya ’qilun dan ya ’lamun merupakan refleksi kepada 
dorongan untuk berfikir. Justeru artikel ini bertujuan membincangkan ayat-ayat amthal yang menggalakan 
refleksi kecemerlangan dalam pemikiran. Umat Islam perlu kembali menggilap kecemerlangan pemikiran 
sebagaimana yang telah dirintis oleh sarjana Islam terdahulu. 


KATA KUNCI :Al-Amthal, Gaya bahasa, Perumpamaan, Keistimewaan, Pemikiran 


PENGENALAN 

Al-Qur’an merupakan sumber asas dan rujukan utama bagi umat Islam. bukan itu sahaja, 
malah al-Qur’an adalah wahyu daripada Allah SWT yang diturunkan kepada nabi 
Muhammad SAW. Al-Qur’an juga merupakan sumber ilmu pengetahuan dan berhubung 
rapat dengan pelbagai bidang ilmu serta menekankan betapa pentingnya ilmu pengetahuan 
sebagai pembentukan tamadun manusia.Pelbagai definisi al-Qur’an yang telah disebut oleh 
para ulamak. Antaranya ialah Imam Syali’c menyebut bahawa al-Qur’an adalah satu nama 
khusus seperti juga nama bagi kitab Taurat, Injil dan Zabur yang tidak diambil daripada 
perkataan dasar. Namun dari sudut istilah, pengertian yang disepakati oleh kebanyakan 
ulamak ialah kalam Allah yang diturunkan kepada nabi Muhammad SAW dengan 
perantaraan Jibril yang ditulis dalam mushaf dan dipindahkan secara mutawatir dan dikira 
ibadah sesiapa yang membacanya bermula daripada surah al-Fatihah sehingga surah al-Nas. 
(Nizaita Omar. 2011) 

Firman Allah SWT, maksudnya: 

Dan demi sesungguhnya! Kami telah mengemukakan kepada umat manusia berbagai mithal 
perbandingan dalam Al-Qur’an inisupaya mereka mengambilperingatan dan pelajaran. 

(Surah al-Zumar 39:27) 
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Menurut pandangan ulamak tafsir, ayat di atas menunjukkan mithal (perumpamaan) yang 
Allah SWT jelaskan kepada manusia supaya mereka mendapat pelajaran daripadanya kerana 
perumpamaan ini dekat dengan makna kepada fikiran. Bukan itu sahaja, ayat di atas juga 
membawa maksud Allah SWT mendatangkan pelbagai perumpamaan dari setiap perm/.sa/an 
yang diperlukan tanpa melupakan sesuatu pun dari al-Kitab. 

Al-amthala\-Quf an juga adalah bertujuan untuk menjelaskan maksud yang tersirat supaya 
jiwa dan pemikiran manusia memikirkan hakikat sesuatu kebenaran yang dinyatakan serta 
mengambil peringatan dan pengajaran daripadanya. (Muhd Najib & Zainal Abidin. 2009). 

Terdapat banyak kajian-kajian lepas yang telah dilakukan oleh para pengkaji seperti, 
Abdullah (1997) di dalam tajuknya “Al-Amthal Al-Qur 'aniyyah Al-Qiyasiyyah Al-Maclrubah 
Li Al-Iman Bi Allah ”, yang membincangkan tentang konsep al-Amthal secara umum dari segi 
pengertian mathal giasi, kepentingan mathal serta tujuan mathal. Begitu juga, Muhd Najib 
dan Zainal Abidin di dalam disertasi yang telah dikemukakan berkaitan dengan 
perumpamaan amthal al-Qur’an bagi golongan munafiq, kalir dan ahli kitab. Manakala Mohd 
Zaini mengemukakan disertasinya berkaitan dengan perumpamaan amthal al-Qur’an dan al- 
Sunnah.( Mohd Zaini. 2011) 


Walaupun terdapat banyak kajian-kajian lepas yang berkaitan dengan amthal al-Qur’an tetapi 
berdasarkan kajian penulis, penawaran kursus amthal al-Qur’an masih kurang dilaksanakan 
di universiti-universiti tempatan di Malaysia. Penawaran kursus amthal al-Qur’an ini hanya 
ditawarkan di Fakulti Pengajian Islam, Universiti Kebangsaan Malaysia melalui Program 
Sarjana Muda Pengajian Islam Dengan Kepujian (Pengajian Al-Qur’an Dan Al-Sunnah) 
sahaja. 

Antara hasil pembelajaran bagi kursus ini ialah pelajar berkebolehan untuk mengenal pasti 
dan memahami akhlak dalam pengertian syariat, berkebolehan untuk mempraktikan dan 
melatih diri dengan kebiasaan dan amalan yang bertepatan dengan akhlak Islam, 
berkebolehan untuk menilai permasalahan dan menjawab isu-isu semasa dan berkebolehan 
menghasilkan penyelesaian bagi menangani persekitaran yang salah. Melalui kursus ini akan 
dikumpulkan ayat-ayat al-Qur’an dan hadith- hadith Nabi SAW yang mengandungi mathal. 
Ia juga membincangkan jenis-jenis dan tujuan mathal. Ayat-ayat al-Qur’an dan al-Hadith itu 
akan dihuraikan dengan mendalam di samping mendedahkan pengajaran yang boleh diambil 
daripada setiap mathal yang dikemukakan. 

Begitu juga Dr. Tengku Intan et al (2014) membuat kajian berkaitan “Persepsi Pelajar 
Mengenai Penggunaan Video Dalam Kursus Amthal Ke Arah Keberhasilan Objektif Domain 
Kognitif Dalam Pengajaran Dan Pembelajaran” menunjukkan ramai pelajar bersetuju 
penggunaan video dalam kursus amthal berjaya menghasilkan lima objektif kognitif iaitu 
pengetahuan, kefahaman, aplikasi, analisis dan sintesis. 
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Manakala, di universiti-universiti yang lain seperti Universiti Islam Antarabangsa hanya 
menawarkan kursus ulum al-Qur’an secara umum perbahasan mengenai amthal al-Qur’an. Di 
Universiti Sains Islam Malaysia, Universiti Malaya dan Universiti Sultan Zainal Abidin 
belum lagi menawarkan kursus amthal al-Qur’an untuk dijadikan silibus pembelajaran. 
Penulis berpendapat kursus amthal al-Qur’an ini perlu diberi penekanan dan dijadikan silibus 
pembelajaran dan bukan hanya menjadi tajuk perbahasan kecil sahaja di dalam subjek ulum 
al-Qur’an. Ini adalah kerana al-Amthal al-Qur’an memberi kesan yang besar terhadap 
pemikiran dan perubahan kepada pelajar dan masyarakat. Justeru artikel ini membincangkan 
keistimewaan ayat-ayat al-Amthal al-Qur’an sebagai retleksi kepada kecemerlangan 
pemikiran dan ditawarkan dalam bidang akademik sama ada di kolej atau universiti bagi 
kursus amthal al-Qur’an khususnya Pengajian Islam. 

KECEMERLANGAN PEMIKIRAN 


Manusia adalah makhluk yang dianugerahkan keupayaan berfikir. Islam menekankan 
penggunaan akal, pemikiran, pelajaran dan ilmu. Antara makhluk yang hidup di alam ini 
manusia sahaja yang dianugerahkan keupayaan berfikir. Otak manusia adalah pengurniaan 
yang istimewa untuk berfikir. Pemikiran membolehkan kita berfikir, menyelesaikan masalah, 
membentuk pemikiran dan membezakan antara yang baik dan buruk(Shahabuddin Hashim, 
Mahani Razali, Ramlah Jantan. 2004) 


“Apabila membincangkan mengenai kegiatan berjikir sudah tentu ia melibatkan akal yang 
terdapat dalam diri manusia. Dalam hubungan ini, amat jelas bahawa Islam pada asasnya 
mengiktiraf akal dan memberikan keutamaan kepada akal malah dalam pandangan Islam, 
taklif akan tergugur dari seseorang mukallaf apabila bila akal tidak berfungsi dalam 
dirinya. ’’ 


Dalam Lisan al-Arab pemikiran ialah fakara,al-Fakru wa al-Fikru, menggunakan fikiran atau 
pendapat sesuatu(Ibn Manzur. 1997). Manakala dalam Kamus Dewan Edisi Keempat (2013) 
pemikiran bermaksud perihal berfikir (memikir), cara menyelesaikan masalah dengan 
menggunakan daya imaginasi (bukan dengan menggunakan logik atau cara- cara pemikiran 
yang biasa) sehingga dapat menghasilkan pelbagai pendekatan yang kelihatan luar biasa 
tetapi berkesan. 


Apabila dikaji dari sudut al-Qur’an, maka gesaan ke arah bcrlikir dan merenung sering kali 
ditemui. Malah dalam al-Qur’an terdapat istilah yang diakhiri dengan ungkapan ta’qilun, 
tajakkarun, ta 'lamun, dan tubsirun kesemuanya menggesa manusia ke arah penggunaan akal 
fikiran(Mahmud, 1973) Sebagai contoh dalam surah al-Hashr ayat 2, surah Qaf ayat 37 dan 
surah Yunus ayat 100-101. 

Firman Allah SWT:- 
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Maksudnya:- 

...(lalu) mereka membinasakan rumah-rumah mereka dengan tangan mereka sendiri (dari 
dalam) sambil tangan orang-orang yang beriman (yang mengepung mereka berbuat 
demikian dari luar). Maka insaflah dan ambillah pelajaran (dari peristiwa itu) wahai orang- 
orang yang berakal fikiran serta celik mata hatinya. 

(Al-Hashr 59: 2) 


Firman Allah SWT:- 


rv J jAj ji L_ia jpai j! 


Maksudnya:- 

Sesungguhnya (keterangan-keterangan dan peristiwa-peristiwa) yang tersebut itu, tidak syak 
lagi mengandungi pengajaran bagi sesiapa yang mempunyai hati (yang sedar pada masa 
membacanya), atau yang menggunakan pendengarannya dengan bersungguh-sungguh 
(kepada pengajaran itu) dengan menumpukan hati danfikiran kepadaNya. 

(Qaf 50:37) 


Firman Allah SWT 


jilj V) ji jl5I Uj 

jjLjl v cp j^'j ^ ^j o±j% J 'jj^' 

) *) 


Maksudnya:- 

Dan tiadalah sebarang kuasa bagi seseorang untuk beriman melainkan dengan izin Allah 
(melalui undang-unclang dan peraturanNya); dan Allah menimpakan azab atas orang-orang 
yang tidak ~ma.hu memahami (perintah-perintahNya). (10) Katakanlah (Wahai Muhammad): 
"Perhatikan dan jikirkanlah apa yang ada di langit dan di bumi dari segala kejadian yang 
menakjubkan, yang membuktikan keEsaan Allah clan kekuasaanNya). Dcdam pada itu, segala 
tcincla clan bukti (ycing menunjukkan kekuasacm Allah), clan segala Rasul (ycmg 
menyampaikan perintah-perintah Allah clcin memberi amaran), ticlak akan memberi faedah 
kepacla orcmg-orcmg yang ticlak menaruh kepercayacm kepadaNya. (11) 

(Yunus 10: 100-101) 

Dari penjelasan dan contoh di atas ternyata akal pemikiran ini adalah satu kedudukan yang 
utama dalam Islam tetapi keutamaan itu ada batasan dan had kemampuannya. Justeru itu, di 
dalam sejarah Islam usaha-usaha yang dilakukan oleh kalangan umat Islam yang digelar 
sebagai mutakallimin, sujiyyah, fuqaha ’ antara lain adalah mewakili tradisi pemikiran yang 
lebih berpijak kepada tradisi Islam iaitu mengambil kira dari kegiatan berijtihad 


16 



menggunakan akal dengan bertitik tolak dari al-Qur’an dan al-Sunnah yang dijadikan asas 
dan petunjuk jalan (Zakaria, 1998) 

Sarjana Barat juga membincangkan tentang tahap pemikiran manusia ini. Antaranya ialah 
Mayer (1983) menyifatkan kemahiran berfikir sebagai kemahiran pengolahan operasi mental 
yang merangkumi pengetahuan, pengamatan dan penghasilan sesuatu. Costa (1985) 
mengaitkan kemahiran berfikir dengan proses penerimaan rangsangan-rangsangan luar oleh 
minda melalui deria-deria (Mohd Azhar, 2001). Walaupun tafsiran pemikiran itu berbeza- 
beza, namun secara amnya kebanyakan tokoh pemikir bersetuju pemikiran dapat dikaitkan 
dengan proses menggunakan minda bagi membuat keputusan dan menyelesaikan masalah. 

Berdasarkan pandangan Sarjana Islam dan Barat tentang pemikiran, dapat disimpulkan 
bahawa ciri-ciri kecemerlangan pemikiran ialah bijak, cerdik, pandai menggunakan proses 
minda untuk mencari makna dan pemahaman terhadap sesuatu, menerokai pelbagai 
kemungkinan idea, membuat keputusan atau menyelesaikan masalah dan membuat rellcksi 
terhadap proses pemikiran yang dijalankan. 

GALAKAN REFLEKSI BERFIKIR MELALUIISTILAH -ISTILAH AYAT AMTHAL 
AL-QUR’AN 


Menurut Habannaka al-Maidani (1992), penggunaan mathal dalam al-Qur’an ialah mengasah 
pemikiran secara merangsangkan keupayaan berfikir, memperkuatkan hujahan dan bukti, 
menajamkan pemikiran pendengar dan menggerakkan kemampuannya untuk berfikir. 
Terdapat beberapa istilah yang digunakan dalam al-Amthal Al-Qur’an sebagai rellcksi 
berfikir iaitu yatafakkarun, ya ’qilun dan ya Yr//m//7. Antaranya ialah:- 


Di dalam surah al-Baqarah ini menerangkan kepada kita tentang perumpamaan tentang amal 
kebajikan yang dilakukan dan Allah menjelaskannya dengan menggunakan istilah 
tatafakkarun (supaya kamu berfikir) sebagai refleksi kepada pemikiran (Husin Habbannaka. 
1996.) 

Firman Allah SWT:- 


^ ^ t S ^ UJ^ (j' JjJ' 

Uj3jli^.ll jli jl jl 1 Lg-jlUall e-laiUa 4jji 4lj jj£]I AjlUalj Ujj-gj]| (3^ 


Maksudnya:- 

Adakah seseorang di antara kamu suka mempunyai sebuah kebun dari pokok tamar (kurma) 
dan anggur, yang mengalir di bawalmya beberapa sungai, ia juga mempunyai dalam kebun 
itu segala jenis buah-buahan, sedang ia sudah tua dan mempunyai banyak anak cucu yang 
masih kecil, lalu kebun itu diserang oleh angin taufan yang membawa api sehingga 
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terbakarlah ia ? Demikianlah Allah menjelaskan kepada kamu keterangan-keterangan, 
supaya kamu berjikir (dan mengambil iktibar). 

(Surah al-Baqarah 2: 266) 

Di dalam tafsiran ayat amthal ini Allah SWT menjelaskan dan membuat pertanyaan kepada 
manusia supaya berfikir dan mengambil iktibar melalui contoh ini. Perkara ini merupakan 
suatu perbandingan betapa sengsaranya hidup seseorang yang telah dikurniakan nikmat hidup 
ketika mudanya dengan mempunyai kampung halaman, tanah kebun yang subur, dan tempat 
kediaman yang selesa. Namun begitu, apabila menjelang tua ketika dia mempunyai anak cucu 
dan sudah tidak bermaya lagi, tiba-tiba tempat kediaman dan kebunnya itu ditimpa bencana 
besar seperti ribut taufan yang disertai panah petir yang membakar kesemua kebunnya. 
Tentulah kejadian ini amat tidak disukai oleh sesiapa pun. Demikianlah bandingannya orang 
yang beramal kebajikan, sekiranya diungkit-ungkit atau menyakiti hati orang yang menerima 
sumbangan, maka gugurlah pahala amal kebajikannnya itu sehingga menjadi 
kosong(Salahuddin, 2009). 

Di dalam ayat surah Yunus ayat 24 ini juga menerangkan tentang istilah yatafakkarun di 
dalam ayat amthal al-Qur’an berkaitan perbandingan kehidupan di dunia sebagai relleksi 
kepada pemikiran. 


Firman Allah SWT:- 




Maksudnya:- 

Sesungguhnya bandingan kehidupan dunia hanyalah seperti air hujan yang Kami turunkan 
dari langit, lalu (tumbuhlah dengan suburnya) tanaman-tanaman di bumi dari jenis-jenis 
yang dimakan oleh manusia dan binatang - bercampur-aduk dan berpaut-pautan (pokok- 
pokok dan pohonnya) dengan sebab air itu hingga apabila bumi itu lengkap sempurna 
dengan keindahannya dan berhias (dengan bunga-bungaan yang berwarna-warni), dan 
penduduknya pun menyangka bahawa mereka dapat berbagai-bagai tanaman serta 
menguasainya (mengambil hasilnya) datanglah perintah Kami menimpakannya dengan 
bencana pada waktu malam atau pada sicmg hari lalu Kami jadikan dia hancur-lebur, 
seolah-olah ia tidak ada sebelum itu. Demikianlah Kami menjelaskan ayat-ayat keterangan 
Kami satu persatu bagi kaum yang mahu berfikir (dan mengambil iktibar daripadanya). 

(Yunus 10: 24) 


Ayat ini menceritakan tentang perumpamaan dan pcrmithalan iaitu sifat fana dan kehidupan 
yang tidak kekal di dunia ini yang diumpamakan dengan air. Allah SWT juga menjelaskan 
sifat kepada air dengan bumi (tanah) yang diturunkan dari langit maka tumbuhlah tanaman- 
tanaman dan diturunkan air hujan sehingga menyuburkan tanaman dan menjadi warna hijau 
wamanya. Allah SWT jug menerangkan tanaman itu dimakan oleh manusia seperti kekacang, 
buah-buahan dan sayur-sayuran yang dimakan oleh haiwan-haiwan seperti rumput, jerami 
dan gandum. Kurniaan yang Allah berikan ini manusia yakin mereka mampu menguasainya 
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dan mengambil manfaat daripadanya, namun Allah berhak untk menghancurkannya pada 
waktu malam atau siang dan Allah SWT belah dunia ini dan tidak ada yang tersisa sedikit 
pun. 


Begitulah Allah memberi perumpamaan dengan menunjukkan tanda-tanda kekuasaannya 
dengan menghancurkan tanaman seperti yang Dia kehendaki dan dunia juga akan 
dihancurkan. Demikianlah Allah jelaskan ayat-ayatNya supaya manusia mendapat relleksi 
untuk berfikir dengan kejadian yang Allah berikan(Al-Qurtubi. 2008) 


Di dalam surah al-Nahl ayat 75 & 76 ini menceritakan tentang perumpamaan orang yang baik 
dan orang yang buruk dengan akhir ayat ini menggunakan istilah ya 'lamun di dalam ayat 
amthal al-Qur’an sebagai relleksi kepada pemikiran. Finnan Allah SWT:- 


'juc- Cj V £ V j £i*j aStl jjl jliiaVl aSl ijla 

, , ,5 A, , ,, ^ i -» *' vr 

ij^_^.j ijjoj 4_Lo (J^Sj j^9 Luja, I9jj LLo AjSjj j-oj ^JC- jJ&j j L^jLa-o 

V © jjiJ*j V jj£I lJj aSt II jjjjoj jA 


Maksudnya:- 

Allah memberikan satu misal perbanclingan: seorang hamba abdi yang menjadi milik orang, 
yang tidak berkuasa melakukan dengan bebasnya sesuatu pun; dan seorang lagi (yang 
merdeka) yang Kami kurniakan kepadanya pemberian yang baik (harta kekayaan) dari 
Kami, maka dia pun membelanjakan hartanya dengan bebasnya, sama ada secara 
bersembunyi atau terbuka, Adakah kedua orang itu sama? Segala puji tertentu bagi Allah 
(dan Allah jucdah yang berhak disembah), tetapi kebanyakan merekci (yang musyrik) tidcik 
mengetahui (hakikat tauhid itu). (74) Dan Allah memberikan satu misal perbandingan lagi: 
clua orang lelaki, salah seorangnya kelu pekak dari semulajadinya, ticlak dapat menyatakan 
apa yang difikirkannya dan tidak dapat mendengar apa yang dikatakan kepadanya; dan ia 
pula menjadi beban kepada orang yang menjaganya; ke mana sahaja ia diamhkan pergi 
oleh penjaganya, tak dapatlah dia membawa sesuatu yang berfaedali; Adakah dia (yang 
demikian sifatnya) sama seperti orang (yang boleh berkata-kcita serta dapat) menyuruh 
orcmg ramai melakukcm keaclilcm, clcm ia sencliri pula beracla cli atcis jalan ycmg lurus (jcdcin 
yang benar)? (75). 

(Surah al-Nahl 16: 74 &75) 

Menurut Ibn Abbas perumpamaan yang pertama adalah untuk orang mukmin dan orang kafir. 
Perumpamaan orang mukmin ialah sifat baik yang ada dalam dirinya dengan nikmat rezeki 
yang Allah berikan dan menafkahkan sebahagian rezeki itu kepada dirinya dan orang lain 
sama ada secara sembunyi-sembunyi atau secara terang-terangan. Sementara orang kafir 
seperti hamba sahaya yang dimiliki yang tidak dapat berbuat apa pun dan lemah tanpa 
memiliki kebaikan pada dirinya. 

Pendapat kedua pula ialah berkaitan Allah membandingkan tentang diriNya dengan apa yang 
disembah selain daripadaNya. Berhala yang disembah selain dariNya diumpamakan dengan 
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orang bisu yang tidak boleh berbicara dan tidak dapat berfikir kerana bisu hati dan lisannya. 
Ditambah lagi dengan keadaannya yang lemah, tidak mampu berbuat apa-apa, apabila 
melakukan sesuatu maka tidak mendatangkan kebaikan pada dirimu dan tidak dapat 
memenuhi kehendakmu. Manakala Allah SWT pula Maha Hidup, berkuasa, memerintah 
dengan adil dan Allah SWT berada di atas titian sirat al-Mustaqim. Ini juga adalah sifat Allah 
SWT yang sempuma. Perintah Allah SWT yang diiringi dengan keadilan yang mencakupi 
perintah berkaitan dengan syariat agama dan takdir alam ini dan menyingkirkan segala 
kezaliman, kebodohan dan kebatilan(Ibnu Qayyim, 2000) 


Perumpamaan ini bagi orang -orang Musyrik dan akhir ayat amthal ini Allah jelaskan bagi 
kaum yang berakal sebagai refleksi kepada pemikiran. Firman Allah SWT:- 


\ A j (jLaij ^jjSLLj c-Ijjoj Aa3 ^jjll 




Maksudnya:- 

Ia mengemukakan kepada kamu satu misal perbandingan dari keadaan diri kamu sendiri, 
iaitu: relakah kamu menerima sebahagian dari hamba-hamba abdi yang kamu miliki itu 
menjadi rakan kongsi kamu pada harta benda yang Kami telah kurniakan kepada kamu, 
supaya dengan penerimaan kamu itu, mereka dengan kamu menjadi sama-sama berhak 
padanya, sehingga kamu pun tidak berani (menguruskan harta benda itu dengan tiada 
persetujuan) mereka, sebagaimana kamu tidak berani (berbuat demikian dengan orang- 
orang yang berkongsi dengan kamu - yang setaraf dengan) diri kamu? Demikianlah Kami 
menjelaskan keterangan-keterangan satu persatu bagi orang-orang yang menggunakan akal 
untuk memahaminya. 

(Surah al-Rum 30:28) 


Menurut Ibn Abbas ayat ini berkaitan adakah salah seorang di antara kamu redha jika hamba 
sahaya menjadi sekutu dalam hubungan keluarga dan harta kamu sehingga mendapat hak 
sama dalam pengurusan keluarga dan hartamu. Jika manusia tidak redha terhadap perkara itu 
mengapa ada manusia yang mensyirikkan Allah dan menyekutukan Allah begitulah huraian 
ayat ini bagi orang-orang yang memiliki pemikiran(Ibnu Qayyim, 2000) 


Di dalam surah al-Ankabut ayat 41 ini perumpamaan bagi orang-orang yang mengambil 
pelindung selain daripada Allah SWT. Firman Allah SWT:- 



a£jjt 11 jJlLft< aJtl j-o 1 jJlLo 

£ ) ijjl< j] diClml 


Maksudnya:- 
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Mithalbandingan orang-orang yang menjadikan benda-benda yang lain dari Allah sebagai 
pelindung-pelindung (yang diharapkan pertolongannya) adalah seperti labah-labah yang 
membuat sarang (untuk menjadi tempat perlindungannya); padahal sesungguhnya sarang- 
sarang yang paling reput ialah sarang labah-labah, kalaulah mereka orang-orang yang 
berpengetahuan. 

(Surah al-‘Ankabut 29: 41) 

Ayat ini menceritakan tentang perumpamaan orang-orang yang menjadikan Tuhan-tuhan dan 
berhala-berhala sebagai pelindung selain Allah, mengharapkan pertolongannya dan manfaat 
darinya ketika memerlukan dan dalam keadaan lemah. Sungguh buruk pilihan mereka. 
Begitulah orang-orang musyrik di mana mereka menjadikan tuhan-tuhan dan berhala sebagai 
pelindung selain Allah dan tidak membawa kebaikan kepada mereka ketika Allah 
menimpakan azab dan kemurkaan Allah kepada mereka (Muhammad, 2009) 

KESIMPULAN 

Artikel ini bertujuan memberi pendedahan kepada masyarakat terutamanya pelajar-pelajar 
Pengajian Islam khususnya bidang ulum al-Qur’an bagi meningkatkan lagi relieksi kepada 
kecemerlangan dalam pemikiran. Justeru, penulismencadangkan supaya kursus al- 
Amt/rn/ditawarkan, ditambah dan dijadikan subjek atau kursus selain daripada Universiti 
Kebangsaan Malaysia.Selain daripada itu, ia juga bertujuan memberi pendedahan yang lebih 
mendalam dan dapat menajamkan pemikiran manusia supaya dapat menghayati makna 
sebenar al-Qur’an. 

Bukan itu sahaja, malah objektif utama amthal dalam al-Qur’an ialah menajamkan pemikiran 
pendengar dan menggerakkan kemampuan pemikirannya untuk berfikir jelas sebagai relleksi 
kepada kecemerlangan dalam pemikiran sebagai seorang graduan yang intelektual dan 
cemerlang setelah menamatkan pengajian. Diharap artikel ini dapat memberi manfaat dan 
memenuhi kepentingan kajian bagi pengkaji-pengkaji yang akan datang. 

Semoga artikel ini mendapat manfaat bukan sahaja kepada pelajar tetapi juga kepada 
masyarakat dan menjadikan al-Amthal al-Qur’an sebagai salah satu pendekatan yang 
digunakan untuk mendidik manusia bagi meningkatkan retieksi pemikiran untuk menghayati 
ayat-ayat al-Qur’an sama ada melalui makna dari sudut perumpamaan atau selain 
daripadanya. 
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ABSTRAK 

Secara umumnya, haiwan yang hidup di atas muka bumi ini boleh diklasifikasikan kepada dua kategori iaitu 
haiwan vertebrata dan haiwan invertebrata. Haiwan invertebrata ditakri/kan sebagai “an animal without a 
backbone”, iaitu yang bermciksud haiwan yang tidak mempunyai tulang belakang. Kumpulan haiwan ini 
mencakupi 95% spesies haiwan yang wujud di bumi. Serangga merupakan haiwan yang paling dominan dalam 
klasifikasi inrertebrata dari segi kepelbagaian spesiesnya. al-Qur’an telah membicarakan tentang haiwan 
inyertebrata ekoran kepentingannya dalam kehidupan manusia. Haiwan invertebrata amat berperanan dalam 
ekosistem dalam mewujudkan kesejahteraan hidup secara keseluruhannya. Walaupun terdapat pelbagai jenis 
haiwan invertebrata yang hidup di atas muka bumi ini, namun al-Qur’an hanya mengetengahkan beberapa 
jenis daripadanya sahaja yang mewakili kumpulan-kumpulan haiwan dengan pelbagai cara hidupnya, seperti 
haiwan inrertebrata pemakan tumbuh-tumbuhan, pemakan benda-benda organik mati, pemangsa dan parasit, 
dan yang hidup secara bersendirian dan bermasyarakat. Penyataan tentang haiwan inrertebrata di dalam al- 
Qur’an menunjukkan kebesaran dan keagungan Allah SWT, di samping ia adalah satufakta biologi untuk dikaji 
oleh manusia yang dikumiakan akal fikiran dan kemampuan untuk melakukan kajian. Ia bersesuaian dengan 
konsep ilmu di dalam Islam yang mengarah kepada tauhid dan keredaan Allah SWT. Secara umumnya, haiwan 
invertebrata yang telah disebut di dalam al-Qur’an icdah nyamuk, lalat, belalang, labah-labah, kelkatu, kutu, 
lebah, semut dan anai-anai. Namun begitu, haiwan invertebrata yang telah dijadikan sebagai perumpamaan 
dalam aI-Quran hanyalah nyamuk, labah-labah dan lalat. Oleh yang demikian, kajian ini akan melihat kepada 
rahsia dan hikmah pemilihan haiwan invertebrata itu di dalam al-Qur’an yang telah dijadikan sebagai suatu 
perumpamaan oleh Allah SWT untuk manusia berfikir dan mengambil pengajaran. Seterusnya, untuk kajian 
yang lebih mendalam, analisis akan dilakukan untuk melihat elemen i’jaz yang terdapat dalam ayat-ayat al- 
Qur 'an yang membicarakan tentang haiwan invertebrata tersebut. 

KATA KUNCI ‘.Perumpamaan, Haiwan, hwertebrata, al-Quran 


PENDAHULUAN 

Perumpamaan dalam al-Qur’an mempunyai peranan yang besar dalam menyampaikan rnesej 
daripada Allah SWT kepada manusia. Sesuai dengan kepentingan perumpamaan, maka ia 
mempunyai peranan yang penting dan utama ke arah mendekatkan kepada pemikiran 
manusia sesuatu tanggungjawab yang perlu ditunaikan semasa menjalani kehidupan di atas 
dunia ini. Oleh yang demikian, apabila Allah SWT mendatangkan perumpamaan haiwan 
dalam al-Quran, maka sudah tentu ia memberikan mesej yang penting kepada manusia. 
Justeru, kajian mestilah dilakukan bagi memahami mesej yang hendak disampaikan oleh al- 
Quran tersebut. 
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GAYA BAHASA PERUMPAMAAN 


Gaya bahasa perumpamaan merupakan salah satu gaya bahasa yang diketengahkan dalam al- 
Quran al-Karim. Kedudukan dan kepentingannya di dalam al-Quran tidak diragu dan 
dipertikaikan, malahan ia dapat menghasilkan kesan dan penghayatan yang amat tinggi. Gaya 
bahasa perumpamaan telah digunakan dalam al-Quran bertujuan untuk membincangkan 
mengenai persoalan yang menyentuh tentang pelbagai aspek seperti kehidupan manusia yang 
merangkumi aqidah, akhlak, dan pemikiran, dan juga perkara-perkara ghaib termasuk syurga, 
neraka dan Hari Akhirat. 

Gaya bahasa perumpamaan yang terdapat di dalam al-Qur’an merupakan satu gaya bahasa 
yang mampu membongkar dan mendedahkan sesuatu perkara dengan cara yang realistik. 
Oleh itu , tidak hairanlah apabila gaya bahasa perumpamaan telah menjadi salah satu unsur 
penting yang telah dimuatkan di dalam al-Qur’an. Firman Allah s.w.t (al-Zumar 39 : 27) : 


^ y» 0 TysJl I d-A 3 j^UiJ -GJj 


Maksudnya: 

Sesunggulmya telah Kami buatkan bagi manusia dalam al-Quran ini setiap macam mathcd ( 
perumpamaan ) supaya mereka mendapat pengajaran. 


TUJUAN PENGGUNAAN GAYA BAHASA PERUMPAMAAN DALAM AL-QURAN 


1. Penggunaan gaya bahasa perumpamaan di dalam al-Quran mengandungi peringatan dan 
pengiktibaran bagi mereka yang berfikir serta mahu mengambil pengajaran. Menurut al- 
Sharbasi (1971), berfikir dalam konteks al-Quran ialah pemerhatian manusia kepada sesuatu 
perkara untuk mengambil pengajaran dan pengiktibaran. Al-Zuhaili (1991) menyatakan 
bahawa manusia yang sentiasa berfikir tentang ayat-ayat Allah akan menggunakan akal 
fikiran mereka untuk mengambil pengajaran dan pengiktibaran daripada gaya bahasa 
perumpamaan yang telah dikemukakan. 

Oleh sebab itu, gaya bahasa perumpamaan telah digunakan bagi mengajak manusia untuk 
mendalami ilmu pengetahuan agar dapat memahami pengajaran, hikmah dan sebagainya 
yang terdapat di dalam al-Quran. Firman Allah s.w.t. (al-Ankabut 29:43): 

jj-SJliJl *yi l^ 1 Gj j"dJJ (JlJ- 4 ^! tliijj 

Maksudnya: 

Dan perumpamaan-perumpamaan ini Kami buatkan untuk manusia; dan tiada yang 
memahaminya kecuali orang ycing berilmu. 

2. Gaya bahasa perumpamaan yang telah diutarakan di dalam al-Quran adalah untuk 
memberi kefahaman dan penjelasan terhadap apa jua kesamaran yang berlaku. Kefahaman 
terhadap sesuatu hakikat itu tidak akan tercapai kecuali mereka yang berilmu berusaha 
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bersungguh-sungguh meneliti perkara tersebut. Diriwayatkan daripada Jabir sesungguhnya 
Nabi s.a.w. selepas membaca Surah al-Ankabut ayat 43 , Rasulullah pun bersabda: 


Uaj-c—» 4j£pll2J jJ (, Aijl jJJlp _! \—i 


Maksudnya: 

Orang alim (yang mengetahui) ialah mereka yang berfikir mengenai Allah, lalu mereka 
melaksanakan ketaatan kepada-Nya dan menjauhi segala kemurkaan-Nya. 


3. Gaya bahasa perumpamaan dalam al-Quran telah bertindak menggerakkan daya pemikiran 
manusia secara kreatif dan mendidik supaya berfikir secara kritis. Sebagai contohnya ialah 
firman Allah (al-Hashr 59:21): 


^LU lAj-jsJ t aJjI 4ALw>- L*2iU>- UdljJ OT^sJl lA* LjJjjI jJ 


Maksudnya: 

Kalau sekiranya Kami menurunkan al-Quran ini kepada sebuah gunung, pasti kamu akan 
melihatnya tunduk terpecah belah disebabkan takut kepada Allah. Dan perumpamaan- 
perumpamaan itu Kami buat untuk manusia agar mereka berfikir. 


Menurut al-Maydani (1992), penurunan al-Quran ke atas sebuah gunung bukanlah daripada 
pengetahuan sedia ada kepada manusia, sehinggalah Allah mendatangkan gaya bahasa 
perumpamaan ini yang telah bertindak menggerakkan daya kekuatan pemikiran agar manusia 
berfikir dan mempelajari apa-apa yang tersirat di sebalik gaya bahasa perumpamaan ini. 

Sekiranya gunung yang mempunyai bentuk struktur yang keras dan teguh itu boleh menjadi 
hancur kerana takut kepada Allah apabila memahami isi kandungan al-Quran, apatah lagi hati 
manusia sudah tentu boleh menjadi lembut apabila memahami isi kandungan al-Quran. Ayat 
ini sebenarnya mengajak manusia berfikir terhadap keagungan dan kebesaran al-Quran serta 
kesannya yang kuat terhadap diri seseorang melalui ajarannya, ancamannya, janji kebaikan 
dan janji keburukan (al-Zuhaili, 1991). 

Ketika membincangkan ayat 59 Surah al-Hashr ini, al-Maydani (1992) menyatakan bahawa 
apabila akal fikiran digunakan untuk memahami gaya bahasa perumpamaan di dalam ayat ini, 
maka keputusannya adalah seperti berikut: 

1. Makna yang tersirat di dalam ayat ini menyeru orang beriman agar membaca al-Quran 
dan mendengarnya dengan penuh khusyu’ sehingga meresap ke dalam jiwa. 
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2. Sesungguhnya al-Quran itu adalah kalam Allah dan cahaya-Nya. Kalam Allah ini apabila 
dihadapkan kepada sesuatu, nescaya akan lahirlah kegerunan terhadap kekuasaan dan 
kehebatan Allah Taala. 


KEISTIMEWAAN GAYA BAHASA PERUMPAMAAN DALAM AL-QURAN 

Menurut Rudolph Selheim (1987), sejarah telah membuktikan bahawa penggunaan gaya 
bahasa perumpamaan bukan sahaja merupakan khazanah bagi orang Arab yang telah wujud 
sejak dari zaman Jahiliyyah lagi, namun ia mempunyai keistimewaan yang banyak dalam 
perbincangan al-Quran. Antara keistimewaan gaya bahasa perumpamaan ini ialah 
penampilannya yang ringkas, mempunyai makna yang tepat dan perumpamaan- 
perumpamaan yang digambarkannya sangat indah dan menarik. 

Oleh yang demikian, kajian mengenai gaya bahasa perumpamaan adalah merupakan suatu 
bentuk kajian yang amat berfaedah. al-Imam al-SyatTc berpendapat bahawa para mujtahid 
wajib memiliki ilmu yang berkaitan dengan gaya bahasa perumpamaan, manakala al-Imam 
al-Mawardl pula telah mengkategorikan gaya bahasa perumpamaan sebagai ilmu yang 
terpenting dalam ‘Ulum al-Qur’an (al-Alwani, 1993). Rasulullah s.a.w. sendiri sentiasa 
menggunakan gaya bahasa gaya bahasa perumpamaan ini dalam percakapan baginda. Kata 
Abdullah Bin Amr bin al-As r.a.: “ Saya telah menghafaz sebanyak seribu perumpamaan 
daripada Rasulullah s.a.w .”. 

Kekerapan al-Qur’an dan al-Hadlth menggunakan gaya bahasa perumpamaan sekaligus 
menunjukkan kepentingannya yang tersendiri. 

HAIWAN INYERTEBRATA DALAM AL-QUR'AN 

Al-Qur'an telah membicarakan tentang haiwan sama ada dalam bentuk perumpamaan atau 
selainnya adalah kerana ia berkait rapat dengan kehidupan manusia di atas dunia ini. Al- 
Quran telah menyebut tentang haiwan dalam pelbagai surah dengan pelbagai tujuan. Antara 
tujuan dimuatkan haiwan-haiwan tertentu di dalam al-Quran adalah seperti yang berikut: 

1. menunjukkan pengharamannya - babi 

2. menggambarkan sifat dan tabiat yang buruk manusia - keldai, anjing dan gagak 

3. untuk berfikir tentang kejadiannya - unta, nyamuk, lalat, labah-labah 

4. menggambarkan kemuliaan dan kepentingannya - kuda 


Di samping itu, terdapat juga nama-nama surah dalam al-Quran yang diambil sempena nama- 
nama haiwan tertentu seperti surah al-Baqarah (lembu), al-naml (semut), al-Ankabut (labah- 
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labah), al-nahl (lebah), al-Fil (gajah). Al-Qur’an juga menyebut haiwan secara umum seperti 
menggunakan perkataan al-Dabah (14 kali), al-Dawab (4 kali), al-Tayr (34 kali), al-Ta’ir (5 
kali), dan al-An’am (32 kali). Surah dalam al-Quran yang paling banyak menyebut tentang 
haiwan ialah surah al-A’raf, dan dalam surah ini disebut sebanyak 10 jenis haiwan iaitu: al- 
Ibil, al-Baqar, al-Thu’ban, al-Jarad, al-Samak, Ta’r al-Salwa, al-Dafadi’, al-Qumal, al-Qirdah 
dan al-Kalb. 

Sekiranya haiwan-haiwan yang disebut dalam al-Qur’an diklasifikasikan menurut 
pembahagian ilmu zoologi, maka ia boleh dikategorikan kepada dua kategori iaitu: 

(a) Invertebrata 

(b) Vertebrata 

Pengkelasan haiwan ini diasaskan kepada kepelbagaian rupa bentuk haiwan. Ini merangkumi 
tahap keserupaan dan kelainan antara haiwan. Oleh yang demikian, terdapat 2 kumpulan 
besar haiwan iaitu haiwan invertebrata dan haiwan vertebrata. Organisma hidup di seluruh 
dunia telah dianggarkan berjumlah lebih 1.44 juta spesies. Ini termasuk tumbuhan dan 
bakteria. 

Sejumlah 75% daripada jumlah ini adalah haiwan yang terdiri daripada haiwan invertebrata 
(73%) dan haiwan vertebrata (3%). Serangga merangkumi 72% daripada jumlah tersebut 
merupakan haiwan yang paling dominan dari sergi kepelbagaian spesiesnya. Haiwan 
vertebrata pula hanya meliputi 3% daripada jumlah tersebut. Ini dipecahkan kepada ikan 
(4%), amfibia (10%), reptilia (15%), burung (21%) dan mamalia (10%) (Maklarin, t.t). 

Haiwan invertebrata ditakrifkan sebagai li an animal without a backbone , \ iaitu yang 
bermaksud haiwan yang tidak mempunyai tulang belakang. Kumpulan haiwan ini mencakupi 
95% spesis haiwan yang wujud di bumi (Wikipedia). Manakala vertebrata pula merujuk 
kepada haiwan yang mempunyai tulang belakang. Vertebrata terbahagi kepada beberapa 
kelas haiwan iaitu ikan, burung, reptilia, amfibia dan mamalia. 

Secara umumnya, ciri-ciri haiwan invertebrata adalah seperti dalam jadual berikut (Portal 
Pendidikan Utusan, 2011): 

Jadual 1: Ciri- Ciri Haiwan Invertebrata 


Inyertebrata 

Ciri 


Invertebrata ialah haiwan yang tidak mempunyai tulang belakang 
Contoh-contohnya ialah belalang, lipas, lipan, siput, obor-obor,ketam dan 
kalajengking. 

Kebanyakan invertebrata tinggal di dalam air kerana air boleh membantu 
menampung berat badannya. 

Invertebrata adalah kumpulan haiwan yang paling banyak di dunia. 
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Kebanyakan invertebrata mempunyai kulit keras atau cangkerang keras untuk 
melindungi daripada musuhnya 


Ringkasnya haiwan invertebrata yang telah disebut dalam al-Quran ialah nyamuk, lalat, 
belalang, labah-labah, kelkatu, kutu, lebah, dan semut. 


PERUMPAMAAN HAIWAN INVERTEBRATA 

Apabila dikaji dan dibuat penelitian, maka didapati bahawa haiwan invertebrata yang telah 
digunakan sebagai perumpamaan dalam al-Qur’an adalah terdiri daripada nyamuk, lalat dan 
labah-labah sahaja. 

1. NYAMUK 


Perkataan al-ba'udah yang merujuk kepada nyamuk hanya disebut sekali sahaja di dalam al- 
Qur’an. Ia didatangkan dalam bentuk perumpamaan. Allah SWT berfirman Surah al-Baqarah 
(2); 26: 


jy jJT Lki ! \JA£sjxj \1» I : \J^£ 01 SJ kUI Oj 

\A£. aJJI S\j\ Ojiy&ls IjjlS""JoJl \j*\j y* OjJJ 


Maksudnya: 

Sesungguhnya Allah tidak malu membuat perbandingan apa sahaja, (seperti) nyamuk atau 
yang lebih kecil daripada itu (keranaperbuatan itu cula hikmahnya), Iaitu kalau orcing yang 
beriman maka mereka akan mengetahui bahawa perbandingan itu benar dari Tuhan mereka; 
dan kalau orang kajir pula maka mereka akan berkata: "Apakah maksud Allah membuat 
perbandingan dengan ini?" (Jawabnya): Tuhan akan menjadikcin banyak orang sesat dengan 
sebab perbandingan itu, dcin akan menjadikan banyak orang mendapat petunjuk dengan 
sebabnya; dan Tuhan tidak akan menjadikan sesat dengan sebab perbandingan itu 
melainkan orang yangfasik. 

Nyamuk sering dianggap sebagai makhluk hidup yang biasa dan tidak penting. Namun, 
temyata nyamuk itu sangat bererti untuk dikaji dan difikirkan sebab di dalamnya terdapat 
tanda kebesaran Allah SWT. Inilah sebabnya " Allah tiada segan membuat perumpamaan 
berupa nyamuk atau yang lebih rendah dari itu". 

Menurut Mahmud Safi (1990), ayat 26 surah al-Baqarah yang dibincangkan ini merupakan 
ayat yang menunjukkan kepada keelokan dan kecantikan gaya bahasa perumpamaan. Dalam 
ayat ini, Allah SWT mendatangkan perumpamaan mengenai keadaan dunia dan penghuninya 
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yang diumpamakan seperti keadaan dan kehidupan dalam dunia nyamuk. Sesungguhnya 
nyamuk itu hidup apabila lapar, dan mati apabila kenyang. Begitulah kehidupan penghuni 
dunia akan mati setelah ‘kenyang’ dengan kehidupan dunia. Justeru, kehidupan haiwan 
sekecil nyamuk perlu dibuat kajian dan dihayati pengajaran daripadanya. Kitaran hidup 
nyamuk boleh dijadikan pengajaran dalam kehidupan manusia yang singkat di atas dunia ini 
supaya berusaha mengenal dan mentauhidkan Allah agar kehidupan menjadi lebih bermakna. 

Perumpamaan di dalam ayat ini didatangkan sebagai jawapan kepada persoalan golongan 
kafir iaitu mereka berkata: :Tidak malukah tuhan Muhammad mendatangkan perumpamaan 
dengan haiwan sekecil lalat dan labah-labah?”. Justeru, sebagai jawapan kepada persoalan 
tersebut, Allah SWT mendatangkan sesuatu yang berlawanan sebagaimana yang dikatakan 
oleh golongan kuffar itu. 

Perumpamaan didatangkan dalam ayat ini sebagai suatu yang memberi kebaikan kepada akal 
dan pemikiran untuk berfikir. Oleh yang demikian, orang Arab selalu menggunakan 
perumpamaan dalam percakapan mereka supaya ia lebih memberi kesan kepada makna. 

Dari sini, jelaslah bahawa golongan kuffar yang mempertikaikan perumpamaan terhadap 
haiwan-haiwan kecil seperti nyamuk, lalat, lebah, labah-labah dan sebagainya adalah 
merupakan keengkaran dan kedegilan mereka untuk menerima pengajaran daripada ayat al- 
Qur’an walaupun perumpamaan terhadap haiwan seumpama itu sudah biasa dalam 
percakapan mereka yang telah dijadikan sebagai kisah dan pengajaran. Sepatutnya mereka 
membuka minda dan berfikir mengapakah Allah SWT menjadikan haiwan-haiwan kecil itu 
sebagai perumpamaan dan bandingan dalam kehidupan manusia. Hal ini menunjukkan 
bahawa semua ciptaan Allah mempunyai hikmah dan rahsia tersendiri yang perlu dikaji dan 
diambil pengajaran daripadanya. 

Menurut al-Zamakhshari (1995), bukanlah sesuatu yang wajar bagi golongan jahil dan kafir 
berasa pelik dan engkar terhadap perumpamaan yang didatangkan oleh Allah dalam al- 
Qur’an. Hal ini adalah kerana perumpamaan didatangkan bertujuan untuk mendedahkan 
makna dan menyingkap sesuatu yang terlindung agar ia menjadi jelas dan bertepatan dengan 
apa-apa yang dihajati. 

Perumpamaan yang terdapat di dalam ayat di atas telah menunjukkan kekuasaan Allah SWT 
yang mampu mencipta makhluk sekecil nyamuk, bahkan yang lebih kecil daripada itu. 
Walaupun nyamuk merupakan haiwan yang kecil, namun ia dapat memberikan kesan yang 
besar dalam kehidupan manusia. Oleh yang demikian, semakin kecil sesuatu itu, maka 
semakin sukar untuk mengetahui rahsianya (al-Fakhrurrazi, 1995). Justeru, perumpamaan 
seumpama itu dianggap sebagai perumpamaan yang mempunyai kekuatan dari sudut hujah. 
Kajian yang mendalam diperlukan untuk mengetahui dan menyingkap rahsianya. 

Allah SWT Pencipta segala makhluk sama ada kecil atau besar dan setiap ciptaan Allah 
mempunyai i'jaznya yang tersendiri. Menurut Sayyid Qutb (1992), pengajaran daripada 
perumpamaan yang didatangkan oleh Allah bukan terletak pada saiz atau bentuk, akan tetapi 
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perumpamaan merupakan wasilah kepada cahaya dan kebenaran. Allah SWT mendatangkan 
perumpamaan sebagai ujian kepada hati dan jiwa manusia sama ada menerima keimanan atau 
tenggelam dalam kesesatan. 

Walaupun golongan musyrikin memandang sinis terhadap ‘haiwan kecil’ yang disebut oleh 
Allah SWT di dalam al-Qur’an, namun kajian sains pada hari ini mendapati bahawa 
penciptaan ‘haiwan kecil’ seumpama nyamuk sebenamya menunjukkan kehebatan Allah 
SWT dalam penciptaan. Sebagai contohnya ialah nyamuk yang kecil itu mempunyai sistem 
radar yang hebat, oleh itu, walau dalam keadaan malam yang gelap sekalipun, ia tetap 
berupaya menuju secara tepat ke sasarannya iaitu kepada manusia yang sedang tidur (Yusuf 
al-Haj Ahmad, 2003). 

Bukan sekadar itu, bahkan nyamuk mampu menganalisis darah yang dihisapnya daripada 
manusia, lalu ia hanya akan menghisap darah yang disukainya sahaja, dan sekiranya ia tidak 
menyukai darah yang ada pada mana-mana manusia yang dihinggapinya, ia akan 
meninggalkan orang itu dan mencari mangsa yang lain. Sehubungan dengan itu, banyak 
kajian yang telah dibuat mengenai nyamuk dan banyak juga penemuan-penemuan yang amat 
bermanfaat dapat dihasilkan. 

Sejak dari dahulu sehinggalah sekarang, nyamuk adalah serangga yang menjadi punca kepada 
masalah kesihatan yang utama bagi manusia dan haiwan temakan di seluruh dunia. Pelbagai 
penyakit yang berlaku adalah disebabkan oleh nyamuk. Nyamuk Anopheles merupakan 
vektor malaria, nyamuk Aedes pula mempakan vektor denggi, ‘ yellow fever ’ (di Amerika dan 
Afrika) dan ensefalitis (di Amerika dan Eropah). Manakala nyamuk-nyamuk Mansonia dan 
Culex pula merupakan vektor pe,nysk\tfilariasis (untut) (Mohamed Salleh, 1989). 

Salah satu elemen i'jaz yang dapat diambil daripada ayat al-Qur’an ini ialah penggunaan 
perkataan al-ba'udah yang merujuk kepada ‘nyamuk betina’. Anggapan kebanyakan orang 
bahawa nyamuk adalah penghisap dan pemakan darah tidaklah sepenuhnya benar. Akan 
tetapi, hanya nyamuk betina yang menghisap darah dan bukan yang jantan. Di samping itu, 
nyamuk betina menghisap darah bukan untuk keperluan makanan mereka. Hal ini kerana 
sama ada nyamuk jantan mahupun nyamuk betina, kedua-duanya hidup dengan memakan 
"nectar”, iaitu cairan manis yang disekresikan oleh bunga tanaman (sari madu bunga). 
Menurut Harun Yahya (2012), satu-satunya alasan mengapa nyamuk betina, dan bukan 
jantan, yang menghisap darah adalah kerana darah mengandungi protein yang diperlukan 
untuk perkembangan dan pertumbuhan telur nyamuk. Dengan kata lain, nyamuk betina 
menghisap darah untuk mempertahankan kelangsungan hidup spesiesnya. 

Al-Qur’an telah menggunakan perkataan al-ba'udah dalam bentuk muannath (feminin) iaitu 
merujuk kepada nyamuk betina. Begitu juga penggunaan ganti nama (U) dalam ayat ( Li 

lgiy)yang digunakan bagi merujuk kepada al-ba'udah menunjukkan bahawa ia adalah 
muannath. Unsur i'jaz yang terdapat dalam ayat ini ialah pemilihan dan penggunaan 


30 



perkataan yang tepat sesuai dengan maksud yang hendak disampaikan. Pada peringkat 
penurunan ayat ini, mungkin tidak dapat diperhalusi dari sudut hikmah penggunaan ‘nyamuk 
betina’ dalam ayat ini dan bukannya ‘nyamuk jantan’. Akan tetapi setelah berkembangnya 
penyelidikan sains dan teknologi, maka terungkaplah perbezaan antara tugas dengan peranan 
nyamuk betina dan nyamuk jantan. 

Justeru, daripada ayat ini, Allah SWT telah membuat suatu perumpamaan kepada manusia 
mengenai nyamuk betina yang banyak mempengaruhi kehidupan manusia itu sendiri. Oleh 
yang demikian, Allah SWT telah menyatakan dalam ayat al-Qur’an ini bahawa sesungguhnya 
Allah tidak malu dan segan untuk membuat perbandingan apa sahaja, walau hanya seekor 
nyamuk kerana apabila dikaji dan diteliti, temyata pengaruh nyamuk amat besar dalam 
kehidupan manusia. Bahkan nyamuk yang sekecil itu amat digeruni oleh manusia pada hari 
ini. Hal ini kerana satu gigitan nyamuk sahaja sudah mampu menyebabkan kematian kepada 
manusia. 

Seterusnya, elemen i'jaz juga dapat dikesan melalui penggunaan perkataan (2^*Qsecara 

nakirah serta penggunaan (O) yang diulang sebanyak dua kali. Ia menunjukkan bahawa 

nyamuk itu terdiri daripada pelbagai jenis dan pelbagai saiz. Sebahagian daripadanya 
memberikan kesan mudarat kepada manusia (Zaghlul al-Najjar, 2006). 

Menurut Fadl Hasan 'Abbas (1987), penggunaan perkataan tersebut secara nakirah sudah 
tentu mempunyai matlamat dan tujuan yang perlu dikaji dan diperhalusi. Nakirah adalah kata 
nama umum bagi sesuatu. 

Apatah lagi penggunaan huruf (l*)yang datang selepas perkataan Terdapat pelbagai 

pendapat tentang apakah jenis (O)di dalam ayat ini, namun pendapat yang rajih menurut 

Muhyiddin al-Darwish (1994) ialah (l*)di sini ialah (V“^V')- Apabila O) datang 

sebelum atau selepas kata nama, maka ia akan memberikan makna yang lebih umum atau 
bersifat lebih umum daripada nakirah. Justeru, ayat al-Qur’an dapat difahami dengan lebih 
jelas iaitu menunjukkan bahawa nyamuk itu terdiri daripada pelbagai jenis dan pelbagai saiz 
tanpa merujuk kepada mana-mana jenis nyamuk atau golongan nyamuk tertentu. Justeru, 
pemilihan perkataan yang teliti dalam ayat al-Qur’an menyerlahkan i'jaz yang terdapat di 
dalamnya. 

Nyamuk sentiasa dikaitkan dengan kesihatan manusia. Manusia mendapat pelbagai penyakit 
menerusi nyamuk sama ada demam denggi, malaria dan sebagainya. Namun begitu, secara 
realitinya nyamuk bukanlah penyebab kepada penyakit manusia kerana jumlah darah yang 
dihisap oleh nyamuk amat sedikit dan ia tidak mampu untuk menjejaskan kesihatan 
seseorang. Kesan gigitan nyamuk hanya bersifat alah kepada manusia seperti gatal, bengkak 
merah pada tubuh dan sebagainya. 
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Akan tetapi, menurut Mohamed Salleh (1997), sesuatu yang bahaya daripada nyamuk ialah ia 
adalah vektor atau pembawa mikroorganisma atau parasit yang menjadi punca kepada 
berlakunya sesuatu penyakit. Pertalian antara mikroorganisma dengan nyamuk dicerminkan 
oleh kesesuaian hidup mikroorganisma dalam tubuh nyamuk. Sebagai contohnya ialah 
mikroorganisma atau parasit malaria (plasmodium falcifarum) hidup di dalam tubuh nyamuk, 
menjalani perkembangan dan pembiakan di dalam usus dan dinding usus, seterusnya di 
dalam kelenjar air liur, sebelum disuntik atau dipindahkan kepada manusia yang menjadi 
mangsanya. 

Kewujudan mikroorganisma dalam tubuh nyamuk yang menjadi penyebab kepada penyakit 
itu menyerlahkan lagi unsur i'jaz yang terdapat di dalam ayat 26 surah al-Baqarah ini. 

Menurut al-Sabuniy (t.th), perkataan ( Li)di dalam ayat tersebut memberi maksud 

‘sesuatu yang lebih kecil’. Menurut al-Zamakhshariy (1995), maksud Ui) merujuk 

kepada dua elemen iaitu kecil dari sudut makna dan kecil dari sudut saiz dan bentuk. Kecil 
dari sudut makna bererti bahawa nyamuk itu dianggap lebih hina penciptaannya, manakala 
kecil dari sudut saiz ialah nyamuk itu lebih kecil daripada labah-labah dan lalat. 

Oleh yang demikian, maksud ayat al-Qur’an “...atauyang lebih kecil daripada itu...” boleh 
ditafsirkan sebagai unsur yang lebih kecil daripada nyamuk dari sudut saiz dan bentuknya. 
Sehubungan dengan itu, boleh dikatakan bahawa kewujudan mikroorganisma yang sangat 
kecil yang tidak dapat dilihat oleh mata kasar yang terdapat dalam tubuh badan nyamuk 
merupakan juga suatu perumpamaan yang telah diutarakan oleh Allah SWT bagi 
menggambarkan kekuasaan dan kehebatan Allah dalam mencipta sesuatu. Justeru, penciptaan 
nyamuk dan mikroorganisma yang kecil dan halus tidak boleh dipandang remeh oleh 
manusia, kerana kesannya sangat besar dalam kehidupan manusia. 

Penciptaan mikroskop yang digunakan untuk melihat mikroorganisma telah dapat membantu 
manusia mencungkil dan memahami maksud ayat-ayat al-Qur’an. Hal ini sekaligus telah 
membuktikan unsur al-i'jaz yang terdapat di dalam ayat ini. Kemajuan sains dan teknologi 
telah membantu manusia untuk membuat kajian yang mendalam terhadap sesuatu perkara 
yang tidak diketahui pada zaman dahulu. Ia sekaligus dapat membuktikan kehebatan dan 
mukjizat al-Qur’an yang mempunyai fakta yang tidak pernah bercanggah dan sesuai 
digunakan di sepanjang zaman. Hal ini juga menunjukkan betapa al-Qur’an itu merupakan 
kalam Allah dan bukannya ciptaan manusia. 
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2. LALAT 


Perkataan clhubab yang memberi maksud lalat disebut sebanyak dua kali di dalam al-Qur’an. 
Kedua-duanya disebut dalam ayat yang berbentuk perumpamaan dalam surah al-Hajj. Ayat 
tersebut ialah firman Allah SWT Surah al-Hajj 22 : 73: 


LAj 3 Ijall.j j-o jjjC-3j jjl aJ Ijx-oJjoj 11 (JlLo (jjjjJa jjll]) 1 *jU 

e_j]Llal) <. a» jJa ALo ojjailaJ V Li2u e_ilj31) ^jLuoj j)j^j )j» ><ua.) jlj 

yr^jjiLJj 


Maksudnya: 

Wahai umat manusia! diberikan satu mathal perbandingan, maka dengarlah akan dia 
dengan bersungguh-sungguh. Sesungguhnya mereka yang kamu seru dan sembah, yang lain 
dari Allah itu, tidak sekali-kali akan dapat mencipta seekor lalat walaupun mereka 
berhimpun beramai-ramai untuk membuatnya!, dan jika lalat itu mengambil sesuatu dari 
mereka, mereka tidak dapat mengambilnya balik daripadanya. (kedua-duanya lemah belaka), 
lemah yang meminta (dari mendapat hajatnya) dan lemah yang kena minta (daripada 
menunaikannya ). 

Dalam ayat ini, Allah SWT memulakan perumpamaan dengan perkataan ’ duriba ’ iaitu ( L 

jJ ujjjs LgJ). Sesungguhnya terdapat hikmah tertentu apabila Allah SWT 

memulakan perumpamaan dengan ’ duriba ’. Maksud asal perkataan ’ duriba ’ atau ’darb’ 
dalam bahasa Arab ialah pukul atau ketuk. Jadi, apakah kesesuaian penggunaan perkataan ini 
dalam ayat perumpamaan dalam al-Qur’an? Menurut Muhammad Qutb (1993), lafaz 
'duriba ’ atau 'darb' disebut ketika ingin meninggalkan kesan dan membangkitkan tindakan, 
iaitu seolah-olah perumpamaan yang didatangkan itu mengetuk dan memukul telinga 
pendengar dengan suatu ketukan dan pukulan yang berbekas di hatinya, malah menusuk ke 
sanubarinya. 

Perumpamaan di dalam ayat ini mengandungi ‘ Ijaz al-Qasr iaitu penggunaan perkataan dan 
olahan yang pendek tetapi mengandungi makna yang banyak. Menurut Muhammad Husayn 
al-Saghir (1992), penerangan yang ringkas ini sebenamya sudah cukup untuk difahami oleh 
manusia mengenai penyekutuan yang dilakukan oleh manusia kepada Allah dengan 
melakukan pengabdian kepada berhala-berhala yang pelbagai, sedangkan mereka sendiri 
telah mengetahui kelemahan dan kehinaan yang terdapat pada berhala-berhala tersebut. 
Jelasnya, keistimewaan gaya bahasa perumpamaan dalam ayat ini begitu terserlah apabila 
penggunaan perkataan yang sedikit sudah mampu untuk menghuraikan sesuatu yang 
mengandungi makna yang luas. 

Menurut al-Fakhrurrazi (1995), perkataan ( j)dalam ayat di atas yang bermaksud “ ticlak 
sekali-kair yang menunjukkan kepada penalian untuk selamanya, memberi erti di sini 'na.fi 
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ta ’kid ’ iaitu penafian secara pasti. Justeru, ia membawa maksud secara pasti 
kemustahilannya bagi golongan musyrikin itu untuk menciptakan lalat walaupun mereka 
berkumpul dan saling bekerjasama untuk menciptakannya. Justeru, sungguh tidak wajar dan 
tidak layak bagi orang yang berakal untuk menjadikan berhala sebagai sembahan. Al- 
Zamakhshariy (1995) menyatakan bahawa ini merupakan ayat yang amat mendalam 
maknanya yang diturunkan oleh Allah bagi menggambarkan kejahilan golongan musyrikin 
Quraisy yang tidak menggunakan langsung akal mereka. 

Ayat 73 surah al-Hajj ini dimulakan dengan seruan jJl)kepada semua manusia, agar 

mereka dapat mengambil pengajaran dan pengiktibaran daripada apa yang akan diperkatakan 
oleh Allah SWT. Perumpamaan mengenai lalat dalam ayat ini mengandungi rahsia i'jaz yang 
begitu hebat. Ketidak-mampuan manusia untuk mencipta lalat samalah dengan ketidak- 
upayaan mereka untuk mencipta unta dan gajah. Namun, uslub al-Qur’an memilih lalat yang 
kecil dan hina untuk dibuat cabaran kepada manusia yang engkar. Hal ini kerana cabaran 
untuk mencipta lalat lebih ’terasa’ kelemahannya berbanding cabaran untuk mencipta gajah 
dan unta. Menurut Sayyid Qutb (1992), inilah yang dinamakan sebagai kesenian dalam uslub 
al-Qur’an. 

Seterusnya, ditambah lagi rasa Temah’ apabila sesiapa pun tidak mampu menghalang lalat 
yang mengambil sesuatu atau menghinggap pada mana-mana tempat. Di sini sekali lagi 
terserlahnya kehebatan dan keunikan uslub al-Qur’an yang mengandungi i'jaz yang nyata. 
Sekiranya al-Qur’an menyatakan bahawa yang mengambil sesuatu itu yang tidak dapat 
dihalang ialah haiwan yang buas dan ganas, maka ia akan menunjukkan sememangnya 
haiwan tersebut ada kekuatan. Akan tetapi, apabila dibawakan contoh seekor lalat yang 
lemah sebagai perumpamaan, namun manusia masih lemah untuk menghadapinya, maka ia 
membawa makna yang lebih mendalam yang menunjukkan kelemahan berhala dan golongan 
penyembah berhala. Di sinilah datangnya perasaan kehinaan yang amat sangat pada 
kelemahan yang wujud pada sembahan selain Allah. 

Mukjizat al-Qur’an amat terserlah kerana sehingga ke hari ini manusia bukan sahaja tidak 
dapat mencipta seekor lalat, bahkan manusia juga gagal untuk membuat sesuatu alat yang 
setanding dengan keunikan yang ada pada lalat. Manusia mencipta kapal terbang dan 
helikopter dengan mengambil lalat sebagai model, namun seekor lalat adalah terlalu unggul 
berbanding setiap teknologi yang direka oleh manusia. Apa yang hebat, ia adalah seekor 
‘makhluk hidup’. Kapal terbang dan helikopter hanya bermanfaat untuk seketika waktu. 
Sebaliknya lalat sentiasa menghasilkan generasi yang sama (Harun Yahya , 2008). 

Terdapat hikmah tersendiri yang hanya Allah sahaja yang Maha Mengetahui dengan 
sebenarnya tentang pemilihan lalat dalam perumpamaan dalam ayat di atas. Sekiranya 
sekadar untuk memberikan suatu contoh meminta manusia menciptakan sesuatu, Allah boleh 
sahaja mengungkapkan atau memberikan contoh dengan haiwan-haiwan lain atau serangga- 
serangga yang lain. Namun, apabila lalat dipilih, sudah tentu ia mempunyai hikmah yang 
tersirat yang sewajamya ditikirkan oleh manusia yang beriman kepada Allah SWT. 
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Menurut al-Qurtubiy (1993), lalat dipilih dalam perumpamaan ini berdasarkan empat faktor 
khusus yang terdapat padanya iaitu hina, lemah, kotor dan jumlah yang banyak. Oleh itu, 
penciptaan lalat yang kecil itu dengan sifatnya yang sedemikian pun tidak dapat ditandingi 
oleh sesiapa pun jua dari sudut penciptaannya, maka tidak sewajamyalah seseorang itu 
mensyirikkan Allah SWT. 

Pemilihan lalat sebagai perumpamaan dalam al-Qur’an juga adalah seumpama pemilihan 
nyamuk. Hal ini kerana lalat merupakan serangga yang umum dan mempunyai taburan yang 
meluas di seluruh pelusuk muka bumi. Oleh yang demikian, sekiranya serangga umum yang 
mudah didapati pun tidak dapat dicipta oleh manusia, apatah lagi untuk mencipta sesuatu 
yang lebih ganjil. Ia sekaligus menunjukkan kelemahan manusia dan menzahirkan mukjizat 
yang terdapat di dalam al-Qur’an. 

Lalat memang dikenali di seluruh dunia. Pada tahun 1964, ahli-ahli sains ada yang 
berpendapat bahawa terdapat 80,000 jenis spesies lalat di seluruh dunia (Danial Zainal 
Abidin, 2011). Lalat rumah dikenali sebagai Musca Domestica. Lalat jinak ini mudah ditemui 
dan ia berada di mana-mana dan ia dapat hidup dalam keadaan dan persekitaran yang 
pelbagai (Harold Oldroyd, 1965). 

Menurut Mohamed Salleh (1989), pemilihan lalat dalam ayat 73 surah al-Hajj ini 
memberikan maksud yang besar dan mendalam kerana lalat mempunyai pengaruh yang besar 
kepada kesihatan manusia. Sehingga kini, lalat merupakan antara serangga yang menjadi 
punca utama masalah kesihatan manusia dan haiwan temakan di seluruh dunia. Pelbagai jenis 
penyakit yang melibatkan lalat terdapat di seluruh dunia atau khususnya di satu-satu 
kawasan geografi dunia. Menurutnya lagi, sememangnya banyak mikroorganisma yang 
bersekutu dengan lalat, dan mikroorganisma terdiri daripada jenis-jenis bakteria, virus, 
protozoa, kulat dan juga cacing-cacing nematod menyebabkan pelbagai jenis penyakit kepada 
manusia dan haiwan ternak. 

Penemuan perkaitan lalat dengan kesihatan manusia baru diketahui di akhir abad ke-19 dan di 
awal abad ke-20. Pada tahun 1869, Raimbert telah membuktikan bahawa lalat merupakan 
agen pemindah bakteria Bacillus Anthracis, penyebab penyakit antraks. Pada tahun 1895, 
Bruce telah membuktikan bahawa penyakit tidur (nagana) pada haiwan ternak di Afrika 
adalah disebabkan oleh sejenis tripanosoma yang dibawa oleh lalat tsetse, Glossina 
Morsitcms. Kemudian pada tahun 1903 Bruce dan Nabarro telah membuktikan bahawa satu 
lagi spesies lalat iaitu Glossina Palpalis merupakan vektor utama bagi penyakit tidur pada 
manusia dan haiwan ternakan. Pada 1913, Mitzmain telah membuktikan bahawa penyakit 
surra pada kerbau di Filipina adalah disebabkan oleh sejenis protozoa, Trypanosoma Evansi. 
Serangga yang menjadi pembawa protozoa tersebut ialah sejenis lalat kuda iaitu Tabanus 
Striatus. Manakala pada tahun 1922, Connals telah membuktikan bahawa dua spesies lalat 
rusa (Chrysops Silacea dan Chrysops Discalis) merupakan vektor penyakit loaisis. 

Oleh kerana lalat merupakan agen yang membawa penyakit, maka nabi SAW menyuruh agar 
di’neutral’kan racun yang ada pada lalat sekiranya ia terjatuh di dalam air. Sabda Nabi SAW 
dalam Sahih al-Bukhari: 
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Maksudnya: 

Apabila jatuh lalat ke clalam minuman kamu maka hendaklah ditenggelamkan lalat tersebut 
kemudian dibuangkan, kerana pada salah satu sayapnya membawa penyakit dan pada yang 
satu lagi mengandungi penawar. 

Berdasarkan hadith yang telah dinyatakan oleh nabi SAW ini, menunjukkan bahawa 
terdapat hubungan yang rapat antara lalat dan air. Hal ini kerana lalat memerlukan air secara 
berterusan. Menurut Luther S. West (1951), lalat sering mengeluarkan najis berbentuk cecair 
dan apabila air ini tidak digantikan dengan segara maka lalat akan mati. Justeru, lalat sering- 
kali berada di kawasan berair dan mudah jatuh dalam bekas yang berair. 

Daripada hadith yang telah dinyatakan oleh nabi SAW itu menunjukkan bahawa lalat adalah 
agen pembawa penyakit, oleh yang demikian nabi SAW menegaskan bahawa salah satu 
sayapnya itu mengandungi penyakit. Kebenaran kata-kata nabi SAW itu terserlah pada abad 
ini melalui kajian-kajian saintifik yang dilakukan. Prof J. Leidy seorang pakar dalam bidang 
ilmu serangga telah menjelaskan bahawa melalui kajian yang dilakukan didapati bahawa lalat 
adalah pembawa pelbagai kuman dan penyakit kepada manusia. Pada tahun 1929, H.Y. Yao , 
I.C. Yuan dan D. Huie telah membuat kajian tentang lalat-lalat yang terdapat di Beijing, 
China. Hasil kajian mendapati bahawa bahagian luar lalat mengandungi 3,683,000 kuman 
bakteria manakala bahagian dalamannya mengandungi 6 hingga 8 kali ganda kuman 
berbanding bahagian luarannya. 

Berdasarkan hadith nabi ini juga, Prof. Dr. Mustafa Tbrahim Hasan, Pengarah di Pusat Kajian 
Serangga Pembawa Penyakit, Universiti al-Azhar, Mesir telah membuat kajian yang bertajuk 
‘penyakit dan ubat pada dua sayap lalat’. 

Sampel kajian ialah sayap kanan dan sayap kiri empat jenis serangga iaitu Lalat Rumah 
(Musca Domestica), Lalat Kandang (Muscina Stabulans), Lalat Pasir (Phlebotomus Papatasi) 
dan Nyamuk Rumah (Culex Pipiens). Kajian beliau mendapati bahawa terdapat sejumlah 
bakteria yang pelbagai dan banyak pada kedua-dua sayap lalat, tidak seperti sayap nyamuk 
yang hanya mengandungi sedikit bakteria sahaja. 

Didapati juga bakteria baik yang terdapat pada sayap lalat adalah lebih banyak daripada 
bakteria jahat. Kajian juga mencatatkan bahawa terdapat bakteria baik yang banyak pada 
sayap kanan semua jenis lalat. Kepelbagaian mikrob yang terdapat pada lalat adalah tindak 
balas daripada persekitaran di mana ia hidup. Menurut Hassan M, Lutfi (1998), kandungan 
bakteria baik yang mengatasi jumlah bakteria jahat yang terdapat pada lalat menjelaskan 
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keupayaannya untuk hidup dalam suasana yang sukar seperti persekitaran sejuk, panas, 
persekitaran bahan kimia dan sinaran cahaya. 

Hasil kajian juga mendapati bahawa bakteria yang paling banyak yang terdapat pada lalat 
ialah dari jenis B. Circulans. Bakteria jenis ini terdapat dengan jumlah yang banyak pada 
sayap kanan lalat. Kehebatan bakteria B. Circulans ini ialah ia mampu bertindak mematikan 
segala jenis bakteria lain yang wujud pada lalat termasuk bakteria-bakteria yang 
memindahkan virus penyakit pada manusia. Kajian juga mendapati bahawa bakteria B. 
Circulans ini mampu bertindak ‘membunuh’ bakteria lain dalam jangka waktu yang amat 
pendek (Mustafa Ibrahim Hasan, 1427H). 

Sehubungan dengan itu, apabila dirujuk kepada hadith nabi SAW didapati bahawa nabi SAW 
menyuruh agar ‘segera’ ditenggelamkan lalat yang jatuh ke dalam air dengan menggunakan 

partikel ‘fa’ (^A) . Partikel ‘fa’(^-Q dalam bahasa Arab membawa maksud ‘segera dilakukan’, 

manakala partikel ‘thumma’ (^)membawa maksud ‘kemudian’ yang dilakukan dalam 

keadaan yang tidak segera. Hikmah daripada menenggelamkan lalat itu dengan segera adalah 
supaya bakteria yang bermanfaat dapat mengeluarkan ‘bahan’ yang boleh mematikan segala 
bakteria lain yang membawa mudharat yang terdapat pada lalat dan seterusnya dapat 
menjadi penawar dan ubat. 

Rasulullah SAW menyuruh agar ditenggelamkan lalat itu dengan segera dalam air adalah 
kerana bakteria hanya aktif dan mampu bertindak apabila wujudnya ‘perantaraan’ seperti 
makanan atau minuman yang terdapat di dalam sesuatu bekas. Melalui ‘perantaraan’ tersebut, 
bakteria mudarat dan bakteria bermanfaat akan ‘bertarung’ dan natijahnya bakteria 
bermanfaat akan menghapuskan segala bakteria yang mudarat. Mengikut kajian, bakteria 
bermanfaat hanya perlu mengeluarkan ‘bahan’ sejumlah 5 gram untuk meneutralkan 1000 
liter cecair atau bahan makanan. 

Sehubungan dengan ini, mukjizat al-Qur’an amat terserlah sekali melalui perumpamaan 
mengenai lalat ini. Cabaran i'jaz sangat jelas dalam ayat ini. Cabaran i'jaz berlaku di 
sepanjang zaman bermula dari al-Qur’an diturunkan sehinggalah hari kiamat. Pada zaman 
sekarang iaitu zaman sains dan teknologi, terdapat ramai dalam kalangan manusia yang 
berasa hebat dengan pencapaian sains lalu tidak mahu beriman kepada Allah SWT. Lalu, 
cabaran al-Qur’an terhadap mereka masih terbuka. Apakah dengan kemajuan sains dan 
teknologi mereka mampu mencipta serangga sekecil lalat? Jawapan yang pasti ialah mustahil 
mereka dapat melakukannya. Di sinilah tersematnya rahsia i’jaz al-Qur’an. 

Walaupun lalat hanyalah seekor serangga yang kecil, namun makhluk ciptaan Allah ini 
sangat unik. Ia sekaligus membuka ruang kepada manusia untuk berfikir dan merenung 
kehebatan dan kekuasaan Allah SWT. Inilah antara tujuan perumpamaan itu diungkapkan di 
dalam al-Qur’an. 
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3. LABAH-LABAH 


Perkataan al-'ankabut yang membawa maksud labah-labah disebut sebanyak dua kali di 
dalam al-Qur’an. Kedua-duanya disebut dalam surah yang sama melalui gaya bahasa 
perumpamaan. Firman Allah SWT, Surah al-'Ankabut 29 : 41: 


ji 0)j & 




JjjSLiaJl (JlLa^ c-lj]ji jj4 j-o IjAajl jJ-^l 

£ ) jjjJ*j ijjlil dljjfLi*Jl CjjjI 


Maksudnya/ 

Mathal bandingan orang yang menjadikan benda-benda yang lain dari Allah sebagai 
pelindung (yang diharapkan pertolongannya) adalah seperti labah-labah yang membuat 
sarang (untuk tempat perlindungannya); padahal sesungguhnya sarang yang sehabis-habis 
reput ialah sarang labah-labah, kalaulah mereka orang yang berpengetahuan. 

Menurut Muhammad Husayn Salamah (2002), dalam ayat ini Allah SWT telah 
mendatangkan perumpamaan dalam bentuk tashbih tamthili iaitu Allah SWT telah 
mengumpamakan golongan kafir yang menyembah berhala seperti labah-labah yang 
membuat sarang yang rapuh, lemah dan mudah rosak apabila ditiup angin. Muhammad 
Husayn al-Saghir (1992) pula menyatakan bahawa perumpamaan yang didatangkan dalam 
bentuk tashbih tamthili dalam ayat ini merupakan jenis tashbih yang sangat tinggi 
nilaiannya. 

Melalui perumpamaan yang didatangkan dalam ayat ini, ia berjaya mendekatkan kepada 
kefahaman dan orang yang berakal akan dapat mengetahui maksud yang disampaikan dengan 

jelas dan mudah. Dalam ayat ini, perkataan(cuJl) didatangkan dalam bentuk majaz. Menurut 

al-Zamakhshariy (1995), maksud yang hendak disampaikan daripada perkataan tersebut ialah 
‘selemah-lemah apa yang mereka sandarkan dalam agama dan pegangan adalah pengabdian 
mereka kepada berhala’. 

Selain itu, perkataan yang digunakan untuk menggambarkan sesuatu dalam perumpamaan ini 
adalah tepat dan memberi kesan yang mendalam pada jiwa. Perkataan jdalam ayat di atas 

adalah perkataan jamak daripada perkataan( Jj'). Ia bermaksud ‘tuan / penguasa yang segala 

suruhannya dipatuhi’, dan ia memiliki kekuasaan, kekuatan dan pemerintahan. Justeru, 
apakah sifat-sifat ini menepati ciri yang terdapat pada ‘tuhan-tuhan’ selain Allah? Justeru, 
Samlh 'Atif al-Zayn (1987) menyatakan bahawa perumpamaan ini menerangkan bahawa 
segala bentuk ‘kekuasaan’ selain Allah yang dijadikan asas perlindungan adalah sesuatu 
yang sia-sia, lemah serta tidak boleh memberikan sebarang manfaat mahu pun mudarat. 
Mereka yang mengambil selain Allah sebagai pelindung adalah seperti labah-labah. 
Manakala ‘perlindungan’ yang diharapkan itu adalah seperti sarang labah-labah yang rapuh. 
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Menurut Wahbah al-Zuhayli (1991), sesuatu yang jelas ialah sarang labah-labah merupakan 
serapuh-rapuh rumah untuk menjadi tempat perlindungan, begitulah juga amat jelas sekali 
bahawa agama pegangan golongan kafir itu adalah selemah-lemah agama sekiranya mereka 
mengetahui. Rumah labah-labah yang mudah koyak itu tidak akan meninggalkan kesan 
apabila ia rosak. Begitulah halnya dengan amalan orang kafir yang tidak meninggalkan kesan 
apa-apa. Sekiranya mereka mempunyai ilmu yang sahih, sudah tentu mereka dapat 
menanggapi bahawa berhala yang disembah dan ibadat yang dilakukan oleh mereka tidak 
memberikan sebarang manfaat, tapi realitinya mereka berada dalam kejahilan dan tidak tahu 
kesan dan akibat daripada perbuatan mereka itu. 

Fa’iq al-'Ubaydi (2004), melalui tulisannya dalam majalah ‘Ayaf telah menyatakan bahawa 
perkataan ‘rapuh’ yang ditujukan kepada sarang labah-labah itu, boleh ditafsirkan juga 
kepada kehidupan rumahtangga labah-labah. Ia merujuk kepada rapuhnya kehidupan dalam 
‘rumahtangga’ labah-labah apabila berlakunya ‘queen control’ iaitu isteri yang menjadi 
pemimpin kepada keluarga dengan mengetepikan kepimpinan yang sepatutnya diterajui oleh 
golongan lelaki. 

Hal ini kerana mengikut kajian saintifik, didapati bahawa sarang labah-labah itu adalah tiga 
kali ganda lebih kukuh sekiranya dibandingkan dengan sarang serangga-serangga yang lain. 
Malahan, ‘benang’ yang terdapat pada sarang labah-labah itu sebenamya lebih kuat dan utuh 
daripada benang sutera. Oleh yang demikian, sarang labah-labah boleh dianggap sebagai 
kota dan benteng yang kukuh bagi keluarga labah-labah. 

Namun begitu, mengapakah ayat al-Qur’an menyatakan bahawa serapuh-rapuh sarang ialah 
sarang labah-labah?. Sehubungan dengan itu, ayat al-Qur’an itu boleh ditafsirkan sebagai 
merujuk kepada hubungan kekeluargaan yang amat rapuh dan bercelaru yang wujud dalam 
‘rumahtangga’ labah-labah itu. Oleh itu, Dr 'Ali al-Marasi, seorang profesor dalam kajian 
ilmu serangga di Fakulti Sains, Universiti Kaherah telah berkata: “Kajian telah membuktikan 
bahawa serapuh-rapuh rumah ialah rumah labah-labah. Hal ini kerana labah-labah betina 
yang menguasai rumah, selepas berlakunya persenyawaan, labah-labah jantan akan menjadi 
mangsa kepada labah-labah betina, bahkan ia juga akan memakan anak-anaknya. Dalam 
masa yang sama, anak-anak labah-labah tersebut akan saling berbunuhan di antara satu sama 
lain. Justeru, ia merupakan rumah yang ditinggalkan”. 

Secara realitinya juga, ‘rumahtangga’ labah-labah seumpama spesies labah-labah yang 
dikenali sebagai ‘Black Widow’ mempunyai ‘rumahtangga’ yang hancur dan porak-peranda. 
Tidak terdapat ketenangan dalam kehidupan labah-labah dalam sarangnya itu. Hal ini kerana 
sifat ‘queen control’ yang wujud pada labah-labah betina. Ketika berlakunya proses 
‘mengawan’, labah-labah jantan akan mencengkam kuat labah-labah betina dengan kedua- 
dua taringnya yang kukuh untuk menghindari gigitan labah-labah betina yang boleh 
membawa maut. Lebih kurang 15 minit proses mengawan itu berlaku, labah-labah jantan 
akan berwaspada terhadap pasangannya kerana pada kebiasaannya labah-labah betina 
mempunyai selera untuk memakan labah-labah jantan. Oleh yang demikian, labah-labah 
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betina akan menerkam pasangannya untuk menjadi santapan pada hari ‘perkahwinannya’ 
(Taufiq 'Ulwan, 2009). 

Justeru, setelah ‘mengawan’, labah-labah betina akan cuba membunuh dan memakan labah- 
labah jantan. Oleh yang demikian, labah-labah jantan akan berusaha menyelamatkan diri dan 
tidak akan kembali ke sarang itu. Inilah sebuah rumahtangga yang diasaskan kepada 
kewaspadaan, berhati-hati dan juga ketakutan, bahkan kematian yang menjemput labah-labah 
jantan sejak hari pertama pernikahannya. 

Sehubungan dengan itu, labah-labah betina akan menguasai sepenuhnya ‘rumahtangga’ yang 
dibina. Labah-labah betina itu bersikap agresif dan akan bertindak membunuh sesiapa sahaja 
dalam kalangan serangga-serangga kecil yang datang mengganggu kediamannya itu. 
Manakala anak-anak labah-labah yang keluar dan lahir dari telur pula akan saling berbunuhan 
di antara satu sama lain. Kepincangan yang berlaku dalam ‘rumahtangga’ labah-labah ini 
amat terserlah. 

Justeru, manusia boleh mengambil pengajaran yang amat berguna daripada apa yang berlaku 
dalam ‘rumahtangga’ labah-labah. Hubungan kekeluargaan dan kemasyarakatan akan 
musnah dan hancur apabila tidak menjadikan syariat Allah sebagai panduan dan pedoman. 
Apabila wanita menjadi pelindung dan pemimpin kepada lelaki, maka ia sudah tentu 
menyalahi fitrah dan bercanggah dengan apa yang telah disarankan di dalam ajaran Islam. 
Akibatnya, kehidupan menjadi ‘rapuh’ dan rosak. 

Antara i'jaz 'ilmiy yang terdapat dalam ayat perumpamaan ini ialah penggunaan huruf ‘ta 

ta ’nith ’(o) yang merujuk kepada labah-labah betina. Hal ini amat jelas dalam ayat al-Qur’an 

surah al-'Ankabut ini melalui penggunaan huruf ‘ta tanith’ yang merujuk kepada labah- 

labah betina yang membuat sarang iaitu (b^ oiAJl Ilmu tentang perkara ini 

tidak diketahui semasa al-Qur’an diturunkan, sebaliknya maklumat ini hanya dapat diperoleh 
melalui kajian yang telah dilakukan pada zaman kini. Kajian saintifik moden mendapati 
bahawa labah-labah betinalah yang bersusah-payah membina sarang, bukannya labah-labah 
jantan. 

Di samping kajian yang mendapati bahawa sarang labah-labah terdiri daripada ‘benang’ yang 
kukuh, kajian saintifik moden juga mendapati bahawa sarang labah-labah tidak bertahan 
lama. Ia tidak boleh bertahan melebihi satu malam kerana selepas daripada itu ia akan 
menjadi kering dan tidak sesuai lagi untuk dijadikan perangkap kepada serangga kerana 
bahan lekit yang ada padanya hilang. Oleh itu, pada keesokan harinya, sarang labah-labah 
akan mudah terkoyak selepas selesai ia melaksanakan ‘tugas’nya (Nadiah Tayyarah, 2007). 
Justeru, ia dengan jelas menunjukkan bahawa sarang labah-labah adalah sarang yang sangat 
rapuh. 
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Pada penghujung ayat perumpamaan ini, Allah SWT menyatakan bahawa(lylS' 0 ) 

yang bermaksud ‘ kalaulah mereka orang yang berpengetahuan ’ . Dari ayat ini, jelaslah 
bahawa ilmu merupakan perkara yang paling penting dalam hidup ini. Melalui ilmu, 
seseorang itu dapat memperoleh kebenaran dalam hidup. Golongan musyrikin yang 
menjadikan berhala sebagai tuhan mereka dan sebagai tempat mereka meminta pertolongan 
adalah menunjukkan betapa mereka itu berada dalam kejahilan, ibarat orang yang mengambil 
sarang labah-labah sebagai pelindung, sedangkan sarang labah-labah tersebut mudah rosak 
dan terkoyak. 

Begitu juga dalam konteks kehidupan hari ini, dapat difahami melalui ayat perumpamaan ini 
juga betapa kehidupan labah-labah adalah kehidupan yang rapuh. Melalui kajian saintifik 
moden mendapati bahawa labah-labah betina yang menguasai rumahtangga. Justeru, apabila 
fitrah kepimpinan dalam keluarga yang sepatutnya diterajui oleh golongan lelaki diabaikan, 
maka akan berlaku kehancuran dan porak-peranda dalam kehidupan berkeluarga dan 
bermasyarakat. Melalui ilmu dan kajian moden juga, kerapuhan sarang labah-labah dapat 
dibuktikan dari aspek jangka hayatnya, kerana ia tidak boleh bertahan lama iaitu tidak 
melebihi satu malam sahaja. Sehubungan dengan itu, Allah SWT mendatangkan ayat yang 
berbentuk perumpamaan adalah supaya manusia mengkajinya dengan berpandukan ilmu agar 
memperoleh cahaya kebenaran. 


KESIMPULAN DAN PENUTUP 

Dalam membahaskan topik perumpamaan haiwan invertebrata dalam al-Qur’an , pendekatan 
i'jaz bayaniy (mukjizat dari sudut bahasa al-al-Qur’an) dan i'jaz 'ilmiy (mukijizat dari sudut 
saintifik) perlu digunakan demi memperoleh kefahaman yang jelas dan mantap terhadap 
ayat-ayat al-Qur’an yang menyentuh tentang serangga ini. Gabung jalin antara i'jaz bayaniy 
dengan ijaz 'ilmiy sangat diperlukan demi mempastikan maklumat dan pengajaran yang 
penuh bermakna dapat dihasilkan daripada penelitian terhadap perumpamaan mengenai 
haiwan invertebrata dalam al-Qur’an. 

Jelasnya, pada zaman sains dan teknologi ini, al-Qur’an tetap unggul menampilkan elemen 
i 'jaz yang terdapat di dalamnya apabila kajian-kajian moden dapat membuktikan kebenaran 
isi kandungan al-Qur’an. Oleh yang demikian, Allah menganjurkan kepada manusia agar 
berfikir dan membuat kajian terhadap ciptaan Allah yang hebat yang terdapat di muka bumi 
ini 
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ABSTRAK 


Persoalan darurah secara ilmiah merupakan satu subjek yang penting untuk dikuasai dan diterokai oleli 
penuntut, pendakwah dan sarjana ilmu Islam. Darurah yang dimaksudkan menjangkaui darurah fiqhi malah 
merangkumi darurah usuli. Kertas kerja ini bertujuan menjelaskan konsep darurah sebenar dalam Islam 
menurut perspektif Al-Quran dan Usul Fiqh menerusi kerangka Maqdsid Al-Kulliyah. Seterusnya analisis 
terhadap aplikasi produk perbankan Islam yang berasaskan akad bertangguh akan dihuraikan. Metod yang 
digunakan ialah metod induktif deduktif dan komparatif. Dapatan mendapati konsep darurah masih belum 
diterokai dan diaplikasi dalam konteks yang menyeluruh menurut Maqasid Kulliyah bagi memenuhi subtansi 
syariah dalam konteks kewangan Islam dan makro ekonomi Islam khususnya dalam pembinaan produk 
perbankan. 

KATA KUNCI: Darurah, Kewangan Islam, Ekonomi Islam, Mikro, Maqasid Kulliyah 

PENDAHULUAN 

Persoalan darurah secara bermetodologi dan mengikut kerangka epistimologi ilmu 
merupakan satu subjek penting untuk dikuasai dan diterokai oleh penuntut, pendakwah dan 
sarjana Islam. Ia satu konsep yang perlu dihadami limitasinya agar aplikasi darurah sejajar 
dengan kehendak syara' dan termasuk dalam darurah yang diiktiraf syara'. Ini kerana 
lapangan Islam secara umum dan pekerjaan dan kehidupan Muslim secara khusus terdapat 
padanya situasi yang tidak dijangka dan keadaan terdesak yang membawa individu Muslim 
ke ruang melakukan perkara yang ditegah asalnya dalam agama. Situasi-situasi ini semakin 
bertambah dengan bertambah pesatnya era moden dalam aspeknya yang pelbagai (Ibnu 
Mubarak, 1988). Syariat Islam meraikan situasi manusia yang terdesak dan berhajat kepada 
jalan keluar serta memelihara keadaan manusia yang sedang berada dalam kesusahan. 

Al-Quran memperkenalkan konsep al-darurah ini berdasarkan kerangka maqasid kulliyah 
(universal maqasid) dalam kerangka memelihara kesinambungan dan kemaslahatan manusia 
di dunia dan akhirah. Perkembangan kepada konsep al-darurah di dalam Al-Quran masih 
berlegar hanya di dalam konteks memakan benda yang haram atau melakukan perkara yang 
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haram di dalam keadaan terdesak (Mohmmad Muslehuddin, 1975). Sedang pada hakikatnya, 
konsep al-darurah satu konsep Qurani yang perlu diterokai dengan lebih mendalam lagi. 

Kaedah shari‘ah yang umum berdiri di atas paksi meraikan perkara darurah berasal daripada 
syariat itu terbina atas memelihara perkara daruriyat yang lima; memelihara agama, harta, 
nyawa, keturunan, dan akal. Begitu juga dari aspek agama bertujuan mencapai kemaslahah an 
dan menjauhi kemudaratan dari semua aspek pensyariataan dan kehidupan manusia. Dalam 
masa yang sama syariat juga bertujuan memudahkan, meringankan serta tidak membebankan 
atau memberi kepayahan kepada mukallaf. Manakala syarat pensyariatan hukum shari‘ah 
disyaratkan mestilah dalam kadar kemampuan dan kebolehupayaan melakukan sesuatu taklif 
tersebut. Perkara ini dimaklumi kerana Allah Maha Adil lagi mengetahui keadaan hambaNya. 
Keadaaan darurah boleh terjadi dalam pelbagai aspek. Di antaranya paksaan oleh orang yang 
zalim, pengubatan, menahan dari kemudaratan yang mutlak dan memelihara objektif 
syara’(Al-Jayzani, 2007). 

Situasi darurah mempunyai kesan yang besar dalam perubahan hukum. Sepertimana 
keharusan memakan bangkai ketika keadaan darurah yangmana asal kepada bangkai itu 
adalah haram pada mulanya. Tetapi hukum darurah itu berkait rapat dengan ketiadaan pilihan 
dan waktu yang terhad (Az-Zayr, 2010). Darurah bermaksud sesuatu yang tidak dapat 
dielakkan lagi demi mengelak kemudaratan yang lebih besar terjadi. Tujuan diharuskan 
sesuatu keharusan melakukan perkara yang haram bagi darurah bukan bertujuan 
memudahkan sebaliknya mengelak sesuatu yang lebih binasa terjadi. Di mana ketika keadaan 
darurah, seseorang individu berada dalam keadaan tidak punya pilihan melainkan perlu 
melakukan sesuatu perkara yang dilarang oleh syara’ (Katr, Ahmad, 2004). 

Ini kerana asal kepada mudarah itu adalah haram (Al-Bahithin, 2001). Namun demikian 
konsep ini memerlukan kepada penelitian ilmiah dan limitasi syara’ yang terperinci. Dalam 
banyak keadaan telah berlaku kesalahfahaman di kalangan masyarakat akan istilah darurah 
menurut syara’ yang sebenar. Di mana ramai yang mengambil jalan keluar yang mudah dan 
mengambil ringan dalam menilai situasi darurah dan mengaplikasikan pada situasi dan 
keadaan yang salah. Maka hal yang demikian telah membawa kepada melakukan perkara 
yang ditegah dan diharamkan syara’ dengan berhujahkan darurah mengharuskan perkara 
yang ditegah. Di mana terdapat sebilangan besar Muslim yang meluaskan makna darurah 
melebihi syarat dan limitasinya tanpa memelihara garis pandu yang ditetapkan syara’. 
Keadaan ini berleluasa hingga membawa kepada menzalimi hukum dan manusia yang 
lainnya. 

DARURAH DARI PERSPEKTIF AL-QURAN 

Darurah disandarkan kepada dalil Al-Quran dalam hakikat sandarannya terhadap nas 
sebanyak lima kali di dalam Al-Quran. dan kesemuanya merujuk kepada jenis-jenis makanan 
yang diharamkan oleh syarak. Seperti firman Allah dalam surah Al-Baqarah. 
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“Sesungguhnya Allah hanya mengharamkan kepada kamu memakan bangkai, dan 
darah, dan daging babi, dan binatang-binatang yang disembelih tidak kerana 
Allah, maka sesiapa terpaksa (memakannya kerana darurat) sedang ia tidak 
mengingininya dan tidak pula melampaui batas (pada kadar benda yang dimakan 
itu), maka tidaklah ia berdosa. Sesungguhnya Allah Maha Pengampun, lagi Maha 
Mengasihani. ”(Surah Al-Baqarah 2:173) 

Darurah juga di sebut dari segi makna tanpa lafaz di dalam Al-Quran seperti ayat di bawah. 

“Sesiapa yang kufur kepada Allah sesudah ia beriman (maka baginya kemurkaan 
dan azab dari Allah), kecuaii orang yang dipaksa (meiakukan kufur) sedang 
hatinya tenang tenteram dengan iman akan tetapi sesiapa yang terbuka hatinya 
menerima kufur, maka atas mereka tertimpa kemurkaan dari Allah, dan mereka 
pula beroleh azab yang besar. ”(Surah An-Nahl. 16:106). 

Begitu juga darurah yang dsebut dalam ayat seterusnya:- 

“Diharamkan kepada kamu (memakan) bangkai (binatang yang tidak disembelih), 
dan darah (yang keluar mengalir), dan daging babi (termasuk semuanya), dan 
binatang-binatang yang disembelih kerana yang lain dari Aiiah, dan yang mati 
tercekik, dan yang mati dipukui, dan yang mati jatuh dari tempat yang tinggi, dan 
yang mati ditanduk, dan yang mati dimakan binatcmg buas, kecuali yang sempat 
kamu sembelih (sebelum habis nyawanya), dan yang disembelih atas nama 
berhala; dan (diharamkan juga) kamu merenung nasib dengan undi batang- 
batang anak panah. Yang demikian itu adalah perbuatan fasik. Pada hari ini, 
orang-orang kafir teiah putus asa (daripada memesongkan kamu) dari agama 
kamu (setelah mereka melihat perkembangan Islam dan umatnya). Sebab itu 
janganlah kamu takut dan gentar kepada mereka, sebaliknya hendaklah kamu 
takut dan gentar kepadaKu. Pada hari ini, Aku telah sempurnakan bagi kamu 
agama kamu, dan Aku telah cukupkan nikmatKu kepada kamu, dan Aku teiah 
redhakan Islam itu menjadi agama untuk kamu. Maka sesiapa yang terpaksa 
kerana kelaparan (memakan benda-benda yang diharamkan) sedang ia tidak 
cenderung hendak melakukan dosa (maka bolehlah ia memakannya), kerana 
sesungguhnya Allah maha Pengampun, lagi Maha Mengasihani. ”(Surah Al- 
Maidah. 5:3). 

Selain dari itu darurah juga disebut dalam konteks yang berbeza di dalam Surah An-Nisa’:- 

“Tidakiah sama keadaan orang-orang yang duduk (tidak turut berperang) dari 
kalangan orang-orang yang beriman - selain daripada orang-orang yang ada 
keuzuran - dengan orang-orang yang berjihcul (berjuang) pada jalan Allah (untuk 
membela Islam) dengan harta dan jiwanya. Allah melebihkan orang-orang yang 
berjuang dengan harta benda dan jiwa mereka atas orang-orang yang tinggal 
duduk (tidak turut berperang kerana uzur) dengan kelebihan satu darjat. Dan 
tiap-tiap satu (dari dua golongan itu) Allah menjanjikan dengan balasan yang 
baik (Syurga), dan Allah melebihkan orang-orang yang berjuang atas orang- 


46 



orang yang tinggal duduk (tklak turut berperang dan tidak ada sesuatu uzur) 
denganpahala yang amat besar” (Surah An-Nisa. 4:95). 

Majoriti ayat berkaitan darurah dalam Al-Quran selain daripada surah An-Nisa menceritakan 
darurah dalam konteks pengharaman memakan bangkai, mayat darah dan sembelihan yang 
haram. Kesemua ini hanya berlegar dalam skop memakan makanan yang haram ketika 
darurah. Persoalan yang timbul adakah konsep darurah dengan mengkhususkan kepada 
memakan atau melakukan perbuatan yang haram dalam konteks darurah yang dibawa 
menerusi ayat al-Quran ini memberi limitasi daripada dikembangkan kepada situasi darurah 
yang lain (Abu Sulayman, 1423H). Menurut kajian, mufassirin menafsirkan makna darurah 
dan terdesak kepada dua pembahagian. Yang pertama ialah: kelaparan yang melampau. 
Kedua ialah: Jika seorang Muslim dipaksa untuk memakan makanan yang haram ketika 
situasi yang mengancam nyawanya maka dia boleh memakannya. Inilah pandangan Imam 
Fakhruddin Ar-Razi dan Imam Qurtubi (Qurtubi, 1993). Mereka yang terdesak atau berada 
dalam darurah termasuk dalam dua kategori iaitu mereka yang menghadapi darar dan mereka 
yang wajib mempertahankan diri daripada kemudaratan. Seperti paksaan daripada orang yang 
zalim atau keadaan lapar kerana tekanan musuh. Maka dalam situasi ini, hukum haram 
diangkat sebagai kaedah pengecualian dan bertukar menjadi harus (Al-Jassas, 1992). 
Demikian hasil daripada ayat dalam surah Al-An’am: 119 yang membawa maksud: 

"Dan tidak ada sebab bagi kamu, (yang menjadikan) kamu tidak mahu makan 
dari (sembelihan binatang-binatang halal) yang disebut nama Allah ketika 
menyembelihnya, padahal Allah telah menerangkan satu persatu kepada kamu 
apa yang diharamkanNya atas kamu, kecuali apa yang kamu terpaksa 
memakannya? Dan sesungguhnya kebanyakan manusia hendak menyesatkan 
dengan hawa nafsu mereka dengan tidak berdasarkan pengetahuan. 
Sesungguhnya Tuhanmu, Dia lah yang lebih mengetahui akan orang-orang yang 
melampaui batas. ” 

Ayat ini memberi maksud, ketikamana wujudnya darurah maka hukum haram bertukar harus 
ketika situasi tersebut. Imam Razi bagaimanapun masih memahami nas ini dalam konteksnya 
yang terhad kepada darurah melibatkan pemakanan melainkan beliau menambah pengertian 
darurah dengan maknanya yang luas menjangkaui makna darurah pemakanan dengan 
berkata: “ Hukum harus terdapat dalam semua situasi yang terdapat padanya darurah”. Ini 
kerana darurah dalam hal ini menjadi kaedah yang membina hukum harus ketika mana 
terdapatnya situasi darurah. Imam Jasas menambah jika keharusan memakan mayat dengan 
tujuan memelihara nyawa dan dikhuatiri memberi kerosakan pada tubuh badan jika tidak 
dilakukannya maka hukum darurah ini terpakai dalam mana-mana kondisi dalam perkara 
yang haram selagi mana terdapatnya darurah (Jasas, 1992). 
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DEFINISI DARURAH DI SISI FUQAHA DAN USULIYYUN:- 

Definisi darurah dari sudut bahasa 

Darurah berasal daripada kata akar Istilah daripada (Dhar) dengan baris atas. Manakala 
Dhar: Lawan kepada manfaat, seperti firman Allah Ta’ala “ Dan kalau kamu sabar dan 
bertakwa, (maka) tipu daya mereka tidak akan membahayakan kamu sedikit pun. 
Sesungguhnya Allah meliputi pengetahuannya akan apa yang mereka lakukan (Surah Ali 
Imran. 3:20). "Darurah juga bermakna sempit, susah atau pun hajaah (Firuz Abadi, 1986). 

Begitu juga darurah dari sudut etimologinya termasuk dalam pengiktibaran hajaah sebagai 
salah satu makna darurah. “Dan lelaki yang mempunya darurah dan darurah: yakni yang 
mempunyai hajat” (Ibnu Manzhur, 1988). Ini disokong oleh Kafawi dengan memberi 
pengertian darurah sebagai keperluan atau hajaat (Kafawi, 1998). 

Secara kesimpulannya darurah boleh dikategorikan kepada empat pengertian (Al-Jayzani, 
2007): 

i) Akar perkataan dhar yang membawa maksud sesuatu yang bertentangan dengan 
manfaat (Ibni Faris, 1981). 

ii) darurah yang datang dengan makna masyaqqah 

iii) darurah datang dengan makna hajaah 

iv) darurah yang membawa maksud kepayahan dan keperluan (hajaah) yang tidak 
dapat ditangani 


DEFINISI DARURAH MENURUT ISTILAH 


Ulama berbeza pandangan mengenai darurah. Kebanyakannya mengaitkan dengan 
keperluan mendesak untuk memakan makanan yang haram atau minuman yang haram. Imam 
Sayuti r.a telah berkata: "Darurah ialah mencapai kadar satu had seandainya tidak memakan 
perkara yang terlarang akan membawa kepada kecelakaan atau akan mendekati kepada 
kecelakaan, maka disebabkan itu diharuskan memakan perkara yang haram."(Al-Sayuti, 
1983). 

Definisi ini tidak mengisyaratkan kepada semua aspek maksud darurah dan tidak mencakupi 
kepada segenap maksud darurah bahkan hanya meliputi satu keadaan khusus sahaja bagi 
sekian banyak keadaan-keadaan darurah. Sedangkan bab-bab darurah itu sangat meluas serta 
sangat banyak. Maka delinisi yang dipilih oleh Raysuni ialah, “ Situasi yang mendesak 
kepada menyambut keperluan melakukan sesuatu yang diharamkan syara’(Ar-Raysuni, 
2007). 
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Selain dari itu definisi darurah dalam istilah fikh Islam dengan pengertian yang pelbagai. 
Cendikiawan Islam tidak melazimkan dalam memberi ma'na darurah kepada satu makna 
tertentu atau menghadkan kepada satu makna yang khusus. Istilah darnrah pada masa tertentu 
didefinisikan sebagai sesuatu yang membinasakan, mafsadah dan dalam masa yang lain 
memberi makna dengan sesuatu yang menghancurkan serta makna-makna lain yang 
menunjukkan kepada maksud darurah. 

Penyelidik bernama Yaqoub Al-bahithin dalam menjangkau definisi mereka yang 
sebelumnya dengan definisi yang lebih komprehensif dan meliputi maksud darurah. Beliau 
menulis " Darurah merupakan situasi yang menimpa manusia yang mana jika tidak 
diusahakan secara serta merta akan menyebabkan secara pasti atau dikhuatiri akan 
mensiakan/menghapuskan maslahah daruriyyah yang utama." Definisi ini sekalipun tidak 
memberi gambaran dari aspek jami ’ dan mani tetapi ia memberi satu konsep definisi dari 
aspek keluasan ibarat. 

Menerusi tinjauan dari aspek pengertian-pengertian ini secara kesimpulannya Fuqaha’ 
kontemporari mendefinisikan darurah sebagai “Mafsadah yang menyebabkan kebinasaan 
kepada perkara lain” atau “Semua jenis penderitaan berkaitan dengan individu sama ada 
kemudaratan dari sudut harta, tubuh badan, maruah atau emosi.” (Zuhaily, 1993). 

Oleh yang demikian apa sahaja kerosakan kepada tubuh, anggota, emosi, maruah dianggap 
sebagai darurah dalam prinsip hukum Islam. Sekalipun demikian darurah dalam erti kata ini 
masih berlaku dalam dimensi sehala dan belum mencakup makna sebenar darurah dalam 
Islam. Ia masih berlegar dalam ruang yang masih boleh diperbahaskan. 

Manakala deirnisi yang dipilih oleh pengarang kitab “ La Dharar wa la Dhirar “ ialah sesuatu 
kemudaratan yang menyebabkan kebinasaan kepada kerosakan yang lain.”(Abdul ‘Alim, 
2007). 

Ini kerana ia merangkumi semua jenis kemudaratan termasuk mafsadah, kerosakan dalam 
semua segi dan aspek perbuatan/perlakuan yang membawa kemudaratan. Sama ada 
kemudaratan yang bersifat luaran seperti harta dan fizikal. Begitu juga kemudaratan yang 
melibatkan manusia lain dari sudut maruah dan emosi mereka yang berpunca daripada 
perbuatan atau perkataan kita. 

Secara kesimpulannya darurah dari sudut terminalogi telah diterbitkan kepada beberapa 
itlaqaat atau pengertiaan. 

Pengertian pertama: Di sisi ahli kalam yang telah menerbitkan darurah sebagai ibarat “ 
Sesuatu yang tidak memerlukan kepada pembuktian atau istidlal kerana telah diketahui 
secara umum.” Sebagai contoh: “ Perkara ini telah diketahui secara darurah yakni tuntas.” 
Apa yang dimaksudkan oleh Ahli Kalam ialah darurah ketika yang dapat digarap melalui 
pancaindera (Kafawi, 1998). 
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Tetapi Dr Wahbah Zuhaily ketika memberi komentar akan delinisi fuqaha’ bahawa ia masih 
sangat terhad kepada konteks kelaparan masih terbatas tidak merangkumi makna yang 
sempurna bagi darurah samada ianya asas atau konsep yang menyoroti keharusan 
mengharuskan yang haram dan meninggalkan yang wajib (Ahmad Mutqi Ismail, 
2006).Justeru Dr Wahbah Zuhaily berkata ketika mengulas:- 

Darurah ialah terjangkau kepada manusia suatu situasi bahaya atau 
masyaqqah yang bersangatan yang mana risau berlakunya darar atau kesakitan 
kepada nyawa, anggota, ‘aradh, atau harta, akal dan juga yang berkaitan 
(tawabi’uha). Maka dikenalpasti untuk diharuskan melalukan yang harama atau 
meninggalkan yang wajib, atau menangguhkan daripada waktunya demi menolak 
darar daripada terjadi dalam qhalib zhon dhomnan quyud as-syara (Zuhaily, 
1997). 


ANALISIS TA’RIF 

Darurah boleh dikategorikan sebagai tiga bentuk pertama: Bentuk am, bentuk khusus dan 
bentuk majazi (Al-Jayzani, 2007). Makna umum bagi darurah: “ Apa yang menghalang dari 
terjadinya maslahah dunia dan agama”. Apa yang dimaksudkan dengan itu ialah maslahah 
daruriyah yakni daruriyat yang lima. 

Manakala makna khusus bagi darurah ialah “ Suatu keperluan yang mendesak menyebabkan 
perlunya melakukan perkara yang ditegah syarak”. Makna ini lebih khusus daripada makna 
yang umum di mana dimaksudkan di sini ialah darurah yang tertentu secara khusus iaitu 
keperluan hajat yang sukar. Hajat mendesak itu menyebabkan keperluan mendesak 
melakukan sesuatu yang ditegah syara’. Melakukan sesuatu yang bertentangan dengan syara’ 
kadangkala dengan melakukan seuatu yang ditegah, atau meninggalkan perkara wajib, atau 
mengharamkan perkara yang harus. Ini bermakna melakukan perkara yang bertentangan 
syara’ lebih umum dan luas daripada melakukan perkara yang ditegah. Manakala makna 
majazi ialah serpihan daripada makna umum yang membawa pengertian darurah sebagai 
hajaah (Al-Jayzani, 2007). 

Definisi darurah menurut tenninalogi (Ben, 2007) berbeza menjurus kepada makna di bawah. 

1) Darurah dalam maknanya yang sempit 

2) Darurah dengan makna (hajah) iaitu kepayahan yang mendesk dan terlalu sempit atau 
kemudratan yang tinggi tetapi tidak sampai kepada had darurah yang mutlak. Sebagai 
contoh keharusan berbuka puasa bagi mereka yang bermusafir. 

3) Darurah dengan makna keuzuran. Ia seperti menta’khirkan solat daripada waktunya 
kerana keuzuran tertentu. 

Keuzuran di sini bukan bermaksud darurah yang hakikat, oleh yang demikian tidak valid 
untuk dimasukkan atau disertakan dalam definisi yang telah diletakkan bagi darurah. Oleh 
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sebab itu dapat kita fahami mengapa sebahagian fuqaha’ memasukkan” ketidakpastian, 
kesilapan, dan lupa dalam maksud darurah. Secara hakikatnya dari keuzuran-keuzuran 
bukanlah daripada darurat-darurat dengan makna secara terminologi, secara sekalipun 
mengitlaqkan darurah atau sebab-sebab tercetusnya darurah yang sebab keringanan kepada 
mukallaf yang disebabkan keuzuran tersebut diharuskan untuk meninggalkan perkara wajib 
tersebut. 

Setelah melihat perbincangan dan perbahasan di kalangan fuqaha dan Usuliyyun didapati 
perincian berkaitan definisi darurah memberi manifestasi berbeza dari sudut penggunaannya. 
Namun demikian, elemen darurah dalam definisi-definisi ini terangkum dalam makna yang 
sama menjurus kepada memelihara daruriyyah kulliyah. Oleh itu, setiap pengertian darurah 
bagi fuqaha’ mahupun usuliyyun memberi makna tuntas yang dapat dihuraikan dalam istilah 
berikut: 


“Darurah ialah situasi sulit yang mendesak kepada kelonggaran hukum 
berbentuk sementara demi memelihara survival manusia dalam konteks yang 
menjurus kepada daruriyyah kulliyah 

Definisi di atas menghasilkan gabungan-gabungan terminalogi yang menghimpun maksud- 
maksud darurah iaitu, kesulitan mendesak, kepayahan (masyaqqah), kelonggaran (rukhsah), 
sementara (istisnaiyyah), survival (daruriyyah) dan kulliyyah (maslahah). Definisi ini akan 
memberi impliksai hukum yang lebih dinamis dalam aplikasi hukum-hukum semasa 
seterusnya memelihara kesajagatan hukum kulli 1 (Qarafi, 1993) tetapi masih memelihara 
batas-batas konsep darurah yang sebenar. 

Untuk menggarap konsep darurah (al-Juwaylni, 1410H) yang sebenar, tinjauan perlu dilihat 
dari aspek pengertian darurah yang bennula daripada perbahasan yang diketengahkan oleh 
Imam Haramain dalam dua karya agungnya. Beliau mendefinisikan darurah dan hajaah 
dengan begitu teliti dan terperinci dalam perbahasan ‘ilal dan usul. Menurut Al-Juwayni, 
darurah perlu mengukuhi tujuan kulliyyah dan siyasah al-amlyah. 

Kemudian, disusuli oleh Imam Al-Qarafi yang walaupun bermazhab Maliki dan terkesan 
dengan guru beliau Imam Syatibi tetapi telah banyak menerokai kaedah-kaedah penting 
dalam ilmu Usul Fikh yang telah mencambahkan perbahasan penting dalam konsep darurah. 
Ibnu Asyur tidak ketinggalan dalam memperluaskan kefahaman dalam konsep darurah 
namun masih terbatas kepada pengertian maslahah dalam konteks kesejagatan (kulli), 
survival atau kesinambungan manusia ketika membahagikan maslahah daruriyyah. Beliau 
menjelas darurah sebagai elemen penting untuk dihasilkan yang mana tidak akan tertegak 
sistem kehidupan tanpanya. Jika kehilangan elemen darurah kehidupan akan menjadi kucar- 
kacir dan tidak tersusun. Kenyataan ini bukan bermaksud ianya akan menjurus ke arah 
kebinasaan sebaliknya kesinambungan sistem kehidupan manusia tidak dapat berfungsi 
dalam konteks kemanusian sejagat dan akan menjadi seperti haiwan-haiwan yang bukan 
berdiri atas garis pandu syara’ (Ibnu Asyur, 2006). 


1 Kulli ialah satu konteks yang membenarkan gambaran-gambaran lain dikongsi bersama dalam aplikasinya. 
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Manakala Imam Ghazali (al-Ghazali, 1997), Imarn Syatibi (Shatibi, 2003) dan Ibnu Hajib 
(Al-Qarafi, 1993) rahimahullah pula menjelaskan daruriyyah dalam konteks pemeliharaan 
terhadap maslahah agama, nyawa, harta, akal dan keturunan. Al-Qarafi (Ibn al-Hajib, 2004) 
pula telah menambah memelihara maruah. 


PERBEZAAN DEFINISI DARURAH MENURUT MUFASSIRIN DAN USULLIYIN 

Detrnisi darurah menurut Ulama tafsir masih terhad pada skop ayat-ayat larang memakan 
perkara yang haram dan perkaitannya dengan ayat yang lain dalam mengangkat kesusahan 
taklif daripada manusia. Skop mufassirin terhad pada hukum harus sedangkan perbincangan 
Usuliyyin lebih luas dan merangkumi konsep al-darurah fiqh, usul dan semasa. Kupasan 
mufassirin masih berlegar dalam perbincangan keharusan darurah sedangkan di sisi Ulama 
Usul, konsep al-darurah boleh menjadi harus, wajib bergantung kepada Maqasid Kulliyah. 
Pandangan Ulama tafsir menjurus kepada darurah sebagai dalil mustaqil (tersendiri) 
sedangkan konsep al-darurah yang sebenar ianya bukanlah dalil tetapi satu konsep yang luas 
aplikasi dan penggunannya serta tidak boleh dijadikan sandaran hukum sebaliknya konsep 
yang merangka konseptual sesuatu keadaan dan situasi. 


PENSYARIATAN DARURAH 

Dalil dari Al-Quran 

Secara umumnya, darurah dalam Islam banyak di ambil daripada kaedah “ La Dharor wa La 
Dhirar ”. Petunjuk daripada Al-Quran, Sunnah dan Ijma”. Telah datang pelbagai nas dan 
dalil antaranya:- 

Dalil Pertama firman Allah Taala 

" Dan apabila kamu menceraikan isteri-isteri (kamu) kemudian mereka (hampir) 
habis tempoh idahnya maka bolehlah kamu pegang mereka (rujuk) dengan cara 
yang baik atau lepaskan mereka dengan cara yang baik. Dan janganlah kamu 
pegang mereka (rujuk semula dengan maksud memberi mudarat, kerana kamu 
hendak melakukan keialiman (terhadap mereka); dan sesiapa yang melakukan 
demikian maka sesungguhnya dia menganiaya dirinya sendiri” (Surah Al- 
Baqarah.2:231). 

Dalil kedua pula daripada ayat yang berbunyi:- 

"Dan suami-suami mereka berhak mengambil kembali (rujuk akan) isteri-isteri itu 
dalam masa idah mereka jika suami-suami bertujuan hendak berdamai. Dan 
isteri-isteri itu mempunyai hak yang sama seperti kewajipan yang ditanggung oleh 
mereka (terhadap suami) dengan cara yang sepatutnya (dan tidak dilarang oleh 
syarak); dcdam pada itu orcing-orang lelaki (suami-suami itu) mempunyai satu 
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darjat kelebihan atas orang-orang perempuan (isterinya). Dan (ingatlah), Allah 
Maha Kuasa, lagi Maha Bijaksana. ” (Surah Al-Baqarah: 2:228). 


Maksud Ayat:- 

Ayat-ayat di atas menunjukkan bagi yang ingin rujuk daripada penceraian bertujuan untuk 
mendatangkan mudarat kepada pasangannya maka ia merupakan satu dosa. Hal yang 
demikian seperti sebelum kedatangan Islam jahiliyyah menggunakan talak dan proses rujuk 
dengan sewenang nya. Mereka mentalakkan isteri mereka dan menunggu habis iddah mereka 
merujuk kembali kemudian mentalak isteri mereka kembali dan meninggalkan isteri mereka 
kembali sehingga hampir tamat tempoh iddah kemudian merujuk mereka kembali. 

Dalil Ketiga:- 

"Dan ibu-ibu hendaklah menyusukan anak-anak mereka selama dua tahun genap 
iaitu bagi orang yang hendak menyempurnakan penyusuan itu dan kewajipan 
bapa pula ialah memberi makan dan pakaian kepada ibu itu menurut cara yang 
sepatutnya. Tidaklah diberatkan seseorang melainkan menurut kemampuannya. 
Janganlah menjadikan seseorang ibu itu menderita kerana anaknya dan (jangan 
juga menjadikan) seseorang bapa itu menderita kerana anaknya dan waris juga 
menanggung kewajipan yang tersebut (jika si bapa tiada). kemudian jika 
keduanya (suami isteri mcdm menghentikan penyusuan itu dengan persetujuan 
(yang telah dicapai oleh) mereka sesuclah berunding, maka mereka berdua 
tidaklah salah (melakukannya). Dan jika kamu hendak beri anak-anak kamu 
menyusu kepada orang lain, maka tidak ada salahnya bagi kamu apabila kamu 
serahkan (upah) yang kamu mahu beri itu dengan cara yang patut dan 
bertakwalah kamu kepada Allah, serta ketahuilah, sesungguhnya Allah sentiasa 
melihat akan apa juayang kamu lakukan ”. (Surah Al-Baqarah 2: 233). 

Dilalah Ayat (Abdul ‘ Alim, 2007): 


Ayat ini menafikan darurah dan memudaratkan daripada dua aspek:- 
Aspek Pertama:- Ayat ini menafikan mudarah bagi bagi pihak ibu:- 

Dari aspek penafian mudarah dari pihak ibu, yang mana penyusuan hak ibu, maka ibulah 
lebih layak untuk menyusukan anaknya daripada orang lain. Ini kerana ibu lebih mempunya 
perasaan kasih sayang dan lemah lembut lebih daripada insan lain yang menyusukan 
anaknya. 

Aspek kedua:- Ayat ini menafikan mudarah dari sudut pihak bapa. 

Seperti mana ayat ini menegah suami untuk memberi mudarah kepada isteri melalui anaknya, 
begitu juga ayat ini mengandungi tegahan isteri dari memudaratkan suami dengan anaknya. 
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Mudarah yang dikhuatiri datang dari pihak isteri ialah dari aspek nafkah dan sebagainya. 
Nafkah apabila si isteri meminta tambahan daripada nafkahnya untuk dipindah milik kepada 
anak. Dalam hal selain nafkah ialah apabila isteri menyusukan anak mendatangkan mudarah 
pada hubungan ayah dengan anak dengan menghalang si bapa daripada melihat anak atau 
bermain dengannya. Sama ada memisahkan anak dengan ayahnya dengan membawa anak 
jauh dari bapa hingga keluar negara hinga mendatangkan kemudaratan antara hubungan bapa 
dan anak. 

Aspek ketiga: Ayat ini menafikan mudarah yang kemungkinan terjadi kepada sang anak. 

2.3.2 Dalil dari Sunnah 

Sepertimana datangnya tegahan kemudaratan daripada Al-Quran begitu juga datangnya 
tegahan dalam hadis yang mulia. Di antaranya di dalam hadis berikut:- 

Hadis Pertama:- 

Diriwayatkan dari ‘Ubadah Bin Samit Rasulullah saw bersabda “ Tidak boleh membawa 
kemudaratan dan memudaratkan orang lain ” (Ibn Majah, 2008). 

Hadis Kedua:- 

Daripada Abi Sirmah daripada Nabi sollahu’alaihiwassalam: “sesiapa yang memberi 
kemudaratan maka Allah akan memberi mudarat kembali kepada dia, siapa yang memberi 
kesusahan kepada orang lain, Allah akan menyusahkan dia. (Ibn Majah, 2008). 

Hadis ini memberikan petunjuk dilalah yang jelas akan larangan menimpakan kemudaratan 
kepada diri sendiri atau manusia lainnya. Jika berbuat demikian Allah akan menimpakan 
kepadanya dengan kemudaratan yang lebih dan meberi balasan yang lebih buruk. 

Hadis Ketiga:- 

Dariapada Abu Bakar As-Siddiq telah berkata beliau mendengar Rasulullah saw bersabda: 
“Mereka yang di dilaknat ialah mereka yang memberi mudarat kepada Mu ’min yang lain 
atau memperdayakan mereka ” (Tirmi, 2008). 

Petunjuk Dalil:- 

Hadis ini menunjukkan pengharaman memberi kemudaratan sesama Mukmin sama ada 
darurah itu zahir atau tidak berbentuk zahir sama ada secara halus tetapi tetap sahaja siapa 
yang mendatangkan kemudaratan termasuk dalam golongan yang dilaknat. 


DEKONSTRUKSI DARURAH MENERUSI KERANGKA MAQASID Al-KULLIYAH 

Konsep darurah perlu dinilai dari kerangka maqasid al-kulliyah yang menjadi prinsip utama 
dalam Al-Quran. Maqasid Kulliyahiaitu penjagaan terhadap konsep sejagat menghasilkan 
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epistemologi hukum yang lebih universal dan dinamik. Ini dihasilkan dengan menggunakan 
kaedah at-Tawattur Al-Ma’nawi berbanding hanya menggunakan akal manusia semata-mata 
(Attia, 2010). Ia bagi menjamin hukum-hukum ijtihadi umumnya dan kewangan Islam 
khususnya yang lahir berbentuk menyeluruh merangkumi dasar-dasar Qurani dan keperluan 
sosioekonomi. Dalam masa yang sama mencakupi konteks fiqh dan usul. Di samping 
memelihara elemen dan penelitian dari aspek etimologi dan terminalogi yang tepat. Darurah 
dalam aplikasi kewangan Islam ini perlu dilihat menurut konteks yang dinamik dan organik. 
Apatah lagi, keperluan pada zaman sekarang semakin rancak dan berkembang dari sudut 
persfektif dan dimensi yang lebih meluas. 

Hubungkait antara darurah dengan dalil-dalil syara’ yang lain perlu diperkukuhkan. 
Terutama dari sudut perbezaan, persamaan dan hubungan antara dalil-dalil syara’ dan 
kaedah-kaedah fiqhiah, usuliyyah dan maqsadiah Ini kerana ketidaktelitian dalam 
menghalusi kefahaman dan sudut perbezaan bahasa, fiqh, usul akan menyebabkan ketirisan 
dalam memahami keperluan hukum dan proses mencanai istilah yang segar dan asli. 
Seterusnya membawa kepada paradigma konsep darurah yang bertepatan dengan maksud 
syara’ yang lahir dari Al-Quran serta memenuhi rangka (form) dan juga substansi 
(substance). 

Para Fuqaha’ dan Usuliyyin juga perlu menguasai ilmu Maqasid Al-Shariah secara 
mendalam dalam semua bidang hukum Islam samada ekonomi dan kewangan Islam atau 
bahagian subjek yang relevan dalam hukum ijtihad semasa. Menurut Ibnu Asyur kepentingan 
menggarap metod asas dalam ijtihad ini penting antaranya bagi memahami eksperisi shariah 
dan menggarap makna madlulat (pendalilan) yang sejajar dengan bahasa yang digunakan. 
Begitu juga untuk memberi hukum khusus terhadap perilaku tertentu atau kejadian khusus 
yang mana tidak ada dijelaskan hukumnya menerusi induksi teks syara’ ataupun tidak dapat 
dihasilkan menerusi deduksi qiyas. Maka kebolehupayaan para mujtahid menguasai prinsip 
syariah dan kaedah-kaedah hukum menerusi kerangka Maqasid menurut Ibnu Asyur 
memainkan peranan penting dalam menterjemahkan hikmah dan keindahan hukum Islam 
seterusnya mencapai prinsip darurah yang bertepatan dengan maqasid al-daruriyah (Ahcene 
Lahsasna, 2013). 

Maka darurah dapat difahami sebagai “ Darurah ialah datangnya kondisi bahaya atau 
kesulitan yang berat kepada diri manusia yang membuat dia khuatir akan terjadi kerosakan 
(dharar) atau sesuatu yang menyakiti jiwa, anggota tubuh, kehormatan, akal, harta dan yang 
bertalian dengannya. Ketika itu boleh atau tidak dapat tidak harus mengerjakan yang 
diharamkan, atau meninggalkan yang diwajibkan, atau menunda waktu pelaksanaannya guna 
menghindari kemudaratan yang diperkirakannya dapat menimpa dirinya selama tidak keluar 
dari syarat-syarat yang ditentukan syara (Zuhaily, 1997). Maka jika kondisi darurah itu tidak 
menepati piawaian maqasid al-shar'iah maka ia belum memenuhi rangka yang telah diatur 
syara’ dalam konsepnya yang sebenar. Seterusnya membawa kemudaratan, kepayahan dan 
kerosakan bagi manusia. Hal demikian dari sudut elemen keterikatan darurah dengan maksud 
yang mengikat dengan konteks memelihara kemaslahatan dan mengelak kemudaratan dalam 
kondisi berbentuk fiqhi (hukum sementara), darurah dengan makna hajaah atau usuli 
(daruriyyah kulliyah). Maka prinsip darurah dalam kewangan Islam perlu memastikan 
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apakah teori darurah yang diaplikasikan dalam praktis kewangan Islam Malaysia. Dalam 
kebanyakan kes kewangan ia masih samar-samar dalam pemakaian darurah yang menepati 
konteks aplikasi hukum yang dimaksudkan. 

KONSEPAL DARURAH DALAM KEWANGAN ISLAM: SATU TINJAUAN 

Prinsip darurah di dalam produk bertangguh menurut kerangka maqasid shari‘ah masih 
belum dicema sepenuhnya. Hal demikian penting bagi menyingkap samada akad-akad 
bertangguh yang menggunakan prinsip darurah dalam produk perbankan Islam menjadi 
altematif yang diharuskan bagi menggantikan sesuatu yang haram berbentuk daruriyyah 
(keperluan berbentuk survival ) atau menjadi hukum yang bersifat hajiyyah (keperluan). Oleh 
itu, alternatif ini mestilah mematuhi garis pandu yang ditetapkan syara’ dan tidak 
melangkaui parameter yang diberi. Tawaruq munazham sebagai contoh perlu dilihat dari 
aspek pelbagai dan diberi altematif lain untuk menggantikan pengharamannya (Ghohthofi, 
2010). Maka jika sekalipun dihamskan di Malaysia kerana maslahah dan darurah, praktis ini 
seharusnya hanya bersifat sementara dan tidak menjangkau ke peringkat hajiyyah. 

Selain itu antara permasalahan yang diutarakan dari sudut dokumentasi undang-undang 
dalam produk Bai’ Bithamanin ‘Ajil ialah dari sudut kemudaratan yang terhasil apabila 
melibatkan perumahan yang tidak siap dan tergendala. Pihak bank sebagai penjual 
bertanggungjawab terhadap aset yang dijual apabila berlaku kes terbengkalai dan 
sebagainya. Ini kerana pelanggan telah membayar sejumlah deposit persetujuan bersama 
terhadap aset dan isu-isu perumahan terbengkalai meletakkan pengguna dalam kemudaratan 
yang jelas tambahan pula pembatalan kontrak memakan masa yang panjang dan proses 
mahkamah berkos tinggi. Justeru, menurut Saiful Azhar Rusly, pihak bank selaku penjual 
perlu memainkan peranan yang aktif dalam membantu pelanngan mendapatkan hak mereka 
untuk mendapat hak apa yang telah mereka bayar. Beliau mencadangkan pihak bank boleh 
memberi pilihan khiyar ‘ayb kepada pelanggan dalam situasi ini. Pihak bank perlu 
bertanggungjawab sebagai penjual dan pemaju dalam hal ini kerana nilai risiko yang 
ditanggung bersama dalam kontrak dokumentasi pembiayaan Bai’ Bithamanin ‘Ajil. 
Tambahan apabila pengguna telah membayar 25% manakala urusan pembatalan kontrak 
mengambil masa serta berhadapan dengan kerenah birokrasi mahkamah yang panjang (Saiful 
Azhar Rosly, 2005). 

Akad-akad bertangguh dalam produk perbankan diharuskan berdasarkan garis pandu 
tertentu. Walau bagaimanapun keharusan ini masih boleh dipersoalkan berdasarkan situasi 
dan kesan yang berbeza hasil dari akad tersebut. Kajian lepas menyentuh kemudaratan yang 
dibimbangi di dalam transkasi bertangguh seperti Ba’ Ad-Dayn, dari sudut pihak pembeli 
seandainya transaksi dilakukan tanpa pengawalan dan pengawasan. Manakala dari bai’ Inah 
pula dilarang dan diharuskan oleh pandangan yang berbeza melihat dari sudut mudarah dan 
maslahah menurut konteks masing-masing. Jumhur mengharamkannya pula kerana menutup 
kepada kemudaratan yang besar manakala yang mengharuskannya kerana maslahah kepada 
institusi. Suftajah juga termasuk dalam instrumen yang diharuskan kerana darurat yang 
bersifat keperluan mendesak. Manakala dalam konsep da’ wa ta’ajjal pula denda yang 
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dikenakan untuk menghilangkan mudarah tetapi dhawabit dan garis pandu bagi pihak 
pembeli yang terlewat kerana sebab-sebab munasabah masih perlu diperhalusi dengan 
terperinci (Suruhanjaya Sekuriti, 2010). 

Tawfique Mubarak melakukan analisis terperinci yang memberi gambaran jelas akan 
kedudukan praktis perbankan Islam masa kini. Menurut beliau, dalam kebanyakan kes tidak 
memenuhi standad Shariah. Ahli ekonomi Islam secara terbuka cenderung kepada instrumen 
berbentuk perkongsian untung yang lebih memberi implikasi kesejahteraan dan kebajikan 
sosial dan tanggungjawab kemasyarakatan (Tawfique Al-Mubarak, 2010). Ini bagi 
memenuhi objektif syara’ dalam mengembangkan pertumbuhan ekonomi. Sedangkan 
kebanyakan produk perbankan Islam berlegar di antara Bai’ Bithamanin ‘Ajil (BBA), Bai’ 
al-Dayn, kredit kad Islam dengan kontrak Inah, Tawaruq dan sebagainya. Oleh demikian, 
menjadi satu cabaran masakini untuk mencipta satu produk yang bukan sahaja Islamik tetapi 
juga memenuhi piawaian Shariah iaitu selaras dengan Maqasid al-Shariah tanpa 
mengenepikan keperluan pasaran, persaingan dan keuntungan semasa. Beliau mencadangkan 
agar produk bertangguh yang masih belum memenuhi kriteria sebenar syara’ dari sudut yang 
lebih komprehensif mengambil kira produk alternatif yang lebih dinamik dan bukan sekadar 
paradox semata-mata. 

Said Bouheraoua (Asyraf Wajdi Dusuki, 2011)memberi satu gambaran bahawa institusi 
kewangan Islam wajib memastikan kesemua transaksi bukan sahaja dilihat dari konteks 
bentuk dan teknikal undang-undang tetapi melihat dari sudut substansi ekonomi itu sendiri. 
Premis inilah merupakan kerangka utama yang menjadi objektif kepada syara’ menurut 
kacamata Shari‘ah. Ini bagi menjamin kewangan Islam bersifat lebih komprehensif, rasional 
dan realistik berdepan pelbagai isu-isu kewangan semasa. Oleh yang demikian, kewangan 
Islam dapat dilihat dari sudut lebih dinamik bukan sekadar membebaskan dari elemen ribawi 
yang berbentuk teknikal tetapi juga satu prinsip yang lebih holistik dalam memastikan 
keseimbangan antara perbelanjaan dan pendapatan menurut kerangka maqasid shari‘ah. 


KEPENTINGAN KONSEP DARURAH KEPADA EKONOMIISLAM 

Ekonomi merupakan sebahagian daripada agama dan syariah Islam. Maka menjadi peranan 
sarjana Muslim untuk mengembangkan kesarjanaan kepada mikro ekonomi Islam. Ini bagi 
menjamin kematangan kewangan Islam berlegar bukan hanya di dalam industri tetapi 
merangkumi kesemua entiti masyarakat dan pertumbuhan sosial. 

Sementara itu Masudul Alam Chowdhury, merumuskan metodologi ekonomi Islam dengan 
istilah shuratic process. Ciri-ciri khusus pembentukan pengetahuan dalam proses shuratik 
(shuratic) ialah pembelajaran secara dual, iaitu mengiktiraf prinsip-prinsip yang saling 
melengkapi di antara perkara-perkara yang baik dalam kehidupan. Proses perbincangan 
syura yang diambil dalam erti kata yang luas menghasilkan penglibatan dinamik lagi organik 
dalam perbincangan. Sebagai contoh mengiktiraf kesedaran moral dan ibadah dalam sistem 
sosio-ekonomi. Proses ini dihasilkan melalui interaksi secara integrasi daripada petunjuk Al- 
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Quran dan kajian khusus terhadap topik (Masudul Alam Chowdory, 2009). 

Apa yang dimaksudkan oleh Masudul Alam ialah metodologi yang bersifat Tawhidi dan 
menggarap nilai-nilai universal yang menjadi falsafah ekonomi Islam dalam pembentukan 
kewangan dan produk perbankan Islam. Ini sejajar apabila Umar Chapra telah 
mengetengahkan bahawa Imam Shatibi dan Imam Ghazali meletakkan memelihara aqidah 
sebagai objektif syara’ pertama sedangkan kepercayaan tidak punya kedudukan dalam 
ekonomi konvesional. Demikian kerana kepercayaan ( Jaith) bertindak sebagai tunggak 
utama kepada refleksi berbentuk pandangan alam (worldview) yang memberi kesan kepada 
kemanusiaan (humanity) keseluruhannya. 

Selain dari itu, Awwal Sarker telah menyentuh isu dalam perbankan Islam dari sudut mod 
produk secara terperinci kepada dua bahagian iaitu secara mikro dan secara makro. Tindakan 
terlalu mudah dengan menjadikan pembiayaan berbentuk murabahah sebagai jalan keluar 
daripada dwi sistem konvesional menyebabkan aktiviti ekonomi tidak begitu rancak bagi 
semua peringkat sosio-budaya (Awwal Sarker, 1997). Sedangkan mod bagi pembiayaan 
perlu meluas dan inovatif dalam produk yang benar-benar menjalankan aktiviti ekonomi dan 
bukan hanya sekadar menjana hutang dan keuntungan daripada pelanggan. Mod 
pembiayaan perlu lebih meluas daripada debt-based kepada equity-based atau perkongsian 
keuntungan. Instrumen seperti Musyarakah, Mudarabah serta mod berbentuk profit-sharing 
yang lain perlu digarap menjadi mod yang kompetatif kepada pelanggan. 


PENUTUP 

Perbincangan konsep al-darurah menurut Al-Quran dan Ulama’ Usul membawa kepada 
perbahasan mendalam pengertian sebenar konsep al-darurah.Hakikat darurah serta aplikasi 
dalam produk kewangan Islam merupakan satu kajian penting bagi mencapai Maqasid 
Kulliyah (universal) yang sebenar. Hakikat Maqasid Kulliyah merupakan formulasi dan 
mekanisme penting dalam hukum kewangan Islam seterusnya membawa kepada terbinanya 
pemeliharan terhadap sistem ekonomi Islam. Maqasid Kulliyah merangkumi Maqasid Ad- 
Daruriyyah juga merupakan tunggak kehiduapan dan jika kehilangan salah satu dari 
elemennya sudah cukup untuk memberi kemusnahan dan kefasadan kepada kehidupan 
manusia. Seterusnya membawa kepada huru-hara dalam kehidupan. Maka aplikasi hukum 
kewangan Islam menepati ciri-ciri yang telah digariskan syara’ dalam memelihara 
kemaslahatan Islam sejagat termasuk dalam kerangka memelihara kemaslahatan dari sudut 
ekonomi. Aplikasi darurah perlu benar-benar menepati bukan sahaja dari sudut tekstual tetapi 
sub-context dan substansi dari rangka fiqhi dan usul fikhnya. Manakala perbezaan antara 
darurah fiqhi dan darurah usuli perlu ditekankan bagi memastikan aplikasi kewangan Islam 
berada dan ruang lingkup prinsip darurah syarie kulliyah. Tanpa mempraktikkan konsep 
darurah sebenar maka kewangan Islam akan menggunakan produk-produk yang masih belum 
memenuhi kerangka maqasid syara’ sebenar yang mana salah satu objektif syara’ ialah 
menumbuhkan pasaran ekonomi dan kewangan yang aktif. 
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Ini selaras dengan kerangka Maqasid Syariah yang ingin menjana pertumbuhan ekonomi 
Islam. Ibnu ‘Asyur telah meletakkan Maqasid syara’ dalam hukum muamalah bukan hanya 
menjauhi riba atau mengharuskan hukum jual beli. Sebaliknya beliau meletakkan lima unsur 
Maqasid yang perlu dilihat oleh para sarjana Muslim masakini. serta pengamal kewangan 
Islam. Konteks ini jarang dihuraikan dan diaplikasikan secara meluas dalam pemakaian 
produk kewangan Islam di Malaysia. Sentimen beliau telah disokong oleh Bin Bayyah yang 
menyebut antara aspek utama dalam pemeliharaan Maqasid Syara’ dari sudut ekonomi ialah 
berjalannya harta tersebut dengan pertumbuhan yang baik dan tersebarnya manfaat harta 
tersebut dengan cara yang betul (Elmasawi, 1998). Tidak hanya terhad kepada matawang 
sebagai pertukaran dalam transaksi bahkan meliputi aktiviti pertanian, perdagangan dan 
sebagainya. 

Justeru bagi memastikan kerancakan perkembangan ekonomi dan kewangan Islam bergerak 
antara keseimbangan mikro dan makro ekonomi Islam, maka mod pembiayaan di perbankan 
harus diperluaskan melebihi pembiayaan hutang, perusahaan gergasi dan penjanaan 
keuntungan semata-mata. Ini bagi menjamin konsep darnrah yang meliputi memelihara 
kesinambungan manusia bukan hanya dari aspek menjauhi riba tetapi keseimbangan ekonomi 
dapat dicapai bersama selaras dengan maqasid syara’ yang digarap dalam Al-Quran. 

*Penghargaan bagi Universiti Malaya kerana telah menaja geran penyelidikan bagi kajian 
penulis. 
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ABSTRAK 

Artikel ini bertujuan untuk mengupas tentang konsep mutashabihat dan isu-isu yang berlegar sekitar. Ia juga 
turut menyentuh dua kelompok besar dalam isu ini iaitu Salaf dan Khalaj. Salaf dalam isu ini dilihat mewakili 
gaya pemikiran golongan terawal Islam manakala Khalaf pula dilihat mewakili pemikiran majoriti golongan 
yang selepasnya. Dengan bersandarkan kepada pendapat Imam al-Shawkani, kedua-dua aliran ini boleh 
diguna dan diterima pakai di Malaysia dan sepatutnya perbeiaan pendapat ditangani dengan berlapang dada 
tanpa diresapi dengan sebarang anasir-anasir negatif. 


KATA KUNCI: Mutashabihat, Salaf Khalaf Takwil, Tajwid, 


PENDAHULUAN 

Perkataan ‘mutashabihaf berasal dari perkataan Arab, dari sudut etimologi atau bahasa ia 
adalah jatnak bagi ‘ mutashabih ’ yang merujuk kepada tnakna menyerupai, tnenyamai, 
seiras,(Jamal al-Din Muhammad, t.t) keliru, bercampur aduk dan tidak jelas yang kata 
umbinya terbit daripada kata dasar ‘ shibhu ’ dan l shabaif( Muhamtnad Ibn Ya‘qub al-Fayruz 
Abadi, 1995). Al-Zarkashi (w. 794 hijrah) pula menyatakan ianya merupakan satu perkataan 
yang zahirnya menimbulkan kekeliruan hingga menjadi sukar untuk mengetahui makna 
sebenarnya (Muhammad Ibn ‘Abd Allah al-Zarkashi, 1957). 

Mutashabihat dari sudut terminologi pula mempunyai banyak makna. Kepelbagaian ini 
berlaku hasil daripada pandangan-pandangan yang dikemuka oleh para ulama dan 
cendekiawan Islam. Ibn al-Athir (w. 606 hijrah) berpendapat ianya adalah “ maksud yang 
secara umumnya tidak boleh diterima pakai berdasarkan zahir Iafaznya ” (al-‘Allamah Majd 
al-Din Abu al-Sa‘adat al-Mubarak, 1979). Al-Qurtubi (w. 672 hijrah) pula menyatakan 
“mutashabihat ialah perkataan yang mempunyai beberapa bentuk pentafsiran ,, (Abu ‘Abd 
Allah Ibn Ahmad, 1964). Al-Nahhas (w. 338 hijrah) pula menjelaskan ianya adalah 
“perkataan yang perlu dirujuk kepada sesuatu yang lain bagi mendapatkan penjelasan 
tentang maksuclnya^^Abn Ja‘far Ahtnad, 1944), manakala Abd al-Rahman al-‘Ak (w. 1999 
masihi) pula menukilkan pandangan bahawa ianya adalah “perkataan yang tidak wajar 
clifahami dengan makna zahimycT (Khalid ‘Abd al-Rahman, 1987).Berdasarkan kepada 
beberapa pandangan yang dikemukakan oleh ulama dan cendekiawan Islam tentang makna 
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mutashabihat dari sudut istilah, maka boleh disimpulkan bahawa mutashabihat merupakan 
sebarang lafaz atau perkataan yang zahirnya menunjukkan Allah s.w.t itu bersifat seolah-olah 
sama seperti makhluk dan maksud tersebut tidak boleh diterima pakai pada Zat Allah s.w.t 
kerana ianya boleh menyebabkan seolah-olah Allah s.w.t itu menyerupai makhluknya. Bagi 
mengelakkan berlakunya persamaan ini sesuatu perlu dilakukan bertujuan memelihara akidah 
umat Islam sama dengan mentakwil, meng tajwid atau meng ithbat perkataan tersebut 
bersesuaian dan berkelayakan dengan kedudukanNya sebagai pencipta alam ini. 
KELOMPOK PEMIKIRAN DALAM PERBAHASAN ISU MUTASHABIHAT 

Perbahasan tentang hadith-hadith mutashabihat tidak lengkap tanpa membicarakan tentang 
isu yang penting dalam topik ini iaitu Salaf dan Khalaf. Dewasa ini kita sering didedahkan 
dengan dua perkataan ini terutamanya dalam media internet seperti blog, website dan laman 
sosial seperti facebook . Justeru itu pengkaji merasa terpanggil untuk memberi penjelasan 
tentang dua perkataan ini. Siapakah mereka? dan apakah maksud sebenar istilah tersebut? dan 
apakah ciri-cirinya? 

Salaf dari segi bahasa berasal dari kata akar ‘salafa ’ yang memberi maksud individu atau 
generasi terdahulu apabila dibandingkan dengan generasi lain yang datang selepasnya (Jamal 
al-Din Muhammad, t.t). Manakala makna istilahnya pula merujuk kepada generasi yang 
mula-mula berjuang menegakkan agama Islam bersama Nabi s.a.w yang terdiri daripada 
kalangan sahabat r.a diikuti pula oleh golongan tabi‘in dan seterusnya tabi‘ al-Tabi‘in 
(Mahmud Ibn ‘Abd al-Raziq, t.t). Golongan ini menurut pendapat al-Buti (w. 2013 masihi) 
hidup dalam lingkungan tiga kurun pertama hijrah (Sa‘id Ramadan al-Buti, 1998). Ini 
merupakan satu definisi masyhur dan diterima pakai oleh ramai para sarjana dulu dan 
sekarang. Mahmud Ibn ‘Abd al-Raziq seterusnya mengemukakan dua elemen utama yang 
perlu ada bagi mengenal pasti golongan yang termasuk dalam lingkungan Salaj' iaitu elemen 
zamani dan juga manhaji. Elemen zamani bolehlah diertikan sebagai tempoh tiga kurun 
terbaik yang disabdakan oleh Nabi s.a.w 

Maksudnya: “ Sebaik-baik manusia ialah kurunku kemudian mereka yang 
datang selepasnya kemudan mereka yang datang selepasnya... ” 

(al-Bukhari, 2002) 

Inilah tempoh terbaik dimana mereka yang berada pada zaman tersebut mempunyai 
kefahaman yang tepat tentang ajaran Islam dan melaksanakan semua suruhan al-Qur’an dan 
al-Sunnah (Mahmud ‘Abd al-Raziq, t.t). Manakala elemen manhaji pula boleh dirumuskan 
sebagai mereka yang mempunyai kefahaman, penghayatan dan metodologi pemikiran sama 
seperti generasi tiga kurun yang terawal. Oleh yang demikian, seseorang individu yang 


2 Ketiga-tiga istilah ini diperincikan maksudnya oleh pengkaji dalam perbahasan berikutnya. 

3 Antarajacebook hanya begitu aktif membahaskan perkara ini ialah seorang lulusan agama yang menggunakan 
nama Alwi al-Bakany. Kebanyakkan posting beliau menyentuh tentang isu-isu yang mempunyai kaitan dengan 
isu mutashabihat dan mendapat respon yang begitu rancak daripada jriend dan jollowemya. 
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memiliki ciri manhaji pada zaman ini boleh diklasifikasikan sebagai Salafi sekalipun berada 
pada zaman yang berlainan (Mahmud ‘Abd al-Raziq, t.t). 

Sebagaimana istilah Salaf, Khalai juga mempunyai dua elemen utama yang boleh dijadikan 
kayu ukur dalam menentukan samada seseorang itu tergolong dalam kelompok SalaJ' atau pun 
Khalaf Elemen yang pertama dikenali dengan nama Zamanidan elemen kedua pula ialah 
Manhaji. Perkataan Zamani ini merujuk kepada generasi yang datang selepas tempoh tiga 
kurun yang terbaik, manakala Manhaji pula mereka yang mengikut dan menggunakan cara 
pemikiran logik dalam memahami nas-nas mutashabihat (Mahmud ‘Abd al-Raziq, t.t) 
sehingga mendorong mereka mentakwil nas-nas tersebut. Cara dan kaedah yang diamalkan 
mereka begitu berbeza dengan cara golongan Salaj' (Siti Sa‘adiah binti Shatik, 1999). Dari 
sini dapat disimpulkan bahawa generasi sekarang berada pada era Khalaf Zamaw'tetapi 
mempunyai pilihan samada mengikuti Manhaj Sala.fi atau pun Khala.fi. 


KEHARMONIAN SALAF MANHAJI 

‘Umar Sulayman al-Ashqar 4 menggariskan beberapa ciri keunikan Salaf Manhaji: 

Pertama: MANHAJ TERBAIK DAN PALING SELAMAT 

Ianya merupakan kefahaman yang dipegang oleh Nabi s.a.w dan para sahabat baginda r.a. 
Manhaj ini tidak mempunyai sebarang keraguan, bahkan ianya mampu memandu manusia ke 
jalan yang benar dan telah terbukti menyelamatkan manusia daripada kesesatan (Umar 
Sulayman Ashqar,1994). 

Kedua: MANHAJ SEDERHANA DAN PERTENGAHAN 

Golongan Salaf yang merupakan generasi terawal Islam begitu sederhana dalam segala 
perkara temtamanya dalam bab akidah. Mereka begitu jauh dari kefahaman yang ekstrim 
dalam semua perkara, termasuklah dalam bab mutashabihat dimana mereka mengambil jalan 
tengah antara golongan yang menyamakan Allah s.w.t dengan makhluk dan golongan yang 
menafikan sebarang sifat kepada Allah s.w.t (Ashqar, 1995). 


Ketiga: AL-QUR’AN DAN HADITH MENJADI DASAR PEGANGAN 

Sikap mereka ini sebenarnya didorong oleh perasaan sentiasa terpanggil untuk menyahut 
firman Allah s.w.t 

“Maksudnya: Berpeganglah kamu dengan tali Allah dan janganlah kami 
berpecah belah” Surah Al-‘Imran (3:130) 


4 Dilahirkan di Nablus pada tahun 1940. Menyambung pengajian pada peringkat ijazah sarjana muda di 
Universiti Islam Madinah, seterusnya peringkat sarjana dan kedoktoran di Universiti al-Azhar. 
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Kerana sikap inilah akal, hati dan jiwa mereka terpelihara dari kesesatan. Sandaran mereka 
hanya nas-nas atau hasil istinbat daripada nas-nas dan bukannya pendapat atau pun khayalan 
falsalah. Faktor inilah yang menyebabkan mereka terus berada di atas jalan lurus 
sebagaimana yang diperintah oleh Allah s.w.t (Ashqar, 1995). 




Maksudnya: Sesungguhnya inilah jalanKu yang lurus, maka ikutilahnya clan 
janganlah kamu mengikut jalan yang selainnya kerana akibatnya kamu akan 
terpesong dari jalanNya. Surah al-An‘am (6:153) 


Keempat: MANHAJ KETENANGAN DAN TIADA KECELARUAN 

Bagi yang mengkaji dan menyelidik hasil-hasil karya golongan Salaf akan mendapati bahawa 
jiwa ulama-ulama mereka dipenuhi dengan cahaya keimanan yang teguh dan keikhlasan yang 
tulus. Apakah rahsianya?, kerana mereka mengikuti manhaj al-Qur’an yang diterangkan oleh 
Nabi s.a.w yang sudah pasti membawa mereka kepada keyakinan dan ketenangan yang sejati. 


4ill ^SjL Aill ^SjL jL-14lj-^1 Qj-jJl 


Maksudnya: Mereka yang beriman dan tenang hati mereka dengan mengingati Allah, 
ketahuilah dengan mengingati Allah itu hati menjadi tenang. Surah al-Ra‘d (13:28) 


Sesungguhnya jiwa manusia itu sukar untuk mempercayai kata-kata manusia dan pasti ada 
individu yang membantah kata-kata tersebut. Berlainan jika ianya diputuskan oleh Pencipta 
alam ini kerana pada ketika itu jiwa-jiwa manusia pasti akan tunduk, patuh dan terarah 
kepada menjalankan perintahNya. Selain itu, manhaj ini juga tidak mempunyai percanggahan 
dalam apa jua keadaan sekali pun. Kenapa?, ini adalah kerana ianya bertunjangkan wahyu 
dari langit yang diperincikan melalui lidah Nabi s.a.w. Berbeza dengan kaedah yang dibuat 
oleh ahli-ahli falsalah yang saling menimbul pertikaian dan pertentangan antara satu sama 
lain. Sebagai contohnya penolakan mereka terhadap nama dan sifat-sifat Allah dengan alasan 
untuk mengelakkan berlakunya penyamaan Allah dengan makluk tanpa mereka menyedari 
bahawa tindakan mereka itu sebenamya secara tidak langsung telah menafikan wujudnya 
Allah s.w.t (Ashqar, 1995). 

Kelima: MANHAJ YANG MUDAH 

Bagi mereka yang pemah membaca dan menelaah buku-buku Falsalah dan Ilmu Kalam yang 
membicarakan tentang nama dan sifat Allah s.w.t pasti mendapati ianya sarat dengan 
penerangan yang komplek, istilah-istilah yang pelik dan sukar untuk difahami sehingga boleh 
menimbulkan fitnah kepada akidah Islamiyyah. Berbeza dengan penyampaian al-Qur’an. 
Persoalan akidah dijelaskan dengan gaya bahasa yang mudah difahami bukan sahaja oleh 
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golongan ulama tetapi juga oleh semua lapisan masyarakat yang mempunyai tahap 
pengetahuan dan pemikiran yang berbeza-beza. Berbeza dengan buku-buku Falsalah dan Tlmu 
Kalam yang isi kandungannya hanya mampu difahami oleh beberapa kerat manusia sahaja 
(Ashqar, 1995). 


PANDANGAN SHAYKH DR. YUSUF AU-QARADAWI 

Yusuf al-Qaradawi 5 selepas membahaskan panjang lebar tentang isu mutashabihat 
mengemukakan alasan mengapa patut ditarjihkan Manhaj Salafi: 

Alasan Pertama: KEUEMAHAN AKAU 

Beliau menegaskan akal manusia ini tidak akan mampu sama sekali mengetahui sesuatu yang 
berkait dengan hakikat Pencipta alam ini samada sifatNya mahupun zatNya. Mana mungkin 
mereka mampu menyelami hakikat sifat dan zat Pencipta sedang manusia masih belum 
mampu merungkai hakikat sebenar yang berkaitan dengan roh. Dengan kekurangan dan 
kemampuan akal yang terhad inilah, maka jalan penyelesaian terbaik ialah merujuk kepada 
wahyu yang maksum. Tiadalah yang mengetahui sifatnya yang sebenar melain Dia. Oleh 
yang demikian kita mensifatkan Allah sebagaimana Dia mensifatkan diriNya sendiri tanpa 
menyamakanNya dengan makhluk (Yusuf al-Qaradawi, 2005). 


Alasan Kedua: KESILAPAN DALAM MENTAKWIL 


Al-Qaradawi menyatakan seseorang yang mentakwil mempunyai kemungkinan tersilap 
dalam pentakwilannya dan ianya merupakan satu perkara yang tercela dan haram apabila 
menisbahkan sesuatu kepada Allah s.w.t dengan tidak sepatutnya. Ini boleh dikategorikan 
sebagai telah melakukan pendustaan terhadap Allah s.w.t. dan inilah sebenamya yang diimpi- 
impikan oleh syaitan. 


ilMj lil JAp 4j| OLlgyjuJl IijijiJ Nj 

.OjiUjij S/ U* aJjI ^Ip IjJjiJ 


Maksudnya: Dan janganlah kamu mengikut jejak-jejak syaitan kerana ia 
merupakan musuh kamu yang nyata. Dia menyuruh kamu melakukan keburukan 
dan perkara keji dan mengatakan kepada Allah seseuatu yang kamu tidak 
ketahui. Surah al-Baqarah (2:168-169) 

Atas alasan bimbang pentakwilan tidak menepati kehendak Allah yang sebenar, Salaf 
mengelak dari melakukannya (Yusuf al-Qaradawi, 2005). 

5 Dilahirkan di Mesir pada tahun 1926 dan sekarang menetap di Qatar. Penulisan beliau mencakupi pelbagai 
aspek dalam ilmu Islam dan sekarang beliau menjawat jawatan Presiden Kesatuan Ulama Islam Sedunia. 
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Alasan ketiga:UTAMAKAN YANG DISEPAKATI 


Pegangan Salaf yang menyerahkan makna sebenar hadith-hadith mutashabihat diterima oleh 
semua pihak termasuklah golongan Khalaf Manakala pandangan Khalaf yang merupakan 
pendokong kepada aliran takwil ditolak oleh Salaf Justeru dalam permasalahan akidah 
adalah lebih baik dan selamat jika berpegang dengan pandangan yang disepakati oleh semua 
pihak iaitu pandangan ulama Salaf Selain itu ulama juga secara ijmak berpendapat bahawa 
pegangan SalaJ' adalah lebih selamat berbanding pegangan Khalaf kerana mereka 
mensabitkan bagi Allah s.w.t apa sahaja yang Allah s.w.t sabitkan kepada diriNya dan 
menafikan segala apa yang Allah s.w.t nafikan terhadap diriNya disamping berpegang teguh 
dengan ayat yang berbunyi (Yusuf al-Qaradawi, 2005). 


Maksudnya: Tiacla sesuatu pun yang menyamaiNya. Surah al-Syura (42:11) 



Alasan keempat: MENUTUP RUANG PENYEUEWENGAN 

Golongan Salaf sebenamya bimbang implikasi yang timbul kesan dari pentakwilan. Mereka 
bimbang ruang ini diambil kesempatan oleh musuh-musuh Islam samada dari luar mahupun 
dalam untuk menghancurkan Islam. Pembukaan ruang pentakwilan ini akan memberi alasan 
kepada puak-puak yang sesat dan pelampau untuk melakukan takwilan dengan sewenang- 
wenangnya yang sudah pasti akan meninggalkan kesan buruk dan mengambil masa yang 
panjang untuk dipulihkan kembali (Yusuf al-Qaradawi, 2005). 


POPUUARITI AUIRAN KHAUAF 

Pentakwilan yang menjadi dasar umum kepada golongan Khalaf merupakan pegangan 
majoriti umat Islam masakini, justeru bukan satu tindakan yang baik dan bijak menuduh 
golongan ini sebagai sesat. Mereka ini bukanlah orang yang kurang agama kefahaman, 
bahkan terdapat dalam kalangan mereka imam-iman yang merupakan pengikut kepada Abu 
al-Hasan al-Ash‘ari, Imam al-Shali‘i dan Abu Mansur al-Maturidi. Selain itu, pentakwilan 
juga menjadi pilihan sesetengah mufasirin contohnya al-Qurtubi, al-Baydawi, al-Nasafi, al- 
Khazin, al-Alusi, AbuHayyan, al-Maghari dan lain-lain. Melihat kepada pegangan Khalaf 
yang dianuti oleh sebahagian besar umat Islam, amatlah tidak wajar untuk kita menuduh 
pengikut golongan ini sebagai sesat dan tersilap jalan. Kita seharusnya bersikap 
lapang dada menerima mereka atas konsep persaudaraan sesama Islam (Yusuf al- 
Qaradawi, 2005). 
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SARANAN TERBAIK UNTUK MASYARAKAT AWAM 


Perbahasan dan pertikaian tentang isu mutashabihat ini yang berlaku antara golongan Salaj' 
dan Khalaf, antara golongan cendekiawan dan ulama. Anggota masyarakat awam tidak 
sepatutnya diseret ke dalam perdebatan ini, kerana berkemungkinan pasti akan menimbulkan 
perbalahan dan perpecahan dalam masyarakat (Hamdi Bakhit ‘Imran Muhammad, t.t). Dalam 
konteks ini, apakah sebenarnya yang terbaik buat mereka bagi memelihara akidah?, takwil 
dengan makna yang sepatutnya?, atau pun mengithbatkan sifat bagi Allah s.w.t sebagaimana 
dinyatakan oleh Nabi s.a.w yang suci dari menyerupai sifat makhluk?. Al-Qaradawi 
menggaris empat panduan umum dalam hal ini iaitu: 

Pertama: Mengithbatkan bagi Allah s.w.t semua yang Dia sifatkan kepada diriNya samada 
yang terdapat dalam al-Qur’an ataupun hadith. Tidak ada sebab untuk kita merasa risau 
dengan penggunaan lafaz tersebut kerana Allah s.w.t dan juga NabiNya s.a.w juga 
menggunakan lafaz yang sama (Hamdi Bakhit ‘hnran Muhammad, t.t). 

Kedua: Tidak perlu mengubah atau menambah apa-apa lafaz yang terdapat dalam al-Qur’an 
dan hadith dengan perkataan tertentu mengikut logik akal kita sendiri. Sikap sebegini 
sebenarnya boleh mendatangkan masalah di kemudian hari. Apabila Allah s.w.t menyatakan 
bahawa Dia b&cistiwd’ di atas ‘Arash dalam firmanNya 

j>j^\ Js I 


Maksudnya : Dia beristiwa ’ di atas ‘Arash. Surah al-A‘raf (7:54) 

maka tidakperlu mengubah perkataan^^J' Js ( ‘ala al- 'Arsh) kcpada‘^j^' i.sji\fawqal- 
'Arsh ) kerana ianya tidak digunakan oleh al-Qur’an (Hamdi Bakhit ‘hnran Muhammad, t.t). 


Ketiga: Perlunya masyarakat umum diberitahu apa yang telah disebut oleh nas-nas yang qat ‘i 
samada daripada sumber al-Qur’an ataupun hadith serta apa yang telah disepakati oleh 
golongan Salaf dan Khalaf iaitu Allah itu suci dari sebarang sifat yang menyamai 
makhluknya. 

Firman Allah s.w.t 






Maksudnya: Dan tidak ada bagiNya sesuatu pun yang menyerupainya. Surah al- 
Ikhlas (112: 4)(Hamdi Bakhit ‘Imran Muhammad, t.t) 

HIKMAH MUTASHABIHAT 

Kita pasti tertanya-tanya apakah hikmat disebalik nas-nas mutashabihat ? Kenapa Allah s.w.t 
tidak menjadikan nas-nas itu semuanya bersifat muhkamat ? (Mustafa Dib al-Bughoc/, 1996). 
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Tidakkah ini akan menyusahkan manusia? dan boleh membawa kepada pertikaian dan 
perbalahan sesama sendiri?. Taha ‘Abidin Taha menjelaskan beberapa hikmat tersirat 
disebalik perkara ini, antaranya: 

Pertama: UJIAN DARI ALLAH 

Allah s.w.t ingin menguji sejauh mana keimanan seorang hambaNya terhadap perkara-perkara 
tersebut. Adakah dia dapat mengekang keinginannya untuk mengetahui hakikat perkara 
tersebut?, atau dia menerima dengan sepenuh hati tanpa syak wasangka dan banyak soal? 
Dengan ujian ini maka akhirnya akan terzahir siapa yang benar-benar beriman dan siapa pula 
yang kufur, sesat dan menyeleweng. Ia seterusnya akan menampakkan kepada kita siapakah 
ulama yang benar-benar ikhlas kepada Allah s.w.t, ketinggian darjat dan keilmuan mereka 
berbanding orang lain. Firman Allah s.w.t 

C->L?rjS IjJjt jJjjJl iiil 

Maksudnya: Allah akan mengangkat orang-orang yang beriman dan yang 
diberikan ilmu dengan beberapa darjat. Surah al-Mujadalah (58:11) (Taha 
‘Abidin Taha, t.t). 

Kedua: DORONGAN MENUNTUT ILMU 

Bertitik tolak dari isu ini, mendorong umat Islam untuk mempelajari segala ilmu yang 
berkaitan dengan al-Qur’an dan hadith seperti ilmu Nahu, Saraf, Balaghah dan sebagainya. 
Ianya seolah-olah menjadi pemangkin kepada sarjana Islam untuk mengutip sebanyak 
mungkin ilmu yang mampu membantu mereka untuk berhujah dengan mana-mana pihak 
berkenaan. Seterusnya penggunaan fungsi akal dalam memahami nas-nas bagi mengenal 
Allah s.w.t dapat dimaksimun ke tahap yang tertinggi (Taha ‘Abidin Taha, t.t). 

Ketiga: AL-QUR’AN DAN HADITH SEBAGAI RUJUKAN 

Kepelbagai aliran kefahaman dan pemikiran dalam memahami nas-nas ini yang didokong 
oleh pelbagai aliran mazhab sebenamya menjadi satu dorongan yang kuat untuk merujuk 
kepada al-Qur’an dan hadith. Bayangkan jika semua nas-nas tersebut hanya bersifat 
muhkamat, pasti ia hanya menepati ciri satu mazhab dan satu cara pemikiran sahaja. Jadi, 
nas-nas mutashabihat ini mendorong pendokong mazhab-mazhab ini berhujah bagi 
memperkuat dan mempertahankan pandangan mereka dengan al-Qur’an dan hadith dijadikan 
rujukan. Ini secara tidak langsung memberi saham kepada perkembangan intelektual dan 
percambahan ilmu ( http://www.qaradawi.net ). 

Keempat: MENGAKUI KELEMAHAN DIRI 

Bangsa Arab merupakan satu bangsa yang terkenal yang memiliki ketinggian bahasa dan 
kesenian gaya bahasa. Namun begitu pakar-pakar bahasa mereka gagal menandingi 
kehebatan bahasa al-Qur’an samada yang bersifat muhkamat apatah lagi yang bersifat 
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mutashabihat. Tidak mungkin mereka mampu berbuat sedemikian kerana ianya merupakan 
kitab suci yang diturunkan oleh Pencipta alam ini. FirmanNya 


Aill jjA 



Maksudnya/ Penurunan al-Qur’an ini adalah dari sisi Allah yang maha Perkasa 
lagi maha Bijaksana. Surah al-Zumar (39:l)(Taha ‘Abidin Taha, t.t). 


ALIRAN KEFAHAMAN TENTANG NAS-NAS MUTASHABIHAT 

Terdapat perkataan-perkataan yang disandaran kepada Allah s.w.t yang menyebabkan akal 
manusia tidak dapat membuat satu keputusan yang tepat berkenaan perkara tersebut. 
Contohnya lafaz tangan, muka, kaki, mata, betis, datang, turun, istiwa’ dan yang 
seumpamanya. Adakah sedemikian sifat Allah s.w.t? Bagaimanakah seseorang Islam perlu 
memahami nas-nas tersebut. Secara umumya terdapat empat aliran pemikiran dalam 
memahami nas-nas tersebut iaitu al-Tafwid , al-Tashbih, al-Ta ’wil dan al-Ithbat bi Dawabit 
(al-Muyassar, t.t).Perinciannya adalah seperti berikut: 

Pertama: A l- Tafwid 

Aliran ini beranggapan akal tidak akan mampu untuk mengetahui maksud sebenar lafaz-lafaz 
tersebut, oleh itu lebih baik diberi tumpuan untuk memperbanyakkan amal ibadat kepada 
Allah s.w.t dan itulah merupakan jalan yang paling selamat bagi mereka. Mereka 
menyerahkan maksud sebenar lafaz-lafaz tersebut kepada Allah s.w.t (al-Muyassar, t.t). Bila 

ditanya tentang hal sedemikian mereka dengan tegas menjawab “ dljk ISU Ui' 

IaTLJjS' UjL-ij” (amirru kama ja ’at, wa idha su ’ilna ‘an tafsiriha la nufassiruha). 

Pendokong aliran ini apabila ditanya tentang tangan yang disandarkan kepada Allah s.w.t 
mereka menjawab “ Allah lebih mengetahui maksud sebenarnya, Dia lebih mengetahui 
samada lafaz tersebut dengan makna sebenar atau pun kiasan ” (al-Muyassar, t.t). 

Kedua:A/- Tashbih 

Aliran ini berpegang dengan zahir ayat dan tafsirannya pula dibuat dengan merujuk kepada 
mujam-mujam dalam Bahasa Arab. Alasannya kerana al-Qur’an dan hadith itu keduanya 
dalam Bahasa Arab (al-Muyassar, t.tj.Oleh yang demikian apabila diajukan persoalan kepada 
mereka tentang tangan Allah maka jawapan mereka ialah “ tanganNya sama seperti tangan 
kita semua, kerana apabila disebut tangan yang akan difahami dalam bahasa kita ialah 
tangan manusia bukan lainnya ” (al-Muyassar, t.t). 

Ketiga:A/- Ta ’wil 

Menurut aliran ini apa yang dilakukan oleh aliran al-Tashbih sangat membahaya kepada 
akidah umat Islam. Mereka menuduh puak-puak ini tidak memahami hakikat sebenar Bahasa 
Arab yang penuh dengan kesenian bunga-bunga bahasa antaranya seperti al-Haqiqah dan al- 
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Majaz . Bertitik tolak dari sini mereka memalingkan ayat-ayat tersebut daripada maknanya 
yang sebenar dan mentafsirkannya dengan suatu tafsiran yang bersesuaian dengan 
kedudukannya dalam sesuatu nas (al-Zarkashi, 1957). Jawapan dari aliran ini apabila ditanya 
maksud perkataan tangan jawapan mereka ialah “ tangan disini bukanlah dengan makna 
tangan yang sebenar, ialah sebenarnya adalah majaz kepada kekuatan Allah s.w.t ” (al- 
Zarkashi, 1957). 

Keempat \Al-Ithbat bi Dawabit 

Aliran ini menolak pandangan yang diutarakan oleh tiga aliran yang terdahulu bahkan mereka 
mensabitkan bagi Allah apa saja yang Allah sabitkan bagi diriNya dengan bentuk dan 
keadaan yang hanya difahami olehNya jua (al-Zarkashi, 1957). Apabila diajukan persoalan 
kepada aliran ini tentang maksud tangan mereka akan menjawab “ianya merupakan tangan 
yang sebenar, jauh sekali dari menyamai tangan makhluk dalam apa jua bentuk dan keadaan, 
ianya tangan yang selayak bagiNya” (al-Zarkashi, 1957). 


KEBEBASAN MEMILIH 

Kita tidak mampu untuk berbaik sangka dengan aliran al-Tashbih. Pendokong aliran ini tidak 
lari dari dua sifat samada orang Islam yang telah rosak pegangan akidahnya atau pun musuh 
Islam yang cuba merosakkan Islam dari dalam. Selain dari aliran tersebut kita bebas untuk 
memilih samada aliran al-Tafwid, Takwil atau pun al -Ithbat bi Dawabit. Aliran al-Tafwid 
cenderung kepada menyerahkan maksud sebenar kepada Allah s.w.t kerana akal tidak mampu 
untuk memikirkannya. Aliran Takwil pula cenderung untuk menyucikan Allah s.w.t daripada 
menyerupai makhluknya, mereka sebenarnya bukanlah golongan yang menafikan sifat Allah 
s.w.t., manakala aliran al-Ithbat bi Dawabit boleh dikategorikan satu cabang daripada aliran 
al-Takwil , kerana apabila mereka mensabitkan sifat bagi Allah s.w.t dan sifat tersebut tidak 
meyamai sifat makhluk, tindakan ini secara tidak langsung sebenarnya menunjukkan bahawa 
mereka telah melakukan majaz dalam memahami ayat-ayat tersebut (al-Zarkashi, 1957). 
Kesemua aliran ini adalah sahih, bahkan kedua-dua aliran ini iaitu al-Tafwid dan Takwil 
sebenarnya bersumberkan daripada sahabat Nabi s.a.w (Muhammad al-Shawkani, 1994). 
Justeru itu apa yang lebih penting ialah usaha perlu dilakukan untuk mendekatkan aliran- 
aliran ini dan bukannya mengeruhkan lagi keadaan dengan melemparkan tuduhan-tuduhan 
yang akhirnya akan merugikan umat Islam itu sendiri (al-Zarkashi, 1957). 


6 AI-Haqiqah ialah perkataan yang digunakan dengan maknanya yang sebenar, lawannya ialah at-Majaz iaitu 
perkataan yang digunakan bukan dengan maknanya yang sebenar. Lihat ‘ln‘am Fawwal ‘Akkawi, 1992) 
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KESIMPULAN 


Pendekatan wasatiyyah dalam isu ini dengan mengutamakan perpaduan umat Islam perlu 
didahulukan. Isu ini sepatutnya menjadi titik untuk persahabatan bukannya permusuhan. 
Ianya hendaklah bersifat harmoni, berlapang dada dan meraikan kepelbagai pendapat, 
menolak daripada diresapi elemen-elemen negatif seperti fanatik, emosional, melabel dengan 
gelaran-gelaran tertentu yang akhirnya akan diambil kesempatan oleh musuh-musuh Islam 
untuk melaga sesama sendiri. 
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ABSTRAK 

Penterjemahan makna Al-Qur’an secara tidak langsung amat berkait rapat dengan pentafsiran Al-Qur’an.Hal 
ini memandangkan terjemahan yang dibenarkan adalah tarjamah tafsiriyyah atau ma ‘nawiyyah.Seiring dengan 
perkembangan yang berlaku dalam bidang tafsir terutama kemunculan pelbagai corak tafsir,bidang terjemahan 
Al-Qur’an juga sehamsnya diberi perhatian yang sama agar terjemahan tersebut bergerak seiring dengan 
perkembangan ilmu pengetahuan dan budaya sekeliling. Antara aspek yang sering dipandang remeh dalam Al- 
Quran ialah ayat-ayat berkaitan penciptaan atau dikenali dengan ayat kawniyyat.Tafsiran yang ideal bagi ayat 
kawniyyat ialah tafsir ‘ilmi; tafsir yang berorientasikan sains.Objektif kajian ini adalah untuk menganalisis 
terjemahan makna ayat kawniyyat dalam terjemahan Al-Qur’an Bahasa Melayu sedia ada berdasarkan 
pendekatan tafsir ‘ilmi untuk mengetahui terjemahan makna yang lebih sesuai seiring dengan perkembangan 
ilmu pengetahuan dan kemajuan teknologi dewasa ini.Metodologi yang digunakan dalam kajian ini adalah 
kajian perpustakaan. Hasil kajian menunjukkan terdapat beberapa penambahan nilai dalam terjemahan makna 
Al-Quran sedia ada iaitu kalimah “rutab ” diterjemahkan makna sebagai buah kunna/tamar sedangkan makna 
yang lebih sepadan adcdah buah kurma basah dan kalimah “adna Al-Ard” diterjemahkan makna sebagai 
negeri yang terdekat sedangkan makna yang sepadan ialah tempat paling dekat lagi rendah. 

KATA KUNCI :terjemahan makna, ayat kawniyyat, tafsir ‘ilmi dan Bahasa Melayu 


PENDAHULUAN 

Antara kaedah yang dicadangkan dalam aktiviti penterjemahan makna Al-Quran ialah 
mensyaratkan penterjemahan makna Al-Qur’an dilakukan oleh satu jawatankuasa yang terdiri 
daripada mereka yang pakar dalam bidang-bidang tertentu seperti bahasa Arab, bahasa 
pengantar dalam penterjemahan dan tafsir (Muhammad Nur Lubis Abd Razak,2004) Selain 
itu, penglibatan golongan yang pakar dalam bidang sastera, sejarah, geografi, kimia, biologi, 
perubatan, kejuruteraan, undang-undang dan seumpamanya juga adalah satu 
kemestian(Muhammad Nur Lubis Abd Razak,2004)kerana Al-Qur’an bukan membincangkan 
persoalan hukum semata-mata malah terkandung di dalamnya elemen pelbagai bidang. 
Penterjemahan makna Al-Qur’an tanpa khidmat kepakaran golongan inisudah pasti akan 
menyebabkan hasil terjemahan tidak tepat, ini kerana ungkapan ada mengatakan “serahkan 
sesuatu urusan kepada mereka yang pakar”. 
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Bertitik tolak daripada itu pengkaji merasakan adalah menjadi satu keperluan untuk menilai 
kembali terjemahan Al-Quran Bahasa Melayu sedia ada dan fokus kajian adalah kepada ayat 
kawniyyat (ayat berkaitan penciptaan). Pengkaji akan menggunakan pendekatan tafsir 
‘ilmi( tafsir berorientasikan fakta sains) memandangkan ayat kawniyyat mempunyai hubungan 
langsung dengan sains untuk mengetahui terjemahan makna yang lebih sesuai seiring dengan 
perkembangan ilmu pengetahuan dan kemajuan teknologi dewasa ini. Hal ini kerana Al- 
Qur’an adalah mukjizat Islam yang kekal dan mukjizatnya sentiasa diperkuat oleh kemajuan 
ilmu pengetahuan.( Al-Qattan, Manna‘,1997) Pemurnian terjemahan makna ayat kawniyyat 
tersebut diharapkan dapat memberikan satu nilai tambah kepada terjemahan Al-Qur’an 
Bahasa Melayu sedia ada dalam usaha menzahirkan mukjizat Al-Qur’an kepada masyarakat. 

Definisi AyatKawniyyat 

Ayatkawniyyatmempakan gabungan dua perkataan Al-ayat dan kawniyyat. Maksud bagi setiap 
perkataan tersebut akan diterangkan sebelum definisi ayatkawniyyaldl bincangkan. 

Al-ayat adalah satu kalimah Arab dalam bentuk tunggal, manakala jamak bagi Al-ayat pula 
adalah Al-ayat<xVduAl-ay. Dari sudut bahasa Al-ayat mempunyai beberapa makna, antaranya 
ialah tanda atau alamat. (Al-Fayruzabadi, Muhammad Ibn Ya‘qub, 2005)Menurut Al- 
Shaybani Al-ayat juga bererti kumpulan atau golongan. Makna lain bagi Al-ayat ialah diri 
seseorang seperti ungkapan “ayat Al-rajul” bermaksud dirinya. Sementara Al-ayat daripada 
Kitabullah ialah kumpulan-kumpulan huruf atau perkataan daripadanya yang terpisah 
berdasarkan ungkapan secara lafaz. (Zulkifli Mohd Yusoff.,2009)Inilah pengertian Al-ayat yang 
digunakan oleh penulis dalam kajian ini.Penggunaan lafaz Al-ayat dengan makna ini secara 
langsung merujuk kepada ayat-ayat Al-Qur’an Al-Karim. 

Perkataan Al-kawn pula adalah kata terbitan kepada kanayang bermaksud alam semesta 
(keseluruhan kehidupan yang mempunyai tempat dan waktu), jamak bagi kawn pula ialah 
akwan.( Ammar, Ahmad Mukhtar, 2008) Dalam erti kata lain Al-kawn merujuk kepada semua 
jenis ciptaan seperti langit, bumi, gunung, sungai, haiwan, tumbuhan, manusia dan makhluk- 
makhluk yang lain. Kawniyyat adalah kata nisbah kepada Al-kawn (Ammar, 1974)yang 
berfungsi sebagai kata sifat kepada Al-ayat. 

Gabungan kata ayatdan kawniyyat memberi erti ayat-ayat Al-Qur’an yang mempunyai kaitan 
dengan ciptaan atau alam semesta sama ada secara langsung atau tidak langsung. Pengertian 
inilah yang akan digunakan oleh penulis dalam kajian ini. 

Bilangan AyatKawniyyat 

Penentuan jumlah bilangan ayat kawniyyat tidak dapat dipastikan secara tepat.Para pengkaji 
sendiri berbeza pandangan dalam hal tersebut.Al-Shaykh Tantawi Jawhari yang dianggap 
pelopor dalam bidang ini ada menyebut dalam tafsir beliau bilangan ayat kawniyyat 
berjumlah lebih daripada 750 ayat yang terdapat keajaiban dunia kesemuanya. (Tantawi 
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Jawhari,1922).Sebahagian pengkaji menganggarkan terdapat lebih daripada 900 ayat 
kawniyyatdi dalam surah-surah Al-Qur’an.(Mustafa Muslim,1996) 

Sementara Dr. Zaghlul Al-Najjar pula menyatakan bilangan ayat yang memberi isyarat 
kawniyyat dalam Kitabullah mengikut hitungan para pengkaji mencapai kira-kira 1000 ayat 
yang disebutkan secara jelas serta banyak ayat lain yang hampir jelas menunjukkan kepada 
isyarat tersebut. (Al-Najjar, Zaghlul,2007) 

Dapat diperhatikan pendapat berhubung jumlah bilangan ayat kawniyyat semakin bertambah 
seiring dengan peredaran masa. Faktor perbezaan ini mungkin adalah disebabkan 
penyingkapan makna ayat Al-Qur’an sejajar dengan kemajuan ilmu pengetahuan dan 
teknologi yang tidak diketahui sebelumnya, firman Allah SWT: 


Uj 

Terjemahan makna: 

“Tiap-tiap khabar berita mempunyai masa yang menentukannya(yang 
membuktikan benarnya atau dustanya); dan kamu akan 
mengetahuinya. ”(karya Abdullah Basmeih,2002) (surahAl-An‘am 6:67) 

Definisi Tafsir ‘Ilmi 

Tafsir ‘ilmi merupakan satu istilah moden yang terbentuk daripada dua perkataan iaitu tafsir 
dan ‘ilmi. (Al-Shiddi, ‘Adil ‘Ali,2010)Dari sudut bahasa tafsir adalah kata terbitan kepada 
kata kerja fassara yang memberi maksud penjelasan dan penerangan.(Al-Dhahabi, 
Muhammad Husayn,2000) Manakala dari sudut istilah ilmu tafsir merupakan satu ilmu yang 
membahaskan apa yang dimaksudkan Allah SWT dengan kadar kemampuan manusia dan 
ilmu tersebut merangkumi setiap sesuatu yang memberikan kefahaman makna serta 
menerangkan apa yang dimaksudkan. (Al-Dhahabi, Muhammad Husayn, 2000) 

Sementara perkataan ‘ilmi pula adalah kata nisbah bagi ‘ilm dan berperanan sebagai kata sifat 
kepada tafsir. Dari segi bahasa ‘ilm merupakan satu kata terbitan bersinonim dengan 
kefahaman, pengetahuan dan ketetapan(Al-Zarqani, Muhammad ‘Abd Al-‘Azim,1995) 
manakala antonimnya ialah kejahilan. (Al-Jurjani, ‘Ali Bin Muhammad,1985) Namun agak 
sukar untuk menentukan definisi ‘ilm dari sudut istilah, hal ini kerana perkataan ‘ilm 
merupakan satu lafaz syumul yang menunjuk kepada pegangan kukuh yang bertepatan 
dengan kenyataan. (Al-Jurjani, ‘Ali Bin Muhammad,1985) Oleh sebab itu ‘ilm merangkumi 
kesemua pengetahuan manusia tanpa mengehadkan satu daripada pengetahuan tersebut. 
Justeru takrifan ‘ilm berbeza berdasarkan perbezaan individu yang memberikan takrifan 
tersebut berdasarkan bidang kajian mereka. 

Namun begitu apa yang dimaksudkan ‘ihn dalam kajian ini ialah ilmu pengetahuan yang 
eksperimental dan apa yang berkaitan dengannya daripada ilmu tabii yang terdapat pada Al- 
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kawn (ciptaan) seperti fizik, kimia, geologi, biologi, oseanografi, astronomi dan sebagainya. 
(Al-Rumi, Fahd ‘Abd Al-Rahman,1997) 

Ulama memberikan takrifan berbeza terhadap gabungan kata tafsir dan ‘ilmi. Al-Dhahabi 
mendefinisikan tajsir ‘ilmi sebagai tafsir yang membincangkan istilah-istilah sains menurut 
ibarat Al-Qur’an dan berusaha mengeluarkan pelbagai ilmu dan pendapat-pendapat berbentuk 
falsafah daripada istilah-istilah tersebut. (Al-Dhahabi ,al-rumi,t.t)Menurut Salah ‘Abd Al- 
Fattah Al-Khalidi tafsir ‘ilmi ialah tafsiran ayat Al-Qur’an secara ilmiah yang menepati 
kaedah-kaedah sains moden dan penjelasan makna saintifik terhadap ayat-ayat Al-Qur’an 
selaras dengan ketentuan dan analisis sains moden.(Al-Khalidi, Salah ‘Abd Al-Fattah,2008) 

Fahd Al-Rumi pula mentakrifkannya sebagai ijtihad mufassir dalam membongkar hubung 
kait antara ayat-ayat kawniyyatA\-Qux' dan penemuan-penemuan sains dalam rangka 
menzahirkan zyhzAl-Qur’an yang menunjukkan kepada sumber asalnya (Allah SWT) dan 
kesesuaiannya untuk setiap masa dan tempat.(Al-Rumi,t.t)Ada juga yang memberi takrifan 
tafsir ‘ilmi sebagai penyingkapan makna ayat Al-Qur’an dalam rangka untuk mengesahkan 
kebenarannya terhadap teori-teori ilmu berkaitan ciptaan.(Al-Muslih, ‘Abdullah ‘Abd Al- 
‘Aziz & Al-Sawi, ‘Abd Al-Jawwad,2008) 

Berdasarkan beberapa definisi di atas pengkaji dapat simpulkan bahawa tafsir ‘ilmi adalah 
satu ijtihad dalam pentafsiran Al-Qur’an berorientasikan sains dalam usaha menjelaskan 
makna saintifik terhadap ayat-ayat Al-Qur’an terutama yang berkisar pada persoalan ciptaan 
atau ayat-ayat kawniyyat yang menepati kaedah-kaedah dan analisis sains moden dalam 
rangka untuk mengesahkan kebenaran Al-Qur’an terhadap hakikat berhubung ciptaan atau 
Al-kawn. 

Pengkaji tidak bersetuju dengan pemyataan bahawa Al-Qur’an menyebutkan teori-teori ilmu 
berkaitan ciptaan, ini kerana Al-Qur’an hanya menyatakan hakikat sesuatu penciptaan. Teori 
masih terbuka kepada uji kaji namun hakikat merupakan realiti yang tidak dapat disangkal 
dan dinafikan kebenaran. Justeru sains hanya berperanan sebagai penyokong keabsahan 
hakikat yang telah dinyatakan dalam Al-Qur’an. 

Manhaj Tafsir ‘Ilmi 

Para ulama telah bersepakat dalam meletakkan kaedah umum yang mesti diberi perhatian 
bagi sesiapa yang ingin mentafsirkan Al-Qur’an tidak kira apa jua jenis dan aliran tafsir 
termasuklah juga tafsir ‘ilmi. 

Kaedah umum tersebut ialah mufassir mestilah mentafsirkan Al-Qur’an dengan Al-Qur’an itu 
sendiri terlebih dahulu. Jika tidak didapati hendaklah mentafsirkan Al-Qur’an dengan Al- 
Sunnah kerana ia merupakan penerang kepada Al-Qur’an. Jika tidak didapati hendaklah 
merujuk kepada kata-kata para Sahabat RA kerana mereka lebih mengetahui tentang 
peristiwa dan keadaan semasa penurunan Al-Qur’an. Namun yang diambil hanyalah perkara 
yang sahih daripada mereka. Jika masih tidak didapati hendaklah mentafsirkan dengan kata- 
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kata Tabi‘in.(Al-‘Ak, 1986)Pentafsiran berdasarkan sumber-sumber ini dinamakan sebagai 
Al-tafsir bi Al-ma ‘thur atau Al-nac/li.( A\- 1 Ak, Khalid ‘Abd Al-Rahman,t.t) 

Sekiranya masih tidak didapati dalam sumber-sumber utama tersebut maka tiada cara lain 
bagi mufassir selepas daripada itu kecuali untuk menggunakan fikiran, mencari idea dan 
menggandakan usaha dalam mencari pendedahan tentang apa yang dimaksudkan oleh Allah 
SWT.(A1-Dhahabi,t.t) Dalam erti kata mufassir hendaklah berijtihad apabila dia memenuhi 
syarat-syarat ijtihad. 

Oleh kerana tafsir ‘ilmi tidak terkeluar daripada konsep pentafsiran berdasarkan ijtihad dalam 
menjelaskan Al-Qur’an, menerangkan maknanya dan mendedahkan apa yang dikehendaki 
nas Al-Qur’an, isyarat atau isi kandungannya, maka tajsir ‘ilmi tidak dianggap diterima selagi 
tidak menepati kaedah tafsir bi Al-ra ’y secara umum dan piawaian tafsir ‘ilmi secara khusus. 

i)Kaedahto/si'r bi Al-ra’y secara umum: 

Para ulama telah meletakkan beberapa kaedah yang perlu diambil kira dalam mentafsirkan 
Al-Qur’an menggunakan Al-ra ’y (ijtihad) sebagaimana berikut(Al-Dhahabi.t.t): 

1. Keselarian tafsir dengan pentafsiran, tanpa pengurangan dalam keperluan penjelasan 
makna dan tanpa penambahan yang tidak berkaitan dengan topik dan tidak sesuai dengan 
kedudukan. 

2. Mengambil kira makna haqiqi dan makna majazi, kemungkinan apa yang dikehendaki 
adalah majazi kemudian dianggap percakapan tersebut sebagai haqiqi ataupun sebaliknya. 

3. Mengambil kira komposisi dan tujuan yang ditunjukkan dalam percakapan, selain 
mengintegrasikan mufradat (perbendaharaan kata). 

4. Mengambil kira perkaitan antara ayat, menjelaskan bentuk perkaitan dan 
menghubungkaitkan ayat yang sebelum dan selepas sehingga jelas bahawa Al-Qur’an tidak 
perpecahan padanya. 

5. Memberi penekanan kepada asbab Al-nuzul. Hendaklah menyatakan sebab penurunan ayat 
selepas menjelaskan perkaitan sebelum memasuki perbincangan ayat. 

6. Memulakan perbincangan dengan apa yang berkaitan dengan lafaz-lafaz tunggal dari segi 
Al-nahw, Al-sarf dan Al-ishtiqaq. Kemudian disusuli perbincangan berdasarkan susunan ayat 
yang dimulai dengan Al-i‘rab, Al-ma ‘ani dan Al-bayan. Seterusnya menjelaskan makna yang 
dikehendaki dan mengistinbatkan apa yang mampu daripada Al-Qur’an dalam batasan 
hukum-hukum syariat. 

7. Hcndaklah/nM/a.v.s/r menjauhi dakwaan pengulangan dalam Al-Qur’an sekadar yang 
mampu, menjauhi apa yang dianggap sebagai pengisi dalam tafsiran seperti perbincangan 
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panjang dalam menyebut kecacatan Al-ncihw dan menjauhi daripada menyebut apa yang tidak 
sahih berkaitan asbab Al-nuzul, hadtih fadilat dan sebagainya. 

8.Mufassir mestilah melakukan pentarjihan dan memilih wajh yang rajih dengan bijak lagi 
waspada sekiranya ayat tersebut mempunyai lebih daripada satu wajh. 

iijPiawaian Tafsir Tlmi Secara Khusus: 

Sebagaimana dinyatakan dalam perbincangan lepas, sebahagian ulama telah meletakkan 
piawaian tertentu bagi membolehkan Al-Qur’an ditafsirkan dengan sains agar tidak tennasuk 
dalam kategori Al-tafsir bi Al-ra V Al-maclhmum. Antara piawaian tersebut ialah: 

1. Menepati bahasa Arab dengan sempurna di mana makna yang ditafsirkan sepadan dengan 
makna dari sudut bahasa. 

2. Tidak bercanggah dengan ma ’thur yang sahih daripada Rasulullah SAW atau sesuatu yang 
hukumnya adalah marfu ‘. 

3. Menepati konteks ayat Al-Qur’an agar pentafsiran tidak lari daripada konteks tersebut. 


4. Berwaspada daripada mendedahkan tajsir ‘ilmi kepada perkhabaran dan keadaan mukjizat- 
mukjizat atau hari akhirat. 

5. Mentafsirkan Al-Qur’an berdasarkan fakta saintilik yang terbukti dan mengelak daripada 
melibatkan teori palsu lagi kuno.(‘Abbas, Fadl Hasan,2005) 

Perbezaan antara fakta sains dan teori sains ialah: 

Fakta sains: Perkara yang diiktiraf kejadiannya dan telah dicapai melalui uji kaji saintifik 
dan pemerhatian. 

Teori sains: Penjelasan satu keadaan tertentu yang masih dibahaskan melalui perbandingan 
dengan andaian kedua kerana ia adalah semata-mata anggapan, tekaan dan sangkaan. 

6. Mengelak daripada melampau dalam membawa nas kepada makna yang ingin 
diistinbatkan. Makna yang dipegang ialah sesuatu yang dibantu oleh bahasa dan apa yang 
ditunjukkan oleh frasa tanpa paksaan. Antara contoh dalam mengambil kira aspek bahasa 
ialah tidak membawa makna lafaz-lafaz Al-Qur’an kepada makna yang dikemaskinikan pada 
zaman moden yang mana bukanlah apa yang dimaksudkan dalam nas secara pasti seperti 
kalimah “»jj” difahami dengan makna zarah dalam istilah ilmu fizik. 

7. Mengelak daripada menuduh umat sebagai jahil kesemuanya. Tidak menganggap bahawa 
tafsir ‘ilmi merupakan satu tohmahan bahawa seluruh umat - termasuk juga tiga kurun 
terbaik - tidak memahami Al-Qur’an. Apa yang patut diakui ialah corak tafsir seperti ini 
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merupakan tambahan kepada yang sebelumnya dan bukan pembatalan kepada kesemuanya. 
Justeru tiada halangan untuk menambah pemahaman baru terhadap Al-Qur’an kerana 
keajaibannya tidak pernah terhenti. (Al-Qardawi, Yusuf, 1997) 

8. Mengetahui hakikat yang pasti bahawa Al-Qur’an adalah sebuah kitab petunjuk dan 
mempunyai i‘jaz dan Al-Qur’an tidak pernah diturunkan untuk menjadi satu kitab dalam 
satu-satu ilmu seperti perubatan, falak atau sebagainya. Al-Qur’an lebih hebat daripada 
semua itu dan lebih agung, tetapi Al-Qur’an mengandungi banyak fakta dan pengetahuan 
ilmu-ilmu tersebut yang mengagumkan ulama dan pakar-pakar untuk membuktikan 
kebenaran dan i‘jaznya dan mereka mengetahui bahawa Al-Qur’an adalah kitab kebenaran. 
Berdasarkan peraturan teguh ini ulama masa kini telah memberi peringatan kepada dua 
perkara penting: 

Pertama: Umat Islam tidak perlu tergesa-gesa dalam mendapatkan kesepadanan antara sains 
dan Al-Qur’an, bahkan wajib mengkaji apa yang terdapat dalam Al-Qur’an dengan pegangan 
bahawa Al-Qur’an adalah hakikat yang pasti. 

Kedua: Tidak mentafsirkan Al-Qur’an kecuali dengan fakta sains yang kukuh bukan dengan 
teori dan hipotesis kerana teori-teori terdedah kepada pembetulan dan pindaan. 

9. Mengetahui kontradiksi antara tajsir ‘ilmi moden dan tafsir klasik. Kontradiksi antara 
keduanya bermaksud saling bertindih dan tidak serasi di mana apabila salah satunya 
menunjukkan satu perkara sebagai contoh, yang satu lagi menunjukkan kepada 
pertentangannya hatta tidak mungkin diserasikan antara keduanya dalam apa jua cara. 
Adapun jika terdapat perbezaan antara keduanya tanpa pertentangan dan boleh diserasikan 
maka tidak dinamakan kontradiksi. 

10. Menjauhi daripada semua kesilapan yang berlaku dalam sebahagian kitab tafsir ‘ilmi 
seperti Tantawi Al-Jawhari yang meletakkan banyak gambar haiwan dan landskap dalam 
tafsir beliau dan pergantungan beliau terhadap apa yang datang daripada Plato dalam 
Republiknya atau daripada Ikhwan Al-Safa. (‘Umar, Ahmad ‘Ata, 2013) 

Kesimpulan kepada syarat-syarat ini adalah tajsir ‘ilmi ialah walaupun memenuhi kesemua 
syarat yang menjadikan tafsir ini sesuatu yang terpuji, tiada nilainya jika ia bertentangan 
dengan Al-tafsir bi Al-ma’thur yang dikukuhkan dengan nas yang qat‘i. Ini keranata/s/r 
77m/adalah ijtihad dan tiada ruang untuk ijtihad dalam sumber nas - seperti mana diputuskan 
ulama usuliyyun- namun jika tiada percanggahan antara tafsir ‘ilmi dan tajsir bi Al-ma ’thur, 
maka setiap daripada keduanya saling menyokong dan mengukuhkan. Inilah apa yang 
didapati dalam tafsir golongan yang benar-benar mengikuti jalan lurus dalam bidang 
ini.(‘Umar, Ahmad ‘Ata, 2013) 

Contoh Pendekatan Tafsir 7//mdalam Penterjemahan Makna Ayat Kawniyyat dalam 
Terjemahan Al-Quran Bahasa Melayu 
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Bagi menjelaskan lagi pendckatan/a/.s/r ‘ilmi dalam penterjemahan makna ayal kawniyyat, 
dikemukakan dua contoh terjemahan makna ayat kawniyyat menggunakan pendekatan tafsir 
‘ilmi 

1. Surah Maryam, Ayat 25 


> Y 0«> 


iSj 










Berdasarkan beberapa terjemahan makna sedia ada bagi ayat tersebut ialah seperti 
mana berikut: 


Terjemahan Al-Qur’an 

Terjemahan Makna Ayat 

Tafsir Pimpinan Ar- 
Rahman 

“Dan gegarlah ke arahmu batang pohon tamar itu, supaya 
gugur kepadamu buah tamar yang masak.” 

(Abdullah Basmeih.t.t) 

Tafsir Qur’an Karim 

“Goyanglah pohon korma itu, niscaya dijatuhkannya 
kepada engkau buah yang masak.”(Mahmud Yunus, 1998) 


Perkataan yang menjadi topik perbincangan dalam ayat 25 Surah Maryam ialah rutaban dan 
kesemua terjemahan makna kalimah rutaban yang diberikan ialah buah tamar atau kurma. 
Ayat ini menceritakan kisah Maryam yang sarat mengandung dan diberikan kumiaan oleh 
Allah SWT untuk menghilangkan kegusaran beliau. Salah satu daripada kumiaan ialah 
rutaban seperti dinyatakan dalam ayat. Justeru tafsir ‘ilmi kepada ayat kemudiannya dirujuk 
bagi mendapatkan terjemahan makna yang lebih tepat bagi kalimah tersebut. 

Terdapat riwayat yang berkaitan dengan ayat tersebut dalam kitab Tafsir Ibn Kathir, 
antaranya: 

Daripada ‘Urwah bin Ruwaym daripada ‘Ali bin Abi Talib RA berkata: 
Bersabda Rasulullah SAW yang bermaksud: “Muliakanlah kamu bapa 
saudara kamu iaitu pohon kurma, sesunggulmya ia diciptakan daripada tanah 
yang telah dijadikan Nabi Adam a.s, dan tiada dari pohon sesuatu pun 
dikahwinkan selainnya. ” Rasulullah SAW bersabda lagi: “Berilah makan 
kepada isteri-isteri kamu yang hamil rutab, sekiranya tiada rutab maka 
dengan tamar, dan tiada daripada pokok satu pokok pun yang lebih 
dimuliakan Allah berbanding satu pokok yang berada di bawalmya Maryam, 
puteri Imran. ” 

Namun kedudukan hadith ini adalah munkar (tidak diketahui) menumt Ibn ‘Adi kerana 
‘Urwah bin Ruwaym dengan ‘Ali bin Abi Talib RA tidak bersambung (Al-Dimashqi, Isma‘il 
Bin ‘Umar,2000)manakala Al-Albani menghukumkannya sebagai mawdu ‘(palsu). 

(Al-Albani, Muhammad Nasir Al-Din, 1992) 
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‘Abbas Ibn Al-Fadl berkata: “Aku bertanya Abu ‘Amr bin Al-‘Ala’ tentang HrmanNya 
(rutabanjaniyyan ), kemudian dia berkata: “Tidak kering aimya”. Menumt beliau tafsirannya 
ialah: Tidak kering, masih berair dan tidak jauh dari tangan pemetiknya; dan ini adalah yang 
benar.” Ibnu ‘Abbas pula berkata: “Ia adalah satu batang pokok yang bumk, apabila Maryam 
menggoncangnya dia melihat kepada batang yang paling tinggi di saat pelepah telah tumbuh. 
Kemudian dia melihat kepada mayang telah keluar dari celah pelepah yang kemudiannya 
kemudian menghijau menjadi (balh), kemudian bertukar merah menjadi (zahw) dan 
kemudian menjadi rutab; semuanya dalam sekelip mata, kemudian Dia menjadikan rutab 
berada di tangannya tidak pecah daripadanya sesuatu pun.”(Al-Qurtubi, Muhammad Bin 
Ahmad,2006) 


Berdasarkan pemerhatian pengkaji kebanyakan pentafsiran para mufassir terhadap ayat ini 
lebih tertumpu kepada kalimah janiyyan. Hal ini kerana kalimah rutab amat masyhur dalam 
kalangan orang Arab. 


Dari sudut bahasa kalimah rutab merupakan jamak kepada rutabah(‘ Umar, Ahmad 
Mukhtar,2008)dan berada di bawah entri rataba (basah) yang merupakan lawan kepada 
yabisa (kering)(Al-Raghib Al-Asfahani,t.t) seperti yang dinyatakan Allah SWT: 


igJLkJ Jlj 'jfj\ 3 3* 'JJ. LĕJJjL ^ 

ua* (J v-^j % oUJJj» 3 “^jj 


> o ^ < 


Terjemahan makna: 

“Dan pada sisi Allah jualah anak kunci perbendaharaan segala yang ghaib, 
tiada sesiapa yang mengetahuinya melainkan Dialah sahaja; dan ia 
mengetahui apa yang ada di darat dan di laut; dan tidak gugur sehelai daun 
pun melainkan ia mengetahuinya, dan tidak gugur sebutir biji pun dalam 
kegelapan bumi dan tidak gugur yang basah dan yang kering, melainkan 
(semuanya) ada tertulis di dalam Kitab (Lauh Mahfuz) yang terang nyata.” 
(surahAl-An‘am 6:59) 

Dikhususkan kalimah rutab dengan kebasahan tamar,(Al-Raghib Al-Asfahani,t.t) dalam erti 
kata lain rutab merupakan tamar yang tidak sempurna keringnya. (Ibn ‘Ashur, Muhammad Al- 
Tahir. 1884 ).Rutab ada dua jenis(Ahmad Muhammad,t.t)l. Tidak menjadi tamr dan apabila 
lambat memakannya akan cepat rosak, 2. Menjadi tamr dan bertukar menjadi ‘Ajwah dan 
buah kering. Penjelasan tersebut menunjukkan rutab ialah salah satu daripada peringkat 
pematangan buah kurma. 

Namun perkataan rutab tidak terdapat dalam Bahasa Melayu. Masyarakat secara umumnya 
mengenali perkataan buah kurma atau tamar sahaja di mana perkataan kurma merujuk kepada 
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sejenis tumbuhan (palma) yang buahnya manis dan boleh dimakan. Perkataan tamar pula 
merupakan kata pinjaman daripada bahasa Arab tamr yang bermaksud buah kurma.(Noresah 
Baharom,2005) 

Justeru fokus kajian adalah kepada kalimah tamr dan rutab kerana perkataan rutab disebut 
secara khusus oleh Allah SWT dalam ayat tersebut. Perbezaan antara dua perkataan tersebut 
dilihat amat ketara jika diperhatikan peringkat pematangan kurma. 

Peringkat Pematangan Kurma 

Kurma seperti yang diketahui mempunyai peringkat-peringkatnya sebelum masak ranum. 
Proses pematangan kurma secara umumnya terdiri daripada lima peringkat yang dikenali 
dengan istilah-istilah khusus dalam bahasa Arab. Penjelasan setiap peringkat tersebut adalah 
sebagaimana berikut(Al-Hadi, ‘Abd Al-Mun‘im Fahim & Barakah, Dina Muhsin,1998): (rujuk 
Rajah 1) 

i) Peringkat Hababuk/Habimbu: 

Peringkat ini bermula secara langsung sejurus pengawinan benih dan memakan masa antara 
empat hingga ke lima minggu. Buah pada peringkat ini bersaiz kecil, berbentuk bulat dan 
berwama putih kuning bersama jalur-jalur hijau. 

ii) Peringkat Kimri: 

Pada peringkat ini buah tersebut bertukar menjadi seperti bentuk telur, berwama hijau dan 
rasanya adalah pahit. 

iii) Peringkat Busr/Khalal : 

Buah pada peringkat ini telah mencapai saiz dan bentuknya yang akhir, warnanya kuning dan 
telah bercampur dengan warna merah sementara rasanya pula kelat. Peringkat ini berterusan 
dari minggu ketiga hingga minggu kelima. 

iv) Peringkat Rutab : 

Peringkat ini bermula selepas dua hingga empat minggu dari penghujung peringkat khalal. 
Istilah rutab digunakan apabila bahagian separuh buah tersebut menjadi berserat, sementara 
separuh yang lain kekal seperti mana keadaannya pada peringkat khalal. Keadaan buah juga 
berubah kepada lebih lembap kerana kandungan air paling tinggi berbanding kurma pada 
peringkat yang lain. Tekstumya yang lembut dan boleh terus dimakan sebagaimana telah 
diilhamkan kepada Maryam. 

v) Peringkat Tamr: 

Merupakan peringkat terakhir pematangan buah kurma setelah matangnya separuh yang 
kedua daripada rutab sebelumnya. Keadaannya lebih kering dan lebih keras berbanding 
rutab. Kandungan air di dalamnya juga telah berkurang. 
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Ini menunjukkan terdapat perbezaan yang ketara antara rutab dan tamr terutama dari sudut 
kandungan air. Justeru bagi pengkaji istilah dalam bahasa Melayu yang sesuai bagi rutabi alah 
kurma basah manakala tamr pula ialah kurma kering. Hal ini diperkuatkan lagi dengan 
anjuranNabi SAW supaya berbuka puasa dengan rutab terlebih dahulu berbanding tamr 
sebagaimana dalam satu riwayat hadith: 

^Js- ilM Jl ^ aAs Aiil (_gjil OIT Jli <jj yj\ 

ol y»S>- oljuC jSj ^ oLi j jSj ji ijls oLi j 

Daripada Anas Bin Malik: “Sesungguhnya Nabi berbuka puasa dengan 
beberapa rutab (kurma basah dan segar yang baru dipetik dari pokok) 
sebelum solat Maghrib, kalau tidak ada rutab, maka beliau berbuka dengan 
tamr (kurma kering), jika tidak ada, maka dengan meneguk beberapa tegukan 
air putih. ”(A1-Tirmidhi, Muhammad Tsa,t.t)(Hadith riwayat Al-Tirmidhi, 
disahihkan oleh Al-Albani). 

Pemilihan kata rutab sudah pasti mempunyai hikmah uluhiyyah dan rahmat terhadap kaum 
Muslimin. Akan tetapi kedua-dua kalimah rutab dan tamr yang secara umumnya disebut 
sebagai buah kurma dalam Bahasa Melayu menyebabkan seakan tiada perbezaan antara 
keduanya. 

Pengkaji kemudiannya merujuk kepada fakta sains untuk mencungkil hikmah tersebut. 
Kajian menunjukkan jenis gula yang kebiasaan terdapat pada rutab (kurma basah) berbeza 
dengan kebiasaan yang terdapat pada tamr (kurma kering). Secara umum bahawa gula yang 
terdapat pada tamr kebiasaannya terdiri daripada dua jenis gula; monosakarida (glukosa) dan 
gula biosa (sukrosa). Diketahui bahawa glukosa paling mudah diserap dan paling cepat 
pemindahan ke dalam darah secara langsung. Penyerapan gula jenis ini dan pemindahannya 
ke dalam darah serta sampai kepada organ tubuh yang pelbagai hanya mengambil masa 
beberapa minit. Adapun gula biosa (sukrosa) yang terdapat pada tomrakan bertukar kepada 
glukosa dengan proses biokimia sehingga mereka dapat bergerak dalam darah untuk 
mencapai tujuan yang diperlukan daripada mereka. Hal ini jelas bahawa masa yang 
diperlukan untuk penggunaan gula bilateral lebih lama berbanding dengan glukosa. 
(Al-Radiman, Khalid bin Nasir, 2010) 

Jadual 1.0 menunjukkan kandungan gula pada jenis buah yang berbeza pada peringkat rutab 
dan tamr. Dapat dilihat bahawa rutab mengandungi peratusan glukosa yang sangat tinggi 
maka kesannya lebih cepat, sementara tamr mengandungi peratusan gula biosa yang tinggi, 
yang memerlukan masa yang lebih lama untuk ditukar melalui pencemaan menjadi glukosa 
dan di sini menunjukkan kebesaran Rasulullah SAW ketika baginda meminta umat Islam 
untuk menjadikan berbuka puasa di bulan Ramadan dengan beberapa biji rutab. Allah SWT 
juga telah memerintahkan Maryam untuk makan rutab pada saat sakit bersalin sebagai 
keperluan segera untuk kudrat yang diperlukan oleh proses kelahiran.(Al-Radiman,t.t)Jadual 
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2.0 pula menunjukkan masyarakat Saudi juga mengutamakan memakan rutab berbanding 
tainr dan busr. 


Jadual 1.0: Kandungan gula pada jenis kurma yang berbeza pada peringkat rutab dan tamr. 
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Sumber: http://www.sacorganic.org/organic3.htm 


Jadual 2.0: Pengutamaan masyarakat Al-Saudi memakan rutab berbanding tamr dan busr 
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Sumber: http://www.sacorganic.org/organic3.htm 
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Berdasarkan fakta yang telah diberikan, ternyata penterjemahan makna rutab dalam ayat 
tersebut tidak tepat apabila diterjemahkan sebagai buah kurma atau tamar. Buah kurma 
merupakan ungkapan umum bagi menunjukkan jenis manakala tamr pula adalah buah kurma 
yang kering. Justeru cadangan terjemahan makna altematif bagi perkataan rutab ialah buah 
kurma basah dan diberikan sedikit penjelasan tentang keadaannya. 


a. Surah Al-Rum, Ayat 3 


<j)> A*j ji jd' d 

Berdasarkan beberapa terjemahan makna sedia ada bagi ayat tersebut ialah seperti mana 
berikut: 


Terjemahan Al-Qur’an 

Terjemahan Makna Ayat 

Tafsir Pimpinan Ar-Rahman 

“Di negeri yang dekat sekali; dan mereka sesudah 
kekalahannya itu akan mengalahkan lawannya.” 
(Basmaeih.t.t) 

Tafsir Qur’an Karim 

“(Yang letaknya) dekat negeri (Arab), sedangkan 
mereka sesudah kalah itu akan menang.” 

(Mahmud,t.t) 


Kalimah yang menjadi perbincangan dalam ayat ini adalah “u^ jV' ^i”. Pengkaji mendapati 
terjemahan makna yang hampir sama diberikan kepada perkataan tersebut iaitu “negeri 
yangdekat/terdekat”. Perkara ini menarik perhatian kerana kalimah ^H-hncmpunyai makna 
yang pelbagai. Persoalannya ialah adakah penggunaan makna “tempat terdekat” menepati 
dengan penceritaan ayat tersebut? 

Apa yang menarik perhatian adalah Al-Qur’an tidak menggunakan kalimah ‘Vjs>” yang lebih 
menunjukkan maksud “paling dekat”, sebaliknya penggunaan kalimah dipilih di mana 

kalimah tersebut lazim diguna pakai dengan pelbagai makna. Perkara ini mendorong pengkaji 
untuk meneliti maksud ayat tersebut memandangkan ia mempunyai kaitan dengan penciptaan 
bumi secara langsung. 

Terlebih dahulu pengkaji menyorot latar belakang ayat tersebut. Rom dan Parsi merupakan 
dua bangsa yang mempunyai hubungan baik seawal abad kelima. Namun peperangan 
pertama antara keduanya mula tercetus pada tahun 420M akibat keengganan Theodosius II 
untuk mengembalikan penganut Kristian ke Parsi yang telah mencari perlindungan dari 
penganiayaan semasa empayar beliau. Di samping itu, orang-orang Parsi telah terbukti tidak 
sanggup untuk mengembalikan pelombong emas Rom yang telah bekerja di wilayah Parsi; 
mereka juga telah merompak barangan pedagang Rom.(Greatrex, G,1993) Peperangan 
tersebut berterusan beratus-ratus tahun hinggalah pada tahun 613M, Rom mengalami 
kekalahan teruk kepada Parsi dan kehilangan Jerusalem. (Treadgold, Warren,1997) 
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Diceritakan bahawa kaum Muslimin senang hati sekiranya Rom menewaskan Parsi kerana 
penduduk Rom adalah ahli Kitab dan kaum musyrikin pula sebaliknya kerana penduduk Parsi 
adalah penyembah berhala. Kemudian daripada itu Rom telah dikalahkan oleh Parsi dan 
kaum musyrikin bergembira dengan perkara tersebut. Namun Allah SWT mengkhabarkan 
Rom akan dikalahkan semula dalam beberapa tahun kemudian(Al-Mawardi, ‘Ali bin 
Muhammad,t.t) walaupun realiti pada ketika itu adalah mustahil untuk Rom bertahan, apatah 
lagi untuk menang semula. Ayat tersebut diturunkan kira-kira pada tahun 620 Masihi, hampir 
tujuh tahun setelah kekalahan teruk tersebut. 

Sayidina Abu Bakr yang sentiasa membenarkan Nabi Muhammad SAW telah 
mempertaruhkan empat ekor unta -sebelum pertaruhan diharamkan oleh Islam- dengan puak 
Musyrikin untuk tempoh tujuh tahun dengan harapan Rom kembali menewaskan Parsi. 
Namun demikian tujuh tahun tersebut berlalu tanpa apa-apa berlaku menyebabkan mat Islam 
sangat tertekan dengan keadaan tersebut. Perkara tersebut dimaklumkan kepada Nabi lalu 
baginda bertanya: “Apakah makna bid‘ menurut kamu?”. Mereka menjawab: “Kurang 
daripada sepuluh”, kemudian Nabi bersabda: “Pergi dan tambahkan pertaruhan, tambahkan 
juga tempoh dua tahun lagi”. Sebelum berlalu tempoh dua tahun tersebut telah datang 
rombongan yang mengkhabarkan kemenangan Rom ke atas Parsi. (Al-Dimashqi,t.t) 

Dalam usaha untuk bangkit, Maharaja Rom Heraclius telah memerintahkan supaya 
dileburkan emas dan perak di gereja-gereja untuk ditukar menjadi syiling bagi menampung 
perbelanjaan ketenteraan, malah patung-patung gangsa dan perhiasan juga dileburkan untuk 
tujuan yang sama. Selepas memperoleh bantuan kewangan yang banyak tersebut, Heraclius 
beralih pula kepada pengorganisasian semula pasukan perang. (Treadgold,t.t) 

Pada Disember 627 Masihi, sekitar tujuh tahun setelah diturunkan ayat tersebut, Heraclius 
telah menewaskan tentera Parsi dalam satu peperangan besar yang berlaku berdekatan 
Nineveh yang berada di daerah dataran rendah Palestin yang terletak berdekatan Laut Mati. 
(Treadgold,Warren,1997)Peristiwa tersebut menepati ramalan Al-Qur’an yang mengatakan 
Rom akan menewaskan semula Parsi dalam beberapa tahun yang akan datang walaupun 
ramalan tersebut dilihat tidak masuk akal pada awalnya. 

o € 

Para mujassir telah berselisih dalam menentukan kalimah jVI” kepada dua pendapat; Al- 
Nuqqash mengatakan ia merujuk kepada bumi Parsi dan jumhur mengatakan ia merujuk 
kepada bumi Al-Rum.(Al-Mawardi,t.t) Sementara itu terdapat empat pendapat dalam 
penentuan bumi Al-Rum yang terdekat iaitu(Al-Mawardi,t.t) 

1) Sempadan-sempadan Syria menurut Ibn ‘Abbas. 

2) Semenanjung Arab yang merupakan bumi Al-Rum yang terdekat dengan Parsi menurut 
Mujahid. 

3) Jordan dan Palestin menurut Al-Saddi. 

4) Azri‘at Syria menurut Yahya bin Salam. 
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Namun apa yang jelas para mufassir mentafsirkan kalimah “> j” dengan makna ‘V'jai” yang 
bererti “terdekat” walaupun mereka berbeza pandangan dalam penentuan tempat tersebut 
sebagaimana yang dinyatakan sebelumnya. 

Pengkaji kemudiannya merujuk kedudukan kalimah tersebut dari sudut bahasa. Perkataan 
merupakan ism tajdil kepada akar kata ^dan disebut sebanyak sebelas kali pada tempat lain 
dalam Al-Qur’an dengan beberapa makna. Antara maknanya ialah: 

1. Sr 1 .>Vl(lebih dekat) lawan kepada ^r-^OOlcbih jauh). Firman Allah SWT: 

<l|4<|i> Ji jjwJJ Oj li jlLs 


Terjemahan makna: 

“Sehingga menjadilah jarak (di antaranya dengan Nabi Muhammad) sekadar 
dua hujung busar panah, atau lebih dekat lagi.” [Surah Al-Najm (53): Ayat 9] 


2. i3V'(lebih sedikit) lawan kepada J&V'(lebih banyak). Firman Allah SWT: 

<Sj£ (j- 4 O (jr^j^l 3 Oj oJLkOJl 3 L* jJdtJ kUl jl JJ ji I 

3 ji vi jH vj diji 3S1 vj ji VI Vj ^4413 ji 

<^v^> 55^ aii 5i o ^igji ys ijLj 4 ^443 o 1415'u 


Terjemahan makna: 

“Tidakkah engkau memikirkan, bahawa Sesungguhnya Allah mengetahui 
segala yang ada di langit dan yang ada di bumi? Tiada berlaku bisikan antara 
tiga orang melainkan Dialah yang keempatnya, dan tiada (berlaku antara) lima 
orang melainkan Dialah yang keenamnya, dan tiada yang kurang dari bilangan 
itu dan tiada yang lebih ramai, melainkan ia ada bersama-sama mereka di 
mana sahaja mereka berada. Kemudian ia akan memberi tahu kepada mereka - 
pada hari kiamat - apa yang mereka telah kerjakan. Sesungguhnya Allah Maha 
mengetahui akan tiap-tiap sesuatu.” [Surah Al-Mujadalah (58): Ayat 7] 

3. >-^>VI(Lebih kecil) lawan kepada jOOlcbih besar). Firman Allah SWT: 



jIjAsrjJ j4^ jrLVI c_jlLjl jji 3"*^^ 


jIjaJi (*4^i 



7 Surah Al-Baqarah: Ayat 61 dan 282, surah Al-Nisa’: Ayat 3, surah Al-Ma’idah: Ayat 108, surah Al-A’raf: 
Ayat 169, surah Al-Sajdah: Ayat 21, surah Al-Ahzab: Ayat 51 dan 59, surah Al-Najm: Ayat 9, surah Al- 
Mujadalah: Ayat 7 dan surah Al-Muzzammil: Ayat 20. ‘Abd al-Baqi, Muhammad Fu’ad. 1945. Al-Mujam Al- 
Mufahras li Alfaz Al-Qur’an. Kaherah: Dar Al-Kutub Al-Misriyyah.Vol.l, pp.261-262. 
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Terjemahan makna: 

“Dan demi sesungguhnya, Kami akan merasakan mereka sedikit dari azab 
dunia sebelum azab yang besar (di akhirat kelak), supaya mereka rujuk 
kembali bertaubat.” [Surah Al-Sajdah (32): Ayat 21] 

Penggunaan kalimah ^'dalam Al-Qur’an dilihat memberikan makna yang pelbagai 
berdasarkan konteks ayat dan tidak terhad kepada maksud Mj^'(lebih dekat). Ketiga-tiga 
maksud (lebih dekat, lebih kecil dan lebih sedikit) menunjukkan kalimah ^'digunakan 
untuk melambangkan sesuatu dengan kuantiti yang sedikit atau kadar yang minimum. Justeru 
pengkaji tertarik untuk melihat perkara tersebut dalam skop yang lebih luas terhadap 
penggunaannya dalam ayat 3 surah Al-Rum. Seterusnya pengkaji merujuk kepada fakta 
dalam ilmu geologi kerana ayat tersebut mempunyai kaitan secara langsung dengan geografi 
bumi. 

Penemuan moden mengesahkan bahawa kawasan danau Laut Mati mendahului senarai 
kawasan paling rendah di permukaan bumi. (Lowest Places on Earth, 2013)Danau tersebut 
terletak di sempadan perubahan antara plat Afrika dan Arab. Paras permukaan bumi di 
kawasan tersebut mencapai kira-kira 413 meter di bawah permukaan laut dan paras dasar 
lautnya pada bahagian paling dalam mencapai kira-kira 750 meter di bawah permukaan laut, 
turut menjadikannya sebagai tasik paling dalam (lihat Rajah 2). (Lynch, David K, 2013) 

Berdasarkan fakta yang dikemukakan, pengkaji berpendapat penggunaan kalimah 
dalam konteks ayat tersebut jika disandarkan kepada permukaan bumi juga dapat 
diterjemahkan dengan makna ^cCWJCAl“paling rendah” selain makna “paling dekat”. 
Perkara ini telah diketengahkan oleh mereka yang berkecimpung dalam kajian i‘jaz ‘ilmi, 
namun ada terdapat pihak yang menyangkal perkara tersebut. Alasan yang dikemukakan ialah 
tidak terdapat dalam penggunaan bahasa Arab dengan makna jCliAIAJLAn“paling 

rendah”. 


Rentetan daripada itu pengkaji cuba melihat penggunaan kalimah tersebut dalam hadith. 
Hasil pemerhatian mendapati terdapat satu riwayat hadith yang mengaplikasikan kalimah 
tersebut dengan erti kata J^-7'“paling rendah” lawan kepada ^LJ'“paling tinggi”. Riwayat 
tersebut adalah sebagaimana berikut: 


j_*! Jl>o! D J_>j : jli cliyJ J_»l U caJj JkJ" 

Jdlil jjj % J^c6j yj : jjlls M\ JiSl jlljl M\ &\ 
?LjjJl jijJJ J-4 jjij jJJJ Jl« jJJ DjSsj j! :aJ jLajs <.^£\jJ^-\ JJJJj 
(3 jkJ® ciJLaj lljaj lljaj iljaj ijJJj JJJ ; j J-Ojs cd-j C—-jsj : j jJLli 
C->JJj (.JJAljU C.4 L* JJJj C^JlLal tjZZS-j idJJ |j_a :jj_ils cd_jj 
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Terjemahan makna: 

“Musa bertanya kepada Tuhannya: “Apa ciri penghuni syurga yang paling 
rendah kedudukannya?” Allah menjawab, “Iaitu orang yang datang setelah 
penghuni syurga dimasukkan ke dalam syurga, lalu dikatakan kepada orang 
ini: Masuklah ke syurga!” Orang ini menjawab, “Wahai Tuhanku, bagaimana 
mungkin aku mampu masuk, sementara mereka sudah menempati tempat 
masing-masing dan mengambil bahagian mereka?” Maka dikatakan kepada 
orang ini: “Apakah kamu mahu mendapatkan bahagian kerajaan seperti 
seorang raja di antara raja-raja dunia?” Orang itu menjawab: “Aku rela, wahai 
Tuhanku.” Allah berkata: “Itu bahagianmu ditambah seperti itu, ditambah 
seperti itu, ditambah seperti itu, ditambah seperti itu” Pada kali kelima, orang 
itu mengatakan: “Aku rela, wahai Tuhanku.” Allah berkata mengatakan: “Ini 
bahagianmu ditambah sepuluh kali lipatnya, dan kamu mendapatkan apa pun 
yang kamu inginkan dan matamu menyukainya.” Orang itu mengatakan: “Aku 
rela, wahai Tuhanku.” Musa mengatakan, “(Bagaimana dengan nasib) orang 
yang paling tinggi kedudukannya?” Allah menjawab: “Mereka itu, orang 
pilihanKu, kemuliaan mereka di tanganKu, dan Aku menutup (kemuliaan itu), 
sesuatu yang mata belum lihat, telinga belum dengar dan belum pemah 
terdetik dalam hati.” (Muslim, Al-Hajjaj,2006) 

Hal ini jelas menunjukkan penggunaan kalimah ^'juga digunakan untuk menggambarkan 
kedudukan atau darjat yang paling bawah/rendah. Justeru penterjemahan makna 
tidak terhad kepada makna mA v ?'scmata-mata. 

Dr. Zarghlul Al-Najjar ada mengingatkan kepada sesiapa yang mengatakan makna “ 
j'?'” ialah tempat paling hampir dengan Paris, negara Arab, hujung negeri Sham, negara 
Sham, ‘Antakiyah, Dimashq, Bayt Al-Maqdis atau selainnya untuk melihat kembali perkara 
tersebut. Hal ini kerana sempadan-sempadan kedua empayar tersebut adalah berpadu antara 
satu sama lain dari satu arah dan berpadu dengan negara Arab dari satu arah yang lain. 
Justeru tidak logik maksud pernyataan j^' dalam ayat tersebut adalah hampir dengan 
negara Parsi atau Arab sahaja. Seandainya dikatakan danau tadi merupakan tempat yang 
paling hampir dengan negara Arab, sedangkan pada hakikatnya tempat tersebut adalah satu 
bahagian daripada kawasan Semenanjung Arab. (Al-Najjar, t.t) 

Kesimpulan yang dapat dibuat ialah kawasan Laut Mati di Jordan meliputi bahagian tanah 
paling rendah dan kawasan inilah tempat berlakunya peperangan di mana tentera kerajaan 
Rom mengalahkan Parsi seperti mana yang diramalkan dalam Al-Qur’an. Dalam masa yang 



sama kawasan tersebut juga berdekatan dengan tempat-tempat yang dinyatakan oleh para 
mufassir. 

Oleh yang demikian, pengkaji mengambil pendekatan untuk mengharmonikan kedua-dua 
maksud bagi perkataan j^' kerana masing-masing mempunyai asas yang tersendiri. 
Pengkaji mencadangkan terjemahan makna bagi perkataan jV' ialah “tempat paling 
dekat lagi rendah” dan diberikan sedikit penjelasan berkenaan kedua-dua maksud tersebut. 
Pemilihan kata “j^>j 7' dalam ayat di atas merupakan satu keajaiban Al-Qur’an kerana 
perkataan tersebut boleh menerima maksud yang Heksibel berdasarkan konteks. 

KESIMPULAN 

Berdasarkan fakta yang telah diberikan telah berlaku ketidak tepatan dalam penterjemahan 
makna Al-rutab dalam ayat tersebut apabila diterjemahkan sebagai buah kurma atau tamar 
sedangkan buah kurma adalah ungkapan bagi kata jenis manakala tamr pula adalah buah 
kurma yang kering. Justeru terjemahan makna yang disyorkan bagi perkataan Al-rutab ialah 
buah kurma basah. Begitu juga dengan terjemahan makna bagi kalimah “adna Al-Ard” yang 
dicadangkan adalah “tempat paling dekat lagi rendah” berbanding terjemahan makna 
sebelumnya iaitu “tempat yang paling dekat”. 

Begitulah peri penting pcndckatanto/.s/r ‘ilmi dalam penterjemahan semula makna Al-Qur’an 
supaya hikmah Ilahiyyah dapat ditonjolkan dan mengelakkan masyarakat tersilap dalam 
memahami ayat tersebut. Malahan non-Muslim juga akan menyedari bahawa Al-Qur’an 
merupakan mukjizat yang paling agung di mana terdapat banyak rahsia yang belum 
tersingkap di dalamnya. 
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Rajah 1: Peringkat kematangan buah kurma secara kasar. 
Sumber: http://www.sacorganic.org/organic3.htm 



Rajah 2: Gambar lokasi Laut Mati 
http ://miracle softhequran. com/predictions_01. html 
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ABSTRAK 

Kajian ke atas agama dan pengalaman keagamaan merupakan satu proses yang kompleks kerana ia turut 
melibatkan ideologi, amalan keagamaan, penglibatan dalam organisasi keagamaan, perasaan kagum dan 
hubungan dengan kuasa ghaib. Kebenaran logik dan empirikal semata-mata sudah pasti tidak memungkinkan 
untuk menganalisa tahap penghayatan agama (religiousity) seseorang secara mutlak. Namun, pendekatan 
empirikal juga berguna untuk memahami hubungan antara penghayatan agama dan pelbagai sifat (atribusi) 
psikologi serta membuktikan bahawa mengamalkan nilai-nilai Islam dalam aktiriti perniagaan bukan 
merupakan antara sebab-sebab kegagalan dalam perniagaan, sebaliknya pengabaian nilai tersebut merupakan 
antara sebab usahawan gagal dalam perniagaan mereka. Hakikat sebenar tahap keimanan seseorang hanya 
diketahui oleh Allah S.W.T. yang Maha Mengetahui sahaja. Huraian artikel ini akan menumpukan kepada 
persoalan teoretikal gagasan tersebut berasaskan piawaian yang telah ditetapkan oleh al-Qur’an dan Hadith 
serta pandangan intelektual Islam supaya sekurang-kurangnya satu hari nanti terdapat keupayaan untuk 
membentuk bukan sahaja kerangka pemikiran, bahkan disiplin ilmu psikometrik itu sendiri berdasarkan 
tasawwur Islam 

KATA KUNCI : Psikometrik, kehidupan beragama, usahawan, Islam 


PENGENALAN 

Matlamat umum keseluruhan psikologi adalah untuk memahami manusia dan tingkahlaku 
mereka. Dalam perspektif psikologi agama Barat, cubaan untuk memahami agama dan 
religiousiti daripada individu atau perspektif peribadi adalah perkara biasa. Kaedah 
penyelidikan serta pengukuran yang berorientasikan agama Kristian ini telah dikembangkan 
sejak tahun 1920 an lagi. Pengukuran psikologi merujuk kepada pemerihalan data atau ciri- 
ciri individu menggunakan sistem nombor. Nilai kuantitatif dan ciri-ciri individu tersebut 
secara relatifnya mengandungi makna yang luas, yang merumuskan pelbagai personaliti, 
pemikiran dan tingkah laku yang dilakukan dalam pelbagai situasi berdasarkan teori-teori 
psikologi tertentu. 
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LATAR BELAKANG PERMASALAHAN KAJIAN 


Sebagai agama yang syumul, Islam telah mengkonsepsikan penghayatan agama secara 
menyeluruh, merangkumi kepercayaan ( Iman ), penyerahan (. Islam ), persetujuan hati (qalb) 
dan fikiran ( ‘aql) yang diucapkan oleh lidah ( lisan) serta diterjemahkan dalam bentuk 
perbuatan dan kerja ( ‘amal). Oleh itu, Islam adalah al-clin yang berintikan Iman dan amal. 
Seseorang yang mengaku terhadap sesuatu perkara, tidak akan memperolehinya berdasarkan 
pengakuannya sahaja (Naquib al-Attas, 1993). Dalam erti kata lain, tiada istilah konsep 
penghayatan agama dalam Islam meletakkan tiada pemisahan antara kehidupan beragama 
yang bersifat spiritual dengan urusan-urusan lain yang bersifat keduniaan. Muhammad bin 
Tbrahim al-Khatib (2006) dan Shaykh Muhammad al-Mubarak (1973) menjelaskan, 
hubungan secara timbal balik antara jiwa dan fizikal ini diyakini boleh mencetuskan suatu 
motivasi supaya umat Islam sentiasa tekun dalam apa jua pekerjaan yang baik dalam 
kehidupan mereka serta reda dengan segala ketentuanNya setelah gigih berusaha. 
Bagaimanapun, Mustafa al-Mashhur (1995) mengingatkan, ajaran Islam yang dianuti perlu 
dihayati dengan fahaman yang benar, tepat dan menyeluruh sepertimana yang dibawa oleh 
Rasulullah s.a.w. terlebih dahulu sebelum merealisasikan segala isi ajarannya dengan cara 
yang betul dan sempurna sehingga mencapai tahap para ‘amilin dan salihin. 

Pada dasarnya pengukuran ke atas konsep atau gagasan sebenamya tidak dapat dilakukan 
secara langsung kerana kedua-duanya hanya terbentuk di dalam fikiran dan bukan merupakan 
suatu objek yang nyata. Walaupun kewujudannya tidak jelas, tetapi ia tetap wujud dan 
sesuatu objek atau konsep yang wujud tentulah boleh diukur. Menurut Bemard Spilka et al. 
(1985) dan Long (2004), tumpuan utama kajian ahli psikologi agama adalah pertimbangan 
manusia bukannya agama yang dianuti. Mereka mengandaikan bahawa terdapat perbezaan 
yang besar di antara agama dan tingkahlaku beragama, motivasi, persepsi dan kognitif 
seseorang individu. Dalam pada itu, tidak semua sains dan teknologi Barat itu bercanggah 
dengan agama dan budaya, namun ia juga tidak bermakna bahawa segala teori sains dan 
falsafah yang mendasarinya boleh diterima tanpa memahami terlebih dahulu implikasinya. 
Ini kerana, walaupun matlamatnya sama iaitu membantu manusia mencapai potensi diri, 
namun ia berbeza dengan tasawwur Islam mengenai tujuan manusia dijadikan di dunia ini 
serta epistemologi ilmu bagi disiplin tersebut. 

Menurut Umer Chapra (1992), usaha menggalakkan individu memberikan sumbangan yang 
terbaik kepada organisasi, masyarakat atau negara juga perlu selari dengan pembangunan diri 
mereka. Dalam hal ini, hipotesis sosialisme temyata tidak realistik apabila mengandaikan 
individu akan bekerja dengan cekap walaupun dinafikan peluang mereka memenuhi 
kepentingan diri. Begitu juga dengan kapitalisme yang mengandaikan kepentingan diri dan 
kepentingan sosial akan sentiasa harmonik, manakala sekularisme melalui perspektif 
keduniaannya tidak menyediakan apa-apa mekanisme untuk menggalakan individu supaya 
memenuhi kepentingan sosial apabila ia bertentangan dengan kepentingan diri mereka. Umat 
Islam tidak mempunyai altematif selain daripada bertindak mengislamkan sistem ekonomi 
mereka. Lanjutan itu, peniruan secara melulu etika dan budaya kerja Timur atau Barat adalah 
tidak sesuai dengan persekitaran agama dan sosio-budaya masyarakat Islam. 
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PENGUKURAN PENGHAYATAN AGAMA 


Agama adalah adalah jatidiri bagi seluruh umat Islam sama ada seseorang itu ikhlas atau 
tidak dalam beragama serta dalam suasana majoriti atau minoriti. Komitmen dalam 
keagamaan adalah bukti dan pernyataan identiti seseorang Muslim (Riaz Hassan, 2007). 
Secara empirikalnya, terdapat keselarian antara kepercayaan keagamaan dan tingkahlaku 
keagamaan. Seseorang yang sering mempamerkan tingkahlaku beragama yang agak 
menonjol lebih cenderung untuk diandaikan mempunyai kepercayaan keagamaan. Tetapi, ia 
tidak bermaksud pemikiran keagamaan atau apa yang terdapat dalam minda seseorang hanya 
dapat diketahui melalui pelakuannya semata-mata. 


Loewenthal (2000) mencadangkan antara kaedah yang boleh digunakan untuk mengetahui 
tentang kepercayaan seseorang ialah dengan bertanyakan soalan berkaitan kepada mereka. 
Antara dimensi agama yang menarik minat sarjana Barat untuk mengkajinya adalah seperti 
ideologi, pengalaman, amalan, pengetahuan agama dan kesan keagamaan. Contoh-contoh 
instrumen tersebut adalah seperti yang disenaraikan oleh Robinson dan Shaver (1973) dalam 
“Measures ofSocial Psycliology Attitudes” iaitu (Broen 1956) “ Religious Attitude hwentory”, 
Faulker dan DeJong (1 965) u Religiousity Scale”, Glock dan Stark (I966) li Dimensions of 
Religions Commitment”, King (1 961)”Dimensions of Religiousity”,Vutmy dan Middleton 
(1961) “ Dimensions of Religious Icleology, Religious Orientation and Involvement” (Lenski 
1963), dan \ain-\ain(Robinson, J. P. & Shaver, P. R, 1973). Manakala Hill dan Hood (1999) 
dalam “ Measures of Religiosity” ,telah menyenaraikan sebanyak 126 instrumen psikologi 
yang berbeza bagi mengukur elemen-elemen religiositi. 

Namun, perbezaan dasar dalam prinsip beragama menyebabkan kajian dan instrumen Barat 
tidak sesuai untuk diaplikasikan sepenuhnya dalam kajian berteraskan Islam. Umat Islam 
tidak boleh menerima begitu sahaja teori dan praktik tingkahlaku manusia yang pada 
umumnya berdasarkan eksperimen orang lain tanpa berusaha mengkaji latarbelakang sejarah 
dan falsafah daripada kajian mereka. 


ISU ETIKA DAN PROFESIONALISME 

Lonner (1997) mensyaratkan enam perkara penting yang perlu diberi perhatian sebelum 
sesuatu instrumen atau pengukuran boleh digunakan dalam sesuatu budaya. Isu-isu tersebut 
merangkumi percanggahan makna gagasan atau kriteria, bentuk ransangan verbal dan bukan 
verbal, kegunaan norma luar, set-set gerak balas, tendensi membuat interpretasi yang 
keterlaluan dan kesesuaian serta motif mengambil ujian. Dalam konteks profesional, isu 
teoritikal, kecukupan (adequacy) dalam ujian dan isu ketepatan keputusan ujian berbanding 
dengan ramalan klinikal. Isu etika pula adalah berkaitan dengan hak manusia, melabel 
(labeling) dan perlanggaran rahsia peribadi. Begitu juga dengan para sarjana Barat dan Islam 
seperti Robinson dan Shaver (1973), Hazizan Md Noon et al. (2003), Pfeiffer (2008)telah 
sependapat bahawa kajian ke atas agama dan pengalaman keagamaan merupakan satu proses 
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yang kompleks kerana ia melibatkan ideologi, amalan keagamaan, penglibatan dalam 
organisasi keagamaan, perasaan kagum dan hubungan dengan kuasa ghaib 8 . 

Oleh itu, kajian secara empirikal sudah pasti akan menghadapi kesukaran terutama dalam 
mengukur dimensi-dimensi agama yang penting tersebut. Dalam pada itu, meskipun 
matlamat sarjana Barat dan Islam cuba membangunkan perkara yang sama iaitu mengukur 
jiwa dan tingkahlaku manusia, namun konsep pembangunan antara kedua-duanya adalah 
berbeza antara satu sama lain kesan daripada perbezaan ontologi tentang kejiwaan dan 
kewujudan manusia, pertentangan epistemologi ilmu dan kepelbagaian metodologi 
pembangunan kerohanian manusia 9 . 

Justeru, penulisan ini akan melakukan perbincangan awal mengenai pembangunan intrumen 
psikometrik penghayatan agama berdasarkan perspektif Islam. Skop perbincangan artikel ini 
hanya tertumpu kepada persoalan teoretikal serta tasawwur Islam terhadap pembentukan 
gagasan ini supaya sekurang-kurangnya satu hari nanti kita berkeupayaan membentuk bukan 
sahaja kerangka pemikiran bahkan gagasan item psikometrik itu sendiri berdasarkan 
tasawwur Islam. 


PERBINCANGAN 

Secara fitrahnya, pandangan semesta dan personaliti manusia adalah berbeza antara satu sama 
lain sama ada dari segi keinginan atau kemampuan mereka untuk mendapatkan serta 
melakukan sesuatu. Justeru, setiap sistem ekonomi sama ada Islam, sekular, sosialis dan 
kapitalis cenderung untuk mengenalpasti satu motif asas yang boleh digunakan seterusnya 
digeneralisasikan kepada seluruh manusia. 


ELEMEN PSIKOMETRIK DALAM ISLAM 

Perbezaan dasar dalam prinsip beragama menyebabkan kajian dan instrumen Barat tidak 
sesuai untuk diaplikasikan sepenuhnya dalam kajian berteraskan Islam. Paras sarjana seperti 
Malik Badri (1986); Quazi Shamsuddin Md. Ilyas (1992); Susumu Shimazono (2004); 
Hazizan Md Noon (2003) bersetuju bahawa umat Islam tidak boleh menerima begitu sahaja 
teori dan praktik tingkahlaku manusia yang pada umumnya berdasarkan eksperimen orang 
lain tanpa berusaha mengkaji latarbelakang sejarah dan falsafah daripada kajian mereka. 
Alasannya, kajian-kajian berasaskan agama kurang memungkinkan kita untuk menganalisa 
jika hanya berdasarkan kebenaran logik dan empirikal semata-mata. Dalam masa yang sama. 


8 Syed Naquib al-Attas (2001) menyatakan kebudayaan Barat adalah berteraskan kepada dasar falsafah dan 
bukan berasaskan agama. Pengasasan sesuatu teori hanya dilakukan tanpa keyakinan dan pengalaman beragama, 
sebaliknya berasaskan akal-nazari yang berlandaskan dugaan dan sangkaan-sangkaan dan penerokaan akal- 
jasmani yang mungkin benar atau tidak benar. Justeru, ia tidak dapat membawa kepada keyakinan. 

9 Perspektif psikologi Barat berpendapat bahawa sesuatu tingkahlaku terjadi hasil pergerakan anggota badan 
yang ditentukan oleh perasaan hasil daripada pemikiran dan pengalaman hidup, pengulangan sesuatu perbuatan 
secara konsisten pula akan membentuk sikap seseorang. (Breckler, S. J, 1984). 
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pengukuran agama atau setakat mana kepatuhan seseorang kepada agama adalah sesuatu 
yang asing dalam Islam berdasarkan hujah bahawa bukanlah urusan manusia untuk 
menentukan sama ada seseorang itu beragama atau tidak, sebaliknya ia adalah autoriti mutlak 
Allah S.W.T. untuk menentukannya. 

Dalam pada itu, ia juga tidak bererti instrumen-instrumen tersebut perlu ditolak atau 
diketepikan terus kerana penyelidikan Islam yang diaplikasikan kepada masyarakat tidak 
dapat lari dari disiplin ilmu sains sosial. Malik Badri (1986) menyatakan bahawa bidang 
psikometrik ini merupakan sumbangan paling besar psikologi Barat terhadap ilmu 
pengetahuan terutamanya dalam konteks pengukuran yang lebih berobjektif seperti 
kecerdasan, keperibadian, kemahiran dan lain-lain. Melalui adaptasi dan piawaian yang 
dilakukan dengan baik, pengukuran ini juga dapat dilakukan di negara Islam. Manakala 
Syamsul Alam MS (1994) mencadangkan, pendekatan yang lebih baik adalah preskriptif iaitu 
sebagai panduan bagi menjelaskan bagaimana seharusnya agama itu dihayati dalam 
masyarakat. 

Meskipun penghayatan agama merujuk kepada persoalan keimanan yang bersifat metafizik, 
namun ciri-cirinya masih dapat dilihat dan diukur melalui tingkahlaku dan amalan zahir 
seseorang. Wan Mohd Nor Wan Daud (2007) menjelaskan, aras keimanan seseorang 
memiliki tingkat yang berbeza-beza. Untuk mengilustrasikan tingkat iman yang berbeza-beza 
ini, sarjana Muslim kadang-kadang menganalogikannya dengan cahaya yang memiliki 
tingkat dan kualiti yang berlainan. Cahaya matahari merupakan cahaya yang paling terang, 
sementara cahaya bulan dan pantulannya merupakan tingkat dan kualiti yang berbeza dengan 
cahaya matahari yang sama. Huraian perbezaan tingkat keimanan ini juga dapat dilihat dalam 
Hadith Nabi s.a.w. berikut: 

“Jikalau seseorang daripada kamu melihat kejahatan, dia harus mengubahnya 
dengan tangannya, jika tidak mampu, maka (ubah) dengan lidahnya, dan jika 
masih tidak mampu, maka (ubah) dengan hatinya dan yang terakhir ini adalah 
selemah-lemah iman”(Muslim bin al-Hujjaj,2000), (Abi Dawud,, t.t) 

Melalui kitab al-Iman, Imamal-Bukhariyy juga telah meletakkan satu bab khusus dalam 
Sahihnyayang bertajuk “ Iman Bertambah Dan Berkurang”. Dalam bab ini terdapat Hadith 
yang menggambarkan perbezaan tingkat keimanan seseorang seperti ada yang memilikinya 
sebesar gandum, ada yang memilikinya sebesar bijirin dan ada pula yang memilikinya 
sebesar zarah sahaja. Sabda Nabi s.a.w: 

“Akan keluar dari neraka sesiapa yang berkata: Tiada Tuhan yang sebenarnya 
melainkan Allah, sedangkan dalam hatinya kebaikan sebesar gandum, akan keluar 
dari neraka sesiapa yang berkata: Tiada Tuhan yang sebenarnya melainkan Allah, 
sedangkan dalam hatinya ada kebaikan sebesar bijirin dan akan keluar dari neraka 
sesiapa yang berkata: Tiada Tulum yang sebenarnya melainkan Allah, sedangkan 
dalam hatinya ada kebaikan sebesar zarrah”(Bukhari, 2000), (Muslim, 2000) 
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‘Abd al-Rahman Hassan Habannakah (1994) menjelaskan, bersesuaian dengan 
kewujudannya sebagai sesuatu yang tertanam di dalam hati yang bersifat abstrak, Iman 
bertambah dengan ketaatan dan berkurang akibat kederhakaan kepada Allah S.W.T.. 
Meskipun pendekatan empirikal dalam kehidupan beragama adalah sesuatu yang asing dalam 
Islam, namun ia juga berguna untuk memahami hubungan antara Islam dan pelbagai sifat 
(atribusi) psikologi serta membantu seseorang. Namun, hakikat sebenar tahap keimanan 
seseorang hanya diketahui oleh Allah S.W.T. yang Maha Mengetahui sahaja (Khairul Anuar 
Mastor, 2003). 

Menurut bekas Mufti Wilayah Persekutuan Kuala Lumpur, (Dato’) Hasyim Yahya, pada 
dasarnya seseorang individu dihukum sebagai Muslim yang baik selagi dia menunaikan 
tanggungjawab sebagai seorang Muslim dan bertingkahlaku sebagai seorang Muslim 
walaupun niatnya bukan semata-mata untuk mendapatkan keredaan Allah S.W.T.. Dalam 
ertikata lain, urusan tentang rahsia hati individu berada di luar bidang kuasa manusia. Oleh 
itu, individu tidak boleh dihukum sebagai munafik atau fasik apatah lagi kafir, selagi individu 
tersebut tidak menzahirkan perkataan atau perbuatan yang dikategorikan sebagai perbuatan 
orang-orang yang munafik atau fasik atau kafir. Seterusnya, para pakar dalam bidang agama 
di Malaysia seperti Syed Muhammad Naquib al-Attas, Malik Badri, Mohd Kamal Hassan, 
Zakaria Stapa dan Uthman El-Muhammady turut berpendapat bahawa penghayatan agama 
seseorang Muslim boleh diukur berdasarkan penghayatan secara keseluruhan yang 
melibatkan pengetahuan, kefahaman, amalan, akhlak dan keperibadian. Berdasarkan 
temubual dengan para pakar tersebut, Jamiah Hj. Manap el. al (2004), telah merumuskan 
bahawa terdapat tujuh prinsip pengukuran penghayatan agama iaitu: 

i. hukuman atau penilaian individu atau kelompok adalah berasaskan kepada aspek 
zahir sahaja. 

ii. nilaian sebenar dan pengukuran yang paling tepat tentang diri seseorang atau 
kelompok adalah di sisi Allah S.W.T.. 

iii. pengukuran adalah berasaskan manifestasi iman, Islam dan ihsan. 

iv. iman perlu dibuktikan dengan amalan. 

v. penghayatan Syariat Islam yang sempurna melahirkan akhlak yang mulia. 

vi. simbol yang mempunyai perkaitan dengan penghayatan agama tidak semestinya 
mempunyai interpretasi yang sama bagi individu yang berbeza. 

vii. tanda aras piawaian pengukuran adalah berdasarkan al-Quran dan Hadith. 


Justeru, gagasan pengukuran penghayatan beragama bukanlah merujuk kepada kaedah 
pengukuran secara mutlak kerana ia hanya melibatkan ciri-ciri zahir seperti yang dijelaskan 
oleh al-Quran dan Hadith. Kewujudan ciri-ciri ini juga membantu individu Muslim untuk 
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mengukur dan menilai sendiri sejauh mana dirinya berjaya mentaati perintah Allah S.W.T.. 
Pengukuran penghayatan agama seseorang secara zahir kadangkala menjadi satu keperluan 
sebagai panduan dan teladan dalam kehidupan sekarang. 


PSIKOMETRIK PENGHAYATAN AGAMA KEUSAHAWANAN PERSPEKTIF 
ISLAM 

Kajian-kajian penghayatan agama dalam bentuk kajian empirikal umumnya banyak telah 
dipelopori oleh ahli-ahli sains sosial Barat. Hasil-hasil kajian mereka telah banyak memberi 
sumbangan ilmu kepada masyarakat seluruh dunia termasuk masyarakat Islam sendiri. Dalam 
hal ini, hipotesis kajian yang dilakukan sudah tentu lebih cenderung mengutarakan beberapa 
kebaikan khusus tradisi intelektual Barat dengan membezakan agama dan peradaban mereka 
berbanding manusia lain secara keseluruhannya. Perbezaan hasil kajian dari segi terminologi, 
teori-teori, model dan konsep dianggap sebagai suatu hal yang munasabah berdasarkan 
perbezaan, pegangan agama, budaya dan latarbelakang ilmu yang mereka miliki. Menurut 
Muhammad Naquib al-Attas (1993), masyarakat Barat sentiasa berkecenderungan 
menganggap budaya, tamadun, pengalaman dan kesedarannya sebagai yang paling baik, 
termaju dan merupakan polopor kebudayaan insan. Manakala bangsa lain secara praktiknya 
sentiasa ketinggalan di belakang mereka, apabila tiba masanya masyarakat lain bakal 
menyedarinya dan akan berusaha mencapai pengalaman dan kesedaran yang sama seperti 
mereka. 

Dalam konteks tempatan, terdapat juga kajian empirikal penghayatan agama dan 
keusahawanan yang telah dilakukan. Antaranya, Wan Sabri Wan Hussin (2001) yang melihat 
serta membandingkan amalan dan disiplin aktiviti berniaga yang selari dengan etika 
pemiagaan Islam dalam kalangan usahawan tanpa mengira bangsa di seluruh Malaysia. 
Beliau mendapati, usahawan yang merasakan mereka berjaya (berpendirian positif) di dalam 
pemiagaan mempunyai ciri-ciri lebih Islamik berbanding usahawan yang bersifat pesimistik 
(berpendirian negatif) terhadap masa depan. Kajian religiousiti Khairul Anuar Mastor (2002) 
pula mendapati, selalunya sifat-sifat (atribusi) agama seperti takut kepada Allah S.W.T. akan 
mempengaruhi dan memberi dorongan kepada tingkahlaku dalam kehidupan individu. 
Manakala Irshad (2003) mengkaji persepsi usahawan tersebut terhadap institusi kewangan 
konvensional dan institusi kewangan Islam. Secara keseluruhannya, hasil kajian beliau 
mendapati, hanya usahawan yang memperolehi pinjaman kewangan dan kredit daripada 
institusi kewangan Islam merupakan golongan usahawan yang mempunyai prestasi dan 
pencapaian terbaik, berdasarkan ukuran melalui saiz modal berbayar, pekerja syarikat, 
cawangan baru syarikat, perkhidmatan pelanggan dan cukai pendapatan. Norasmah Hj 
Othman et al. (2005) pula telah mengkaji amalan nilai-nilai yang bercirikan Islam dalam 
pengurusan pemiagaan dalam kalangan usahawan Islam ke atas usahawan 37 lelaki dan 63 
usahawan perempuan Muslim di Rantau Panjang, Kelantan. Dapatan kajian mendapati, tidak 
wujud perbezaaan yang signifikan antara amalan pengurusan perniagaan, pengamalan nilai- 
nilai Islam dan hal-hal yang berkaitan dengan peribadi di kalangan usahawan lelaki dan 
wanita. 
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Dalam hal ini, penulis bersetuju dengan cadangan Abdel H Bashir (1998) bahawa sudah 
sampai masanya untuk umat Islam membuat kajian empirikal terhadap hubungan nilai-nilai 
Islam dengan prestasi usahawan. Hujahnya, ia adalah bagi membuktikan bahawa 
mengamalkan nilai-nilai Islam dalam aktiviti perniagaan bukan merupakan antara sebab- 
sebab kegagalan dalam pemiagaan, sebaliknya tidak mengamalkan nilai-nilai yang baik ini 
merupakan antara sebab usahawan gagal dalam pemiagaan mereka. 


RUMUSAN 

Kesimpulannya, penerimaan secara menyeluruh konsep pembangunan dan pengukuran 
manusia dan model keusahawanan Barat ke dalam masyarakat Islam perlu dilihat secara 
agresif oleh para sarjana Islam. Dengan berpegang kepada keyakinan bahawa kekuatan dan 
kesejagatan sistem Islam serta kelemahan teori Barat, para sarjana Islam perlu meneroka 
pelbagai bidang baru khususnya motivasi dan keusahawanan sebagai langkah mencari 
formula baru berasaskan kaedah Islam yang berpedoman agama. Kekurangan penyelidikan 
dalam bidang motivasi dan pembangunan keusahawanan secara khusus berdasarkan 
tasawwur Islam akan menimbulkan persoalan yang memberikan implikasi yang besar dalam 
pemikiran umat Islam. Contohnya, adakah model Barat tidak mempunyai masalah dan dapat 
diterima dalam kerangka ilmiah Islam secara sepenuhnya atau mungkinkah kerangka ilmiah 
Islam tidak berdaya untuk menganalisis perubahan dan menggunakan pendekatan alternatif 
kepada pembangunan pengurusan moden atau adakah tidak ada sebarang usaha di kalangan 
sarjana Islam untuk meninjau terhadap persoalan ini? Berdasarkan perbincangan sebelum ini, 
pengukuran penghayatan agama daripada perspektif Islam boleh dilakukan. Namun, ia 
mempunyai prinsip tertentu yang perlu dipatuhi agar pengukuran adalah tepat dan selaras 
dengan kerangka ajaran Islam. Antaranya, pengukuran personaliti hanya dibuat berasaskan 
aspek zahiriah sahaja iaitu melalui kefahaman agama, simbol yang berkait dengan 
penghayatan agama, kepatuhan kepada disiplin Islam dan akhlak Islam individu. Berdasarkan 
premis inilah, ukuran penghayatan agama setiap individu boleh diukur. Justeru, item-item 
dalam kajian ini hanya mengambil ciri-ciri zahiriah yang dijangka dapat memberikan 
gambaran dan deskripsi tentang penghayatan agama seseorang dalam aktiviti muamalat 
mereka khususnya sebagai usahawan. Bagaimanapun, kesahihan nilai pengukuran yang 
dibuat oleh manusia bersifat terbatas kerana nilai mutlak diri manusia hanya diketahui oleh 
Allah S.W.T. sahaja. 
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ABSTRAK 

Ilmu Fasilah adalah satu daripada disiplin-disiplin penting dalam bidang Pengajian al-Qur’an yang 
memberikan tumpuan kepada perkataan akhir di setiap ayat al-Qur’an. Menerusi disiplin tersebut, 
artikel ini bertujuan untuk menganalisis ayat-ayat al-Qur’an terpilih dari aspek keindahan lafaz dan 
makna yang terkandung dalam fasilah serta kesempumaan susun aturnya. Selain itu, artikel ini juga 
akan turut membincangkan prospek perkembangan disiplin ihnu Fasilah pada masa hadapan dengan 
bersandarkan ilmu Munasabat al-Qur’an. 

KATA KUNCI: Fasilah, keinclahan, Munasabat al-Qur’an 


PENGENALAN 

Bahagian ini akan menjelaskan pcngcrtian jasilah dari aspek bahasa dan juga istilah. Usaha 
ini dilakukan supaya gambaran sebenar mengenai fasilah dapat difahami dengan baik. Selain 
itu, perkembangan bagi istilah fasilah turut juga dijelaskan secara ringkas sebagai nilai 
tambah dalam kajian ini berbanding penulisan lain mcngenai /d.s7/<://7. 

Pengertian Fasilah 

Fasilah adalah perkataan bahasa Arab yang diambil dari kata dasar /a-sa-la, 'al-Fasl’ dan 
jamaknya pula disebut al-Fawasil. 'al-Fasl’ mengandungi beberapa pengertian iaitu 
pembeza, pemutus, pendinding, penyekat dan pemisah sesuatu. Perbezaan makna-makna 
tersebut adalah bergantung kepada konteks penggunaan dalam sesebuah ayat (Muhammad 
bin Mukarram, Ibn Manzur, t.t). 

Maksud al-Fasilah dari konteks bahasa adalah sebagaimana yang telah dikemukakan oleh al- 
Raghib al-AsfahanI (m. 502H) (Khayr al-Dln bin Mahmud bin Muhammad al-Zerekly al- 
Dimashqi, 2002), iaitu menjelaskan sesuatu sehingga nyata jurang dalam perkara-perkara 
yang ingin dibezakan (Abu al-Qasim al-Husain bin Muhammad al-Raghib al-Asfahani, 
Tahqiq Yusuf al-Sheikh Muhammad al-Biqa'i, 2009) 

Manakala itu, fasilah dari sudut istilah pula ditakrifkan sebagai kalimah akhir dalam ayat al- 
Qur’an, seumpama qafiyah untuk syair dan qannah bagi al-saj ’(al-Zarkashi, al-Imam Badr 
al-Din Muhammad bin Abdullah bin Bahadar, Tahqiq Muhammad Abu Fadl Ibrahim. t.t) 
Fadl Hassan ‘Abbas dan San'a juga memberikan pengertian yang hampir serupa mengenai 
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fasilah, iaitu; fasilah adalah lafaz terakhir yang menutup sesebuah ayat. Sepertimana 
dikhususkan qafiyah sebagai penutup dalam bait-bait syair, maka fasilah adalah dikhususkan 
sebagai penutup bagi setiap ayat al-Qur’an. (Fadl Hasan ‘Abbas dan Sana’ Fadl Hasan, 2001) 


Perkembangan Terminologi Fasilah 

Terminologi fasilah telah berkembang sekurang-kurangnya dalam tiga peringkat sejak 
kemunculannya sebelum istilah ini menjadi kata khusus untuk satu daripada cabang bidang 
Pengajian al-Qur’an yang mempunyai definisi tersendiri. Peringkat-peringkat 
perkembangannya adalah seperti berikut: 

Peringkat Pertama : Perletakan Nama. 

Peringkat Kedua : Pengekalan dan Penerusan Penggunaan Nama. 

Peringkat Ketiga : Pengkhususan Makna. ( al-Hasnawi,1978) 


a. Peringkat Pertama: Perletakan Nama 

Pada awalnya, para sasterawan dan ahli bahasa Arab menggunakan kalimah fasilah semasa 
membahaskan topik al-Saj’ dalam ilmu Balaghah. Khalil Bin Ahmad al-Farahidi (m. 170H) 
merupakan tokoh pertama dalam kalangan ilmuan bahasa Arab yang mengemukakan 
perkataan fasilah sewaktu menjelaskan erti perkataan sa-ja- ‘a dalam bukunya al- ‘Ain. Kata 
al-Farahidi: “Bersajak lelaki itu jika ia bercakap dengan fawasil (rima dan huruf yang sama di 
setiap penghujung kata-katanya) seumpama qawafi dalam syair”. (Abu Abd Rahman al- 
Khalil bin Ahmad bin Amru bin Tamim al-Farahidi al-Basri, t.t) 


Kenyataan beliau tersebut menjelaskan bahawa ‘fawasil ’ itu bererti perkataan yang terletak di 
hujung seperti qafiyah dalam syair. Meskipun kata-kata beliau adalah dalam konteks lisan 
bangsa Arab, namun ungkapan ini terangkum juga di dalamnya maksud perkataan-perkataan 
akhir untuk setiap ayat al-Qur’an walaupun tidak dinyatakan secara khusus. Pernyataan ini 
dikuatkan lagi dengan penjelasan Sibawayh (m.l80H) yang turut sama memahami dan 
merujuk erti kata al-fawasil sewaktu menjelaskan bab ‘hazf’ dalam bukunya al-Kitab. 
(Sibawayh,‘Amru bin ‘Uthman bin Qanbar,t.t,Ibn Khalkan, 1994) 

Keselarasan penggunaan perkataan oleh al-Farahidi dan Sibawayh menggambarkan 
wujudnya pertalian ilmu. Oleh kerana al-Farahidi adalah guru Sibawayh dalam bidang bahasa 
maka hal ini menguatkan lagi hujah bahawa al-Farahidi adalah orang pertama yang 
menamakan hujung ayat-ayat al-Qur’an itu sebagai fasilah dan Sibawayh sebagai penerus 
dan mengambil manfaat daripada gurunya. (al-Hasnawi, t.t) 

b. Peringkat Kedua: Pengekalan dan Penerusan Penggunaan Nama 

Penggunaan perkataan fasilah dengan merujuk maknanya sebagai perkataan akhir dalam 
ayat-ayat al-Qur’an adalah berterusan sehingga pada zaman Jahiz (m.225H). Bukti bagi 
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pengekalan dan penerusan tersebut dapat dikesan dengan jelas menerusi pernyataan al-Suyuti 
(m.911H) yang menukilkan kata-kata Jahiz dalam kitab beliau al-Itqan ji ‘Ulum al-Qur’an 
sewaktu mula membicarakan topik yang bertajuk ‘Mengenal nama-nama al-Qur’an dan 
Surah-surahnya’ sebagaimana berikut ini: 


“Allah s.w.t telah menamakan kitab-Nya sebagai al-Qur’an berbeza dengan 
bangsa Arab yang menamakan kompilasi karya-karya mereka sebagai Diwan, 
bahagian-bahagian (daripada al-Qur’an) dikenali sebagai surah seperti mereka 
(bangsa Arab) telah menamakannya sebagai qasidah, dan bahagian-bahagian 
(daripada surah itu) dikenali sebagai ayat sepertimana mereka menamakannya 
sebagai bait, dan di akhir ayat-ayat tersebut dinamakan fasilah sepertimana qafiah 
di sisi mereka”. (Al-Suyuti, 2004) 


c. Peringkat Ketiga: Pengkhususan Makna 

Pada peringkat pengkhususan makna, fasilah telah mencapai suatu tahap yang tinggi dan 
kelihatan dengan jelas menerusi kitab-kitab yang sampai kepada kita pada hari ini. Topik 
fasilah dan saj’ telah mendapat perhatian para ilmuan untuk ditulis dan dibahaskan bukan 
sahaja dalam bidang Pengajian Qur’an, namun juga dalam bidang Pengajian Bahasa Arab 
seperti dalam ilmu Balaghah dan Kesusasteraan. 


Berikut adalah contoh daripada kitab-kitab dalam bidang tersebut, antaranya ialah al-Nukat fi 
I’jaz al-Qur’an oleh al-Rummani (m. 384H), I’jaz al-Qur'an oleh al-Baqillani (m.403H), dan 
al-Burhan fi 'Ulum al-Qur'an oleh al-Zarkashi (m. 794H). Sementara itu, dalam bidang 
bahasa Arab, muncul pula kitab-kitab seperti Sirr al-Sina'atayn oleh Abu Hilal al-'Askari 
(m.395H), Sirr al-Fasahah oleh Ibn Sinan al-Khafaji (m.466H), dan al-Mathal al-Sair fi 
Adab al-Katib wa al-Sha'ir oleh Ibn Athir (m.637H). 


Fakta penting dalam peringkat ini ialah, pengkhususan istilah fasilah hanya untuk al-Qur’an 
sahaja, manakala istilah saj’ digunakan untuk percakapan manusia. Pengasas bagi 
pengasingan dan pemisahan penggunaan istilah ini ialah Abu Hassan al-‘Ash'ary (m. 324H) 
sepertimana yang telah dijelaskan oleh al-Baqillani dalam bukunya Fjaz al-Qur’an. 
Menurutnya, apa juga yang terkandung di dalam al-Qur’an dan mirip dengan saj’ dikenali 
sebagai jasilah. Namun apa yang dipanggil saj’ itu tiada dalam al-Qur’an kerana saj’ 
lazimnya dinisbahkan dengan percakapan manusia yang tidak sunyi daripada kekurangan. 
(Al-Baqillanl, Abu Bakr Muhammad bin al-Tayyib. Tahqiq Abu Bakr Abd al-Razzaq, 1994) 
Pendapat ini telah disokong dan diikuti oleh para ulama’ bidang Pengajian al-Qur’an. 

Keindahan Fasilah 

Merujuk kepada banyak penulisan sebelum ini berkaitan jasilah, didapati bahawa ianya 
sering mengupas dan menonjolkan keindahan dan keistimewaan sepertimana berikut ini: 
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a. Fasilah Menerbitkan Rima-rima Harmoni 

Fasilah merupakan tempat istirehat pada setiap ayat al-Qur’an yang memberi peluang kepada 
pembacanya untuk mengamati makna yang terkandung dalam setiap susunan ayat. Maka 
dengan ini makna sesuatu ayat itu jelas, indah dan mudah dihayati. Kaedah penjelasan inilah 
yang diimplimentasi di dalam al-Qur’an dan berbeza dengan percakapan. Hal inilah yang 
membezakan setiap ayat al-Qur’an dan tidak dinamakan sebagai al-Saj’. (Al-Zarkashi, t.t) 

Keserasian nada dan susun atur huruf-huruf antara kalimah dan juga ayat al-Qur'an 
khususnya di bahagian fasilah memudahkan penghayatan terhadap bacaan yang didengar 
ataupun dibaca. Kita sering dapati ayat-ayat al-Qur'an berada dalam nada rendah dan tenang 
sekiranya ayat itu berisi khabar gembira ataupun terkandung dalamnya ajakan atau renungan 
sesuatu nasihat. Begitulah sebaliknya, nada-nada yang tinggi dan keras digunakan sewaktu 
membawakan maksud ancaman atau siksaan. (Abdul Jalal H.A, 2000) 


Contoh: Nada-nada huruf yang lembut digunakan sewaktu menerangkan rahmat Allah yang 
luas sebagaimana berikut: 







Terjemahan:Demi waktu dhuha. Dan malam apabila ia sunyi-sepi. (Bahawa) 
Tuhanmu (wahai Muhammad) tidak meninggalkanmu, dan Ia tidak benci (kepadamu, 
sebagaimana yang dituduh oleh kaum musyrik). Dan sesungguhnya kesudahan 
keadaanmu adalah lebih baik bagimu daripada permulaannya. Dan sesungguhnya 
Tuhanmu akan memberikanmu (kejayaan dan kebahagiaan di dunia dan di akhirat) 
sehingga engkau berpuas hati. (Al-Qur'an. Al-Duha 93: 1-5) 


Contoh: Nada-nada huruf yang tinggi dan keras digunakan sewaktu membawakan maksud 
ancaman atau seksaan sebagaimana berikut: 


£ 4^ jlilb 2lcj 2J^ r aSUJI U Uj Y aSUJI U > aSUJI 


Terjemahan: Saat yang tetap berlaku itu - Apakah dia sifat dan keadaan saat yang 
tetap berlaku itu? Dan apa jalannya engkau dapat mengetahui tentang sifat dan 
keadaan saat yang tetap berlaku itu? (Saat itu ialah hari kiamat). Kaum Thamud dan 
Aad telah mendustakan hari (kiamat) yang menggempar dan mengharukan itu.(A\- 
Qur'an. Al-Haqqah 69: 1-4) 

b. Fasilah Sebagai Penjelas 

Terdapat sebahagian daripada fasilah dalam al-Qur'an berfungsi sebagai penjelas hikmah 
bagi ayat yang diwakilinya. Kadangkala isi sesuatu ayat seolah-olah memberi isyarat dan 
juga memberi gambaran seakan-akan bahawa ayat tersebut akan diakhiri dengan perkataan- 


113 



perkataan tertentu. Namun setelah tiba di penutupnya, perkataan lain pula yang telah dipilih 
untuk dijadikan Jasilah. Fasilah dalam keadaan seperti ini berfungsi sebagai penjelas kepada 
penyusunan ayat sedemikian itu. Konteks dan rahsia penyusunannya diterangkan dan 
akhimya hikmah daripada ayat-ayat tersebut dapat dizahirkan. 


Contoh: 


^ ^ jj.! jj j ^Uc. uj 


Terjemahan: "Jika Engkau menyeksa mereka, (maka tidak ada yang 

menghalanginya) kerana sesungguhnya mereka adalah hamba-hambaMu; dan jika 
Engkau mengampunkan mereka, maka sesungguhnya Engkaulah sahaja yang Maha 
Kuasa, lagi Maha Bijaksana ” (surah Al-Maidah 5:118) 


Ayat di atas seakan-akan ditutup dengan lafaz al-Ghafur al-Rahim, iaitu Maha Pengampun, 
Maha Penyayang namun diakhiri dengan lafaz al-'Aziz al-Hakim iaitu Maha Perkasa, Maha 
Bijaksana. Justeru, fasilah dalam keadaan ini berfungsi untuk menjelaskan hikmah di sebalik 
keterangan ayat tersebut. 


Berdasarkan konteks ayat, sekiranya ayat tersebut diakhiri dengan lafaz al- al-Ghafur al- 
Rahim iaitu Maha Pengampun, Maha Penyayang maka difahami seolah-olah Nabi Isa a.s. 
memohon ampun untuk kaumnya yang telah menyekutukan Allah s.w.t. sedangkan 
pemohonan ampun bagi orang-orang musyrik adalah ditegah. Maka lafaz al-'Aziz al-Hakim 
iaitu Maha Perkasa, Maha Bijaksana adalah amat bertepatan untuk konteks ayat tersebut. (Al- 
Zarkashi, t.t)Allah s.w.t. menjelaskan diri-Nya Maha Perkasa menunjukkan bahawa Dia 
Maha Kuat dan berkuasa mutlak untuk mengazab pendosa ataupun tidak. Allah s.w.t. dalam 
keperkasaan-Nya itu diiringi dengan sifat al-Hakim iaitu Maha Bijaksana. Sifat bijaksana ini 
menjelaskan bahawa segala tindakan-Nya adalah tepat, betul dan mempunyai hikmah. 


Sekiranya Allah s.w.t. mengazab pendosa maka Allah s.w.t. telah berlaku adil kerana mereka 
layak diazab di atas segala kesalahan mereka. Manakala itu, sekiranya Allah s.w.t. 
melepaskan mereka daripada azab walaupun mereka bersalah maka hanya Dialah yang tahu 
tentang hikmah di sebalik setiap perbuatan-Nya kerana Allah s.w.t. itu Maha Bijaksana (al- 
Zamakhsyari, t.t) 


c. Fasilah Sebagai Penyatu Perbahasan 

Fasilah sebagai penyatu dapat difahami ketika terdapatnya fasilah yang sama dalam ayat- 
ayat yang berlainan serta berturutan. Meskipun penjelasan-penjelasan dalam sesuatu ayat itu 
berbeza antara satu sama lain, namun sekiranya ditutup dengan rangkaian fasilah yang sama 
ini memberikan isyarat bahawa kesemua isi yang disentuh dapat dikumpulkan di bawah satu 
topik. Ayat-ayat berikut merupakan penjelasan untuk keterangan yang telah diberikan. 

Contoh fungsi fasilah sebagai penyatu adalah seperti berikut: 
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1_§j3 jIjH ddLjll Ajliaa. ^j l—JaUjj AjSjuo (. _ a!j£ j-o 

^ Ji -=V> ^ I ^ ‘i ^ 1 £ \ ]. 0 o t ^ 0 t ^ ^ j, 

AAaJl L-laj^al i^Lijl dlaLjail IjlaC-j Ijiil^. (jjHj A) jjLL 

j, j. 

A y j jLL l^ji 


\ } 


Terjemahan: (Apa yang kamu katakan itu tidaklah benar), sesungguhnya sesiapa yang 
berbuat kejahatan dan ia diliputi (ditenggelamkan) oleh kesalahannya itu, maka merekalah 
ahli neraka, mereka kekal di dalamnya. Dan orang-orang yang beriman serta beramal soleh, 
merekalah ahli syurga, mereka kekal di dalamnya. (surah Al-Baqarah 2:81-82.) 


Kedua-dua ayat di atas, pertamanya menjelaskan perihal ahli neraka, manakala kedua pula 
menjelaskan berkaitan ahli syurga. Meskipun berlaku perbezaan penceritaan antara ahli 
syurga dan ahli neraka, kedua-dua ayat tersebut telah ditutup dengan fasilah yang sama dan 
saling berturutan dalam satu surah. 

Justeru, timbul persoalan yang sama bagi pengkaji yang menekuni fungsi-fungsi fasilah , 
apakah rahsia bagi fasilah yang sama untuk ayat-ayat yang saling berbeza isi kandungannya? 
Setelah diamati disimpulkan bahawa bersatu fasilah antara ayat-ayat yang berlainan adalah 
kerana bersatu topik. Kedua-dua ayat di atas adalah serasi ditutup dengan penutup yang sama. 
Ini kerana kedua-duanya membicarakan tentang perihal kehidupan akhirat iaitu pembalasan 
dan juga ganjaran. Ayat-ayat tersebut bersatu dalam konteks kekal di alam akhirat, namun 
dalam suasana dan situasi yang amat berbeza. Bagi yang ingkar akan dibalas dengan azab 
neraka manakala bagi yang beriman dan beramal soleh akan ditempatkan di syurga dan 
kehidupan mereka di dalamnya adalah kekal abadi di sana. ('Abd al-Fattah Lashin.,1982) 

d. Rahsia disebalik Pemilihan Perkataan bagi Fasilah 

Pemilihan perkataan untuk ditempatkan pada fasilah mengandungi rahsia dan hikmah yang 
besar. Bukan sekadar indah sahaja namun pemilihannya adalah amat tepat dan sesuai bagi 
kedudukan berkenaan. Berikut adalah contoh sebagai penjelasan: 


)) cjj LuLilj 

Terjemahan: Demi langit yang berulang-ulang mencurahkan hujan. (surah Al-Tariq 

86 : 11 .) 

Perkataan al-Raj' di dalam ayat di atas diberi pengertian hujan. Maka timbul persoalan 
mengapa perkataan al-Raj' digunakan, sedangkan di dalam al-Qur'an terdapat banyak tempat 
menggunakan perkataan al-Matr sebagai maksud hujan. Sebagai contoh dalam Surah al-Nisa' 
4:102, Surah al-A'raf 7:84, Surah al-Shu'ara' 26:173, Surah al-Naml 27:58 dan lain-lain. 
(Husain Muhammad Fahmi al-Shafei, 2008) 
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Setelah penelitian dibuat, didapati penggunaan perkataan al-Matr bagi menggantikan 
perkataan al-Raj' adalah tidak sesuai dalam konteks surah al-Tariq disebabkan penggunaan 
al-Qur'an untuk perkataan al-Matr adalah bagi membawa makna azab dan musibah. Hujan 
yang dimaksudkan adalah hujan yang membawa musibah, kebinasaan dan kemudaratan. Oleh 
kerana maksud hujan dalam surah al-Tariq ini adalah hujan rahmat maka tidak sesuai 
digunakan perkataan al-Matr. Manakala itu, perkataan al-Raj' dalam surah dan dalam jasllah 
ayat ini adalah pilihan perkataan yang amat bertepatan. (Zulkifli Haji Mohd Yusoff, 2013) 

Perkataan al-Raj' jika diterjemahkan dari kata dasar bahasa Arab bermaksud kembali. 
Sekiranya diperhalusi makna perkataan ini mengambarkan kepada 'pergi dan kembali'. 
Menurut konteks, ayat ini menggambarkan suatu proses ulang-alik. Jika merujuk kembali 
kepada makna hujan, ianya menggambarkan proses yang serupa, iaitu proses turun naik 
sebelum terjadinya hujan. Menerusi proses pemeluapan maka air dari bumi akan naik ke 
langit, kemudian akan turun semula ke bumi sebagai hujan. Justeru, perkataan dan maksud 
al-Raj' adalah tepat digunakan bagi menggambarkan proses hujan. (Zulkifli Haji Mohd 
Yusoff, 2013) 

Keserasian Fasilah yang Meluas 

Keserasian melibatkan fasilah adalah satu daripada jenis-jenis munasabat yang dikenalpasti 
dalam al-Qur'an. Munasabat menurut al-Zarkashi (m. 794H) adalah, ilmu yang menjelaskan 
ikatan antara ayat-ayat al-Qur'an, sebahagian dengan sebahagian yang lain sehingga seakan- 
akan sesuatu yang bersatu maksudnya dan tersusun binaannya. (al-Zarkashi , t.t) 

Manakala menurut al-Biqa‘i (m. 885H) pula, munasabat adalah ilmu yang menerusinya dapat 
mengetahui sebab-sebab penyusunan bahagian-bahagian ayat al-Qur’an dan surah-surahnya 
dalam susunan mushaj' serta ilmu ini mempakan rahsia ilmu retorik bahasa iaitu Balaghah. 
(Ibrahim bin ‘Umar al-Biqa‘I, 1984)Justeru dalam kajian ini, fasilah dikembangkan dari 
aspek keserasiannya dengan bersandarkan ilmu Munasabat al-Qur’an sebagaimana berikut, 

a. Keserasian Fasilah yang sedia ada telah dikenalpasti 

Hanya terdapat satu jenis keserasian sedia ada yang telah dikenalpasti mclibatkan jasilah dan 
munasabat sebelum ini. Ia dikenali dengan keserasian fasilah dengan kandungan ayat. 
Keserasian jenis ini datang dalam bentuk al-Tasdir, al-Tamkin, al-Tawshih dan al-Ighal, 
sebagaimana berikut ini: 

i. al-Tasdir 

al-TasdTr bermaksud, menjadikan sesuatu kalimah yang berasal dari kata dasar yang sama itu 
berulang dan fasilah dibina menggunakan perkataan tersebut. al-TasdTr turut juga dikenali 
sebagai rad al-'Ajz 'ala al-Sadr, iaitu menerbitkan perkataan kembali daripada susunan. 
(Basiyuni 'Abd al-Fattah Fayyud, t.t) 

Terdapat dua lafaz yang saling berkaitan dan mempunyai hubungan khusus. Pertama ialah 
lafaz yang terletak di penghujung ayat, iaitu fasilah. Kedua ialah lafaz yang terletak sama ada 
pada bahagian awal ataupun tengah ayat sesuatu ayat dan berkongsi dalam satu kata dasar 
yang sama. 
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Contoh bagi al-Tasdir adalah:, 

A iIAa jll djjl tilll tiljjil j-a liJ <T iA j 3] ji*j Ujjla ^ jj V Ujj 


Terjemahan: (Mereka berdoa dengan berkata): “Wahai Tuhan kamil Janganlah 
Engkau memesongkan hati kami sesudah Engkau beri petunjuk kepada kami, dan 
kurniakanlah kepada kami limpah rahmat dari sisiMu; sesungguhnya Engkau jualah 
Tuhan Yang melimpah-limpah pemberianNya. (surah Ali 'Imran 3:8.) 

Ayat 8 daripada surah Ali 'Imran tersebut merupakan munajat hamba kepada tuhan- 
Nya agar tidak dipalingkan hati mereka ke arah kesesatan setelah mendapat petunjuk 
hidayah daripada Allah. Kalimah 'al-Wahhab' yang terdapat pada fasilah mempunyai 
persamaan daripada aspek kata dasar dengan perkataan 'wahab' yang telah digunakan 
di pertengahan ayat. 'al-Wahhab' iaitu Maha Pemberi dari jenis kata nama, manakala 
'wahab' merupakan kata kerja yang bermaksud 'berikanlah'. Perkataan 'wahab' ini 
merupakan qarinah untuk menunjukkan kcserasian /a.s7/<://z dengan kandungan ayat. 

ii. al-Tamkin 


al-Tamkin bermaksud memperkukuh. Fasilah ayat berperanan untuk menguatkan lagi 
penyampaian isi yang telah dibentangkan sebelumnya dalam sesebuah ayat berkenaan. (al- 
Zarkashi,u) Menurut ilmu al-Badi\ al-Tamkin tergolong dalam topik Tashabuh aI-Atraf 
iaitu kemiripan di bahagian hujungyang mengumpulkan dua perkara yang serasi dan 
berhubungan dengan tanpa ada pertentangan. (Basiyuni 'Abd al-Fattah Fayyud, t.t) 


Berikut adalah contoh bagi al-Tamkin: 


ijg ji» j) (JSlj lc-jj ^Ij ^jSjS jj^Jl (_pajVI (^jJl jl-all (Jjjudj Ul ijJJ ^ ji 


\V jj^j ^l ^IjUIj 


Terjemahan: Dan tidakkah mereka (yang tidak mahu taat dan bersyukur) itu melihat 
bahawasanya Kami mengarahkan turunnya hujan ke bumi yang kering kontang, lalu Kami 
tumbuhkan dengan air hujan itu tanaman-tanaman, yang daripadanya dimakan oleh 
binatang-binatang ternak mereka dan mereka sendiri? Maka mengapa mereka tidak mahu 
memerhati (semuanya itu supaya taat dan bersyukur)? (surah Al-Sajadah 32:27) 


Ayat 27 daripada surah Al-Sajadah tersebut menjelaskan bahawasanya Allah s.w.t. 
mengarahkan turunnya hujan ke bumi yang kering kontang, lalu ditumbuhkan dengan air 
hujan itu tanaman-tanaman yang daripadanya dimakan oleh binatang-binatang temak mereka 
dan diri mereka sendiri. Perkataan 'yaraw' pada bahagian awal ayat tersebut dikuatkan 
dengan jasilah ayatnya sendiri, iaitu 'yubsirun'. Kedua-duanya adalah serasi kerana hujan 
yang diturunkan di muka bumi ini dapat diperhatikan dengan pandangan mata. ( al-Zarkashi, 
t.t) 

iii. al-Tawshih 

al-Tawshih bermaksud makna yang terkandung dalam fasilah telah diisyaratkan terlebih 
dahulu oleh ayat. (al-Suyuti, t.t) 
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Contoh: Firman Allah s.w.t. 


yy (jJ-aliJl Jc- j<J \(.J ^jA Jjj (JUj iLjjj fs\'l ^(U^ \ 'A\ 00 


Terjemahan: Sesungguhnya Allah telah memilih Nabi Adam, dan Nabi Nuh, dan juga 
keluarga Nabi Ibrahim dan keluarga Imran, melebihi segala umat (yang ada pada 
zaman mereka masing-masing). 

(surah Ali 'Imran 3:33) 


Ayat di atas menjelaskan bahawa sesungguhnya Allah s.w.t. telah memilih Adam, Nuh, 
keluarga Ibrahim, dan keluarga 'Imran melebihi segala umat pada zaman masing-masing. 
Kalimah fasilah’ala al-’alamin’ telah diisyaratkan terlebih dahulu dengan lafaz ’istafa’ dalam 
isi ayat tersebut. Kalimah 'istafa' adalah bermaksud memilih, mengangkat dan memuliakan. 
Pemilihan tersebut berdasarkan kemurnian yang dimiliki dan kelebihan yang dikumiakan 
kepada mereka menerusi kebijaksanaan dan hikmah Allah s.w.t. 10 
iv.al-Ighal 

al-Ighal bermaksud berlaku penjelasan tambahan sebagai perincian oleh fasilah terhadap 
kandungan ayat .al-Ighal membawa implikasi makna tambahan kepada ayat setelah 
maksudnya disempurnakan .al-Igha/ adalah satu daripada jenis al-Itnab dalam ilmu al-Ma ’am 
kerana kesannya dalam aspek makna adalah sama ada menjadi penguat 
(tawkid), bersangatan (mubalaghah), gesaan, tegahan, pengkhususan dan sebagainya. Ini 
kesemuanya adalah bergantung kepada konteks ayat yang disampaikan (al-Suyuti, t.t) 
Contoh: Allah s.w.t. berfirman; 


® e 55 


V j-o IjxjjI ^ * (jjJjajjAJl IjxjjI fjflJ jJlS ^jtjuoj lJ^J AjjAaJI lOaSl j-o S-l^j 

\) OjJjji ^ j i jil 


Terjemahan: ..." Wahai kaumku! Turutlah Rasul-rasul itu! "Turutlah orang-orang 
yang tidak meminta kapada kamu sesuatu balasan, sedang mereka adalah orang- 
orang yang diberi petunjuk". 

(surah Yasin 36:20-21) 


Ayat tersebut di atas merupakan seruan nasihat seorang lelaki yang datangnya dari hujung 
bandar kepada kaumnya dengan bergegas dia berkata "Wahai kaumku! Turutlah Rasul-rasul 
itu. Turutlah orang-orang yang tidak meminta kapada kamu sesuatu balasan, sedang mereka 
adalah orang-orang mendapat hidayah". Perkataan 'wahum muhtadun' adalah al-Ighal kerana 
maksud ayat telah pun sempuma tanpanya. Ini kerana sememangnya para rasul itu mendapat 
petunjuk dan perkara ini tidak dapat disangkal. Namun begitu, penambahan yang berlaku 
pada fasilah adalah salah satu daripada gesaan yang bersangatan (mubalaghah) agar 
mengikuti para rasul tersebut. ( al-Suyuti, t.t) 


10 al-Gharib al-Asfaham, al-Mufradatfi Gharib al-Qur’an, 418. 
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b. Keserasian Fasilah yang baharu dikenalpasti 

Manakala itu, analisis kajian ini mendapati bahawa terdapat beberapa keserasian baharu 
melibatkan fasilah dikenalpasti dan mampu diketengahkan. Keserasian tersebut meliputi 
keserasian Jasilah dcngan jasilah selepasnya, keserasian Jasilah yang sama dalam satu surah 
dan keserasian fasilah secara keseluruhannya dalam sesebuah surah. Penjelasannya adalah 
seperti berikut: 

ijKeserasian fasilah dengan fasilah selepasnya 

Keserasian fasilah dengan fasilah selepasnya dikenalpasti hubungkaitnya yang terzahir 
menerusi al-Jinas, al-Tibaq dan Muqabalah. Penjelasan lanjut berkaitan dengannya adalah 
seperti di muka surat sebelah: 

al-Jinas 

al-Jinas dalam ilmu Balaghah bermaksud pengungkapan dua lafaz perkataan yang serupa 
atau mirip namun saling berbeza daripada konteks maknanya.(‘Ali al-Jarim dan Mustafa 
AmTn., 1 911)al-Jinas adalah qarinah yang menunjukkan keserasian [asilah al-Qur'an dengan 
fasilah ayat selepasnya secara jelas. Contoh al-Jinas adalah seperti berikut ini: 

A (._V 

Terjemahan: Dan sesungguhnya ia (dengan bawaannya) menerangkan dengan jelas 
keadaan yang demikian. Dan sesungguhnya ia melampau sangat sayangkan harta (secara 
tamak haloba).( surah AI-'Adiyat 100:7-8) 

Ayat di atas menjelaskan kepada kita bahawa manusia itu mengakui akan keingkaran mereka 
terhadap Tuhannya dan bahawasanya mereka juga amat mencintai harta benda mereka secara 
berlebih-lebihan. Perhatikan/a5//r//i dalam contoh ayat yang pertama, iaitu kalimah 'lashahid' 
dan fasilah ayat kedua, iaitu 'lashadid', kedua-duanya adalah bermiripan. Bermiripan 
daripada aspek baris pada setiap huruf, bilangan huruf yang digunakan serta susunan huruf- 
huruf dalam perkataan kecuali berlaku perbezaan pada huruf yang ketiga dalam kedua-dua 
fasilah tersebut. Fasilah pertama menggunakan huruf ha manakala fasilah kedua pula 
menggunakan huruf dal yang merupakan huruf ketiga dalam perkataan masing-masing. 

Kedua-dua lafaz tersebut menggambarkan keserasian antara fasilah dengan fasilah 
selepasnya dan inilah hubungkait yang digambarkan menerusi al-Jinas. al-Jinas 
mengumpulkan fasilah 

dalam keindahan lafaz dan pada masa yang sama al-Jinas juga merupakan sebuah qarinah 
yang jelas antara ayat-ayat al-Qur'an. 
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al-Tibaqdan Muqabalah 


al-Tibaq bermaksud berhimpunnya dua perkataan dalam suatu ayat yang setiap kata tersebut 
saling berlawanan dari segi maknanya. Manakala Muqabalah bererti mengemukakan dua 
makna yang sesuai atau lebih kemudian mengemukakan perbandingan dengan tersusun. 
(Basiyuni 'Abd al-Fattah Fayyud,t.t). 

al-Tibaq merupakan qarinah yang menunjukkan keserasian fasilah sesebuah ayat dengan 
fasilah ayat selepasnya. Contoh sebagai penjelasan adalah seperti firman Allah s.w.t.: 

Y r Y Y «k ^ 

Terjemahan: Di dalam syurga yang tinggi (darjatnya). Buah-buahannya dekat untuk dipetik. 
(surah Al-Haqqah 69: 22-23) 


Ayat dalam surah al-Haqqah ini menjelaskan keadaan syurga yang tinggi (darjatnya). Buah- 
buahannya rendah (dekat untuk dipetik). Berdasarkan konteks ayat di atas, fasilah kedua-dua 
ayat adalah saling berhubungan rapat antara satu sama lain. Fasilah"aliyah' mempunyai 
maksud yang berlawanan dengan fasilah selepasnya, iaitu 'daniyah' yang merupakan al- 
Tibaq. Keserasian mtara fasilah terbentuk dalam konteks makna yang saling berlawanan dan 
ini adalah garinah yang menunjukkan hubungkait yang terjalin. 


Ayat tersebut juga membawa isyarat kepada kaedah yang baik untuk ilmu pertanian dan 
tumbuhan. Ilmu pertanian moden menjelaskan bahawa kebun-kebun di dataran tinggi 
memiliki keistimewaan dari segi kesempumaan penerimaan cahaya matahari. Selain itu, 
aspek yang penting adalah tersedianya air bersih yang mencukupi. Kandungan air tersebut 
tidak mengandungi garam tanah yang banyak seperti air yang terdapat pada kawasan- 
kawasan rendah. Inilah mukjizat ilmiah yang terkandung dalam al-Qur'an.(Muhammad Kamil 
Abdushshamad,2003) 

Contoh bagi Mugabalah pula adalah seperti di bawah ini: 


J ^ ^ o JjoAj o Y V S jlali l^j j Y Y jjJali jj o j^j 

Y & SjSla Igj 


Terjemahan: Pada hari akhirat itu, muka (orang-orang beriman) berseri-seri. Melihat kepada 
Tuhannya. Dan pada hari itu, muka (orang-orang kafir) muram hodoh. Sambil percaya 
dengan yakin bahawa mereka akan ditimpa malapetaka (azab seksa) yang membinasakan. 
(surah Al-Qiyamah 75:22-25) 


Ayat surah al-Qiyamah di atas menjelaskan perbandingan antara wajah orang-orang mukmin 
dengan wajah orang-orang kafir sewaktu di akhirat kelak. Wajah orang-orang mukmin pada 
hari tersebut akan berseri-seri memandang Tuhannya. Manakala orang-orang kafir pula pada 
hari itu akan berwajah muram. Keadaan tersebut berlaku kerana, mereka akan ditimpa suatu 
malapetaka yang amat dahsyat. Menurut al-Sabuni, kalimah 'nadirah', 'naiirah', 'basirah' dan 
'faqirah' adalah jasilah yang saling berkaitan dalam konteks Muqdbalah. (al-Sabuni, 1998) 
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Paparan menerusi qarinah muqabalah ini membangkitkan keindahan daripada sudut susunan 
bahasa dan menggambarkan keserasian maknanya yang kukuh. 


ii)Keserasian fasilali yang sama dalam surah 


Keserasian fasilah yang sama dalam surah dibuktikan hubungkaitnya menerusi al-Takrar. 
Penjelasan lanjut mengenainya adalah seperti berikut: 

al-Takrar 

al-Takrar dari aspek bahasa bermaksud kembali, iaitu mengembalikannya beberapa kali, 
ataupun mengulangi sesuatu itu berulang-ulang kali. (Ibn Manzur, t.t) 

Menurut istilah pula, r//-rr/krarbermaksud mengulang sesuatu lafaz ataupun sesuatu yang 
sinonim bagi menetapkan maknanya, iaitu taqrir. Terdapat juga yang memaksudkannya 
sebagai mengungkap sesuatu secara berturut-turut, sama ada dua kali mahupun lebih ataupun 
mengungkapkan sebuah makna secara berulang dengan lafaz yang berbeza. (Khalid bin 
TJthman,1997) 


Contoh al-Takrar adalah banyak ditemui dalam al-Qur'an, salah satunya adalah seperti 
berikut: 


r u Ujj3i Uj y «suii u ) 


Terjemahan: Saat yang tetap berlaku itu -Apakah dia sifat dan keadaan saat yang 
tetap berlaku itu? Dan apa jalannya engkau dapat mengetahui tentang sifat dan 
keadaan saat yang tetap berlaku itu? (Saat itu ialah hari kiamat).( surah Al-Haqqah 
69:1-3.) 


Ayat di atas mengungkapkan berkenaan Hari Kiamat dan disertai dengan persoalan tentang 
Hari Kiamat tersebut. Ini menggambarkan kepada pendengar mahupun pembaca bahawa Hari 
Kiamat itu merupakan sesuatu peristiwa yang amat besar dan agung. Al-Haqqah menurut 
bahasa bererti 'yang pasti terjadi' ia dinamai sedemikian rupa kerana Hari Kiamat itu akan 
pasti terjadi. (al-Sabuni, 1998) 


Lihatlah keserasian antara jasilah yang sama dalam pengulangan yang berlaku ke atas lafaz- 
lafaz untuk ayat-ayat tersebut. Ia menggambarkan hubungkait yang jelas dan kuat antara satu 
dengan yang lain menerusi al-Takrar. 


iii)Keserasian fasilah keseluruhannya dalam surah 


Keserasian fasilah keseluruhannya dalam surah dapat digambarkan melalui Mihwar. Mihwar 
bermaksud pokok perbahasan surah dan turut dikenali sebagai hadaf ataupun dalam bahasa 
Melayunya disebut objektif. Dr Mustafa Muslim menggabungkan penggunaan hadaf dan 
mihwar dalam ertikata yang sama sewaktu beliau membahaskan isu objektif bagi surah-surah 
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yang panjang dan pendek. Isu dan petikan-petikan yang disentuh oleh sesebuah surah 
sewaktu membentangkan ayat-ayatnya akan dikumpulkan di bawah payung mihwar. 
(Mustafa Muslim, 2009) 


Mihwar terkenal kaitannya dengan Syed Qutb. Sewaktu menjelaskan keserasian surah dalam 
al-Qur'an, dalam tafsirnya fi Zilal al-Qur'an , beliau menggunakan istilah mihwar bagi 
merujuk kepada pokok perbahasan dalam sesebuah surah. Beliau juga terkenal dengan teori 
kesatuan tajuk-tajuk al-Wahclat al-Mawdhu'iyyah dalam menggambarkan keserasian al- 
Qur'an. (Syed Qutb, 1972) 

Justeru, bagi setiap surah al-Qur'an sama ada surah itu panjang mahupun pendek, kedua- 
duanya mempunyai mihwar masing-masing. Mihwar terdapat dalam sesebuah surah akan 
bergerak ke satu arah yang sama, iaitu mendokong tema asas sesebuah surah. Menurut 
Quraish Shihab, pandangan terhadap penyatuan ayat-ayat dengan tema pokok untuk 
sesebuah surah, telah menjadi pandangan majoriti ulama' tafsir seperti Mahmud Shaltut, 
Syed Qutb, Muhammad Syed Tantawi, Sheikh Mutawalli al-Sya'rawi dan lain-lainnya. 
(Muhammad Quraish Shihab, 2002) 


Oleh sebab itu, mihwar dapat menggambarkan keserasian fasilah melibatkan pelbagai 
kelompok ayat dalam sesebuah surah. Contoh berkaitan hal ini dapat dilihat berdasarkan 
fasilah dalam ayat-ayat Surah al-Kafirun (109) 1-6. 


I 


rpu cj p\ yj x u jiEi v i 35 

TSj i x O Vj t U» AjIc- IjI Vj 

1 


Terjemahan: Katakanlah (Wahai Muhammad): "Wahai orang-orang kafir! Aku tidak 
akan menyembah apa yang kamu sembah. Dan kamu bukan penyembah apa yang aku 
sembah. Dan aku tidak pernah menjadi penyembah apa yang kamu sembah. Dan 
kamu tidak pernah menjadi penyembah apa yang aku sembah. Bagi kamu agama 
kamu, dan bagiku agamaku".( surah Al-Kafirun 109: 1-6) 


Berikut adalah kalimah pada fasilah bagi setiap ayat dalam Surah al-Kafirun daripada ayat 
pertama sehingga ayat keenam: 


U1 V j 


^j i. 

gr)j ^ 






Kesemua fasilah di atas dalam kepelbagaiannya mengarah kepada satu tujuan utama, iaitu 
pembezaan antara orang kafir dengan orang Islam. Demikianlah hubungkait yang terjalin 
antara sctiap /asilah yang terdapat dalam Surah al-Kafirun dari konteks maknanya. Menerusi 
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mihwar sesebuah surah, semua fasilah dilihat mempunyai keserasian dan hubungkait antara 
satu dengan yang lain dalam mendokong sesebuah tema. Inilah yang disebutkan sebagai 
keserasian keseluruhan /a.s7/<://i dalam satu surah. 

Bentuk-bentuk keserasian yang melibatkan pelbagai jenis keserasian /asilah al-Qur’an ini 
dapat membuktikan bahawa al-Qur’an itu secara keseluruhannya mempunyai kekuatan 
hubungan dari aspek lafaz dan juga maknanya. Tohmahan musuh Islam terhadap Kalam 
Allah s.w.t. yang kononnya tidak serasi dan rancu dapat ditolak. Maka terzahirlah al-Qur’an 
itu sebagai sebuah kitab yang mempunyai rangkaian utuh dan kekuatan maknanya yang tidak 
dipertikaikan. Pemilihan perkataannya adalah tepat dan khusus untuk menampung makna 
yang ingin disampaikan Allah s.w.t. dan tidak hanya semata-mata untuk tujuan menghasilkan 
rima harmoni di setiap penghujung ayat sahaja. 


KESIMPULAN 

Fasilah adalah merujuk kepada kalimah akhir bagi setiap ayat al-Qur'an. Terminologi /asilah 
telah berkembang sekurang-kurangnya dalam tiga peringkat sejak kemunculannya sebelum 
istilah tersebut menjadi sebuah kata khusus untuk satu daripada cabang bidang Pengajian al- 
Qur’an yang mempunyai definisi tersendiri. Peringkat-peringkat perkembangannya 
merangkumi peringkat perletakan namanya, pengekalan dan penerusan penggunaan namanya 
dan pengkhususan makna dari aspek istilahnya. Faktanya, f'asilah al-Qur'an adalah amat 
istimewa. Fasilah merupakan tempat istirehat pada setiap ayat al-Qur’an yang memberi 
peluang kepada pembaca untuk mengamati makna yang terkandung dalam setiap susunan 
ayat. Maka dengan ini makna bagi sesuatu ayat itu jelas, indah dan mudah dihayati. Selain itu 
kajian mendapati bahawa keserasian yang melibatkan fasilah al-Qur'an adalah satu daripada 
jenis-jenis munasabat dalam al-Qur'an.Ia dikenali dengan nama, keserasian fasilah dengan 
kandungan ayat. Keserasian jenis ini adalah dalam bentuk al-Tasdir, al-Tamkin, al-Tawshih 
dan al-Ighal. Manakala itu, analisis kajian ini mendapati bahawa terdapat beberapa 
keserasian baharu melibatkan fasilah dikenal pasti dan mampu diketengahkan. Keserasian 
tersebut meliputi keserasian Jasilah dcngan Jasilah selepasnya, keserasian jasilah yang Sama 
dalam satu surah dan keserasian fasilah secara keseluruhannya dalam sesebuah surah. 
Keserasian fasilah dengan fasilah selepasnya dikenalpasti hubungkaitnya yang terzahir 
menerusi al-Jinas, al-Tibdq dan Muqabalah. Kcserasian /as////// yang Sama dalam surah pula 
dibuktikan hubungkaitnya menerusi al-Takrar. Akhimya, keserasian jasilah keseluruhannya 
dalam surah dapat digambarkan melalui Mihwar. Bentuk-bentuk keserasian yang melibatkan 
pelbagai jenis keserasian fasilah al-Qur’an ini dapat membuktikan bahawa al-Qur’an itu 
secara keseluruhannya mempunyai kekuatan hubungan dari aspek lafaz dan juga maknanya. 
Maka terzahirlah al-Qur’an itu sebagai sebuah kitab yang utuh dan padu disegenap 
bahagiannya. 
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ABSTRAK 

Penggunaan ontologi sebagai salah satu cabang ilmu telah digunapakai sejak sekian lama. Ilmu ini 
berkembang sejajar dengan peredaran semasa bermula dari bidang falsafah sehingga ke bidang informasi, 
komunikasi dan teknologi (ICT) dan mutakhir ini diterima pakai dalam pelbagai bidang keilmuan termasuklah 
dalam pengajian tafsir al-Quran. Antara kelebihannya ia memudahkan proses pengekstrakan maklumat dengan 
lebih tepat, ringkas, dan efisyen. Ia merupakan antara kaedah baharu bagi memahirkan al-Quran sebagai 
hudan linnas iaitu hidayah dan petunjuk bagi manusia. Justeru, ontologi sama c (pendengaran) dalam kertas 
kerja ini bertujuan mengkaji lafaz sama c menerusi surah aI-Baqarah. Kajian ini 
menggunakanpendekatankualitatifdimanapenyelidikakanmenggimakankaedahanalisisteks dengan 

menggunakan perisian Atlas.ti. Hasil dapatan kajian menunjukkan bahawa surah al-Baqarah adalah surah 
paling banyak menggunakan lafaz sama c berbanding surah lain. Ontologi ayat sama c dalam surah al- 
Baqarah dapat diklasifikasikan kepada tiga perbahasan utama; orang mukmin, kafir, munafik dan asma 
Allali al-husna (al-samf). 

KATAKUNCI: ontologi, sama c , surah al-Baqarah. 


PENDAHULUAN 

Al-Quran merupakan mukjizat terakhir yang ditinggalkan kepada umat Nabi Muhammad 
SAW di akhir zaman. Terdapat pelbagai ayat al-Quran yang mencabar jin dan manusia 
bagi mendatangkan sesuatu seperti al-Quran. Cabaran ini masih kekal dan terbuka 
sepanjang zaman sehingga hari kiamat. Dalam ledakan sains dan teknologi hari ini, 
mukjizat al-Quran sentiasa mendahului ilmu baharu. (al-Rafi’i, 1973; al-Sai’ed, 2009; al- 
Zarkasyi, 2001). Dalam bidang kajian pola atau dalam bahasa Inggeris yang dinamakan 
pattern, al-Quran menunjukkan suatu pola yang unik dan konsisten di mana ia seharusnya 
dikaji oleh pengkaji Islam. Ini adalah kerana susunan al-Quran yang dimulai daripada 
surah al-Fatihah sehingga al-Nas adalah suatu yang tetap (lawqifi) daripada Allah s.wt. 
(al-Suyuti, 1998; al-Zarqani, 2001). Begitu juga susunan huruf, kalimat, ayat dan surah 
dalam al-Quran menjadi suatu mukjizat dan terpelihara daripada sebarang pencerobohan 
tangan manusia. Dengan keunikan susunan-susunan ini, satu kajian komprehensif perlu 
dijalankan bagi mengeluarkan satu pola baharu al-Quran. Firman Allah swt: “Alif Laam, 
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Raa'. Al-Quran sebuah Kitab Yang tersusun ayat-ayatNya dengan tetap teguh, kemudian 
dijelaskan pula kandungannya satu persatu (susunan dan penjelasan itu) adalah dari sisi 
Allah Yang Maha Bijaksana, lagi Maha mendalam pengetahuanNya” (Surah Hud: 1-2). 
Ayat ini menjelaskan bahawa terdapat pola yang konsisten dalam al-Quran. Justeru, 
dengan penggunaan ontologi sesuatu pola dapat dizahirkan dengan lebih jelas dan mudah 
difahami. Kertas kerja ini akan membahaskan pola ontologi sama’ dalam surah al- 
Baqarah. 

PENGERTIAN ONTOLOGI 

Ontologi mengikut istilah bahasa yang berasal dari perkataan Yunani iaitu “o/z” yang 
bermaksud “ being ”, dan “ logos ” bermaksud “ logic ”. Kesimpulannya, ontologi adalah “The 
theory of being qua being ” yang membawa makna “teori tentang kewujudan sesuatu”. 
Menurut istilah makna, ontologi ialah ilmu yang membahaskan tentang sesuatu yang realiti, 
yang wujud samada dalam jasmani atau rohani (Ekawati, 2013). Menurut Jujun S, 
Suriasumantri pula, ontologi membawa maksud kepada satu kajian mengenai hakikat realiti 
dari sesuatu objek yang dikaji untuk membuahkan hasil kepada ilmu pengetahuan (Jujun S, 
2005). 

Perkataan ontologi berasal daripada bidang falsafah yang bermaksud penerangan mengenai 
kewujudan secara sistematik (Muhamad, 2005) dan istilah ini muncul sejak zaman penulisan 
Aristotle (Farhana, Hashim, Salim, Azman, & Noah, 2014). Aristotle menggunakan ontologi 
sebagai satu cara untuk menghurai intipati sesuatu konsep. Ontologi yang asalnya digunakan 
dalam bidang falsafah, turut berkembang dan memainkan peranan penting dalam bidang 
Sains Komputer (Sandholm, 2005) sehingga pada sekitar akhir kurun ke-20 dan pada awal 
kurun ke-21, istilah ontologi menjadi relevan kepada komuniti Kejuruteraan Pengetahuan 
(Corcho, O., Femando-Lopez, M., 2002). 

Di dalam bidang kepintaran buatan pula atau lebih dikenali sebagai Artificial Intelligence, 
sesuatu yang wujud itu boleh diwakili di mana apabila pengetahuan mengenai sesuatu 
domain diwakili dalam bentuk yang formal, set objek yang boleh diwakilkan itu dikenali 
sebagai hujahan sejagat (seperti kelas, perhubungan, fungsi atau atribut) (Muhamad, 2005). 
Selain itu, terdapat juga yang membahas ontologi mengikut hakikat sains yang mana ia 
membahas tentang benar atau salah daripada sesuatu teori yang memerlukan kesahihan 
terhadap teori tersebut sehingga untuk mengetahui kebenaran atau kesalahannya harus 
dilakukan penelitian (Tafsir, 2013). Tetapi dari sudut falsafahnya, menurut Ahmad Tafsir 
adalah bcrtlkir tentang segala sesuatu dengan logik, radikal, menyeluruh, mendasar dan 
spekulatif (Tafsir, 2013). 

FAEDAH PENGGUNAAN ONTOLOGI 

Terdapat banyak faktor kenapa kebanyakan para penyelidik masa sekarang lebih gemar untuk 
melakukan kajian dalam bidang yang berkaitan dengan ontologi. Hal ini kerana, penggunaan 
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ontologi yang banyak membantu bukan sahaja dalam bidang kecerdikan buatan (Artificial 
Intelligence) tetapi juga dalam bidang yang lain seperti sains komputer , pengurusan 
maklumat (information organization), pemprosesan bahasa semula jadi (Natural Language 
Processing), dapatan semula maklumat (Information Retrieval), perwakilan pengetahuan 
(Knowledge Representation) , pemerolehan pengetahuan (Knowledge Acquisition) dan 
sebagainya (Subhashini & Akilandeswari, 2011). 

Menurut Uschold & Gruninger (1996) antara fungsi-fungsi daripada ontologi itu sendiri 
adalah seperti berikut: 

• Perkongsian struktur maklumat berdasarkan tema yang sama. 

• Membolehkan penggunaan semula tema yang telah sedia ada tanpa perlu mewujudkan 
yang baru 

• Membuat andaian tema /domain jelas 

• Memeriksa pengetahuan daripada domain/tema 

Penggunaan ontologi menjadi semakin popular dalam penggunaannya adalah kerana 
didorong beberapa sebab. Menurut Subhashini dan Akilandeswari (2011) antara sebab 
utamanya adalah seperti berikut: 

• Boleh diguna pakai (. Reusability ): Ontologi yang sedia ada boleh digunakan semula. 

• Masyarakat mengikut formal masa (.Formal community time ): sudut pandangan yang 
dikongsi berdasarkan isu-isu atau wacana yang tertentu. 

• Saling bergantungan (. Interoperability ): Sokongan komunikasi dan kerjasama di 
dalam sistem 

• Pengesahan tahap pengetahuan (Knowledge level validation and verification): 
Pemeriksaan terhadap kesempurnaan sesuatu tema wacana. 

Manakala menurut Gokhale (2011) faktor utama ontologi dibangunkan adalah: 

• Untuk berkongsi pemahaman yang sama di dalam menyusun atur maklumat dalam 
kalangan masyarakat. 

• Untuk membolehkan penggunaan yang optimum dalam pengetahuan domain 
mengikut tema yang ditetapkan 

• Untuk membezakan di antara pengetahuan domain dan pengetahuan operasi. 

• Untuk menganalisis pengetahuan domain supaya ia jelas untuk difahami. 
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MEMAHAMI MAKNA KONTEKSTUAL DALAM PENGAJIAN AL-QURAN 
DENGAN MENGGUNAKAN ONTOLOGI 


Bagi memahami isi kandungan al-Quran, kaedah pentafsiran al-Quran seharusnya 
melalui proses Tajdid yang berterusan. Tajdid merupakan satu keperluan kerana kejumudan 
membawa kepada taqlid, dan taqlid menghalang segala proses perkembangan dan 
pembaharuan. Perkara ini bertentangan dengan konsep tadabbur dan tafakkur al-Quran yang 
mengajak manusia sejagat kepada proses pemikiran dan pencerahan kandungan kitab suci 
secara berterusan (Mohd, 2015). Justeru kepentingan makna kontekstual dalam memahami al- 
Quran selaras dengan peredaran semasa dan penggunaan ontologi merupakan satu 
pendekatan yang dapat membantu dalam memahami makna al-Quran dengan lebih 
menyeluruh. 

Firman Allah swt yang bermaksud: “Alif Laam, Raa'. Al-Quran sebuah Kitab Yang tersusun 
ayat-ayatNya Dengan tetap teguh, kemudian dijelaskan pula kandungannya satu persatu. 
(susunan dan penjelasan itu) adalah dari sisi Allah Yang Maha Bijaksana, lagi Maha 
mendalam pengetahuanNya” (Surah Hud: 1-2). Ayat ini menjelaskan bahawa terdapat pola 
yang konsisten dalam al-Quran. Justeru, penyusunan ayat dan surah dalam al-Quran adalah di 
antara mukjizat yang tidak akan berubah. Namun, tiada kajian menyeluruh yang dijalankan 
bagi mengeluarkan ontologi al-Quran. Kajian al-Quran berdasarkan ontologi masih di 
peringkat awal dan hanya terdapat dalam bidang pengkomputeran dengan menggunakan 
pendekatan semantik dan pencarian berasaskan perkataan sahaja dan tidak secara 
menyeluruh. (Hikmat Ullah Khan, 2013; Yauri, 2013; Saad, 2009; Al-Khalifa, 2009; Sherif, 
2012; Saidah Saad, 2010). Kajian ontologi al-Quran sedia ada lebih kepada aspek 
pengkomputeran, dan penekanan terhadap kandungan berdasarkan ulum al-Quran masih 
sedikit (Omar Ahmad, 2013; Saad, 2009;Yauri, 2013). 

Justeru, kertas kerja ini akan mengupas tentang penggunaan ontologi al-Quran berdasarkan 
tema-tema dalam perbahasan ulum al-Quran seperti ma kk i madani, surah dan juzuk. 
Penggunaan sampel sama’ digunakan dalam kajian terhadap surah al-Baqarah. Pemilihan 
sampel ini mempunyai kaitan rapat dengan makna kontekstual dalam surah al-Baqarah yang 
akan dibincangkan selepas ini. Berikut adalah contoh ontologi berdasarkan makna konteks 
ayat al-Quran: 
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Gambar 1: Contoh Ontologi berdasarkan makna konteks ayat Quran 


Hasil kajian ini dapat meningkat pemahaman masyarakat tentang intipati sebenar tafsiran 
al-Quran sekaligus merupakan di antara kaedah baharu bagi menzahirkan al-Quran sebagai 
hudan linnas iaitu hidayah dan petunjuk bagi manusia. Malah, ia juga dapat membantu 
dalam pembangunan sistem ICT, khususnya bagi mendekatkan generasi muda dengan al- 
Quran. 

ONTOLOGI KHILAFAH DALAM SURAH AL-BAQARAH 

Dalam kajian yang dijalankan bersama penyelidik, para penyelidik bersependapat untuk 
meletakkan tema khilafah sebagai ontologi surah al-Baqarah. Rajah di bawah merupakan 
ontologi khilafah yang terdapat dalam surah al-Baqarah. Dalam perbincangan berikutnya 
penulis akan menghubungkan makna kontekstual ayat-ayat sama ’ dalam surah al-Baqarah 
dengan menggunakan kaedah ontologi. Ontologi yang digunapakai dalam surah ini ialah 
ontologi khilafah. 
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Gambar 1: Hubungan makna kontekstual ayat-ayat sama ’ di dalam surah al-Baqarah 

dengan menggunakan ontologi 

PENGENALAN SURAH AL-BAQARAH 

Surah al-Baqarah merupakan surah yang pertama diturunkan selepas hijrah dan terus 
diturunkan secara beransur-ansur sepanjang di Madinah (al-Zuhaily, 2007). Ia 
dikategorikan sebagai surah madaniyyah dengan jumlah ayat 286. Ia merupakan surah 
terpanjang dalam al-Quran dan merupakan surah kedua selepas al-Fatihah dalam mushaf 
rasm Uthmani. 

Surah al-Baqarah mempunyai kelebihan yang tersendiri seperti yang dinyatakan dalam 
beberapa hadis, antaranya hadis sabda Rasulullah SAW: “Pada hari kiamat, al-Quran dan 
orang yang mengamalkannya di dunia akan dipanggil. Yang pertama datang adalah surah 
al-Baqarah dan Ali Imran” (HR Muslim). Sabda baginda SAW lagi: “Bacalah surah al- 
Baqarah. Sesungguhya siapa yang beramal dengannya mendapat berkat, dan orang yang 
meninggalkannya mendapat kerugian, manakala tukang sihir tidak berupaya 
melawannya” (HR Muslim). Menurut Prof. Dr Wahbah al-Zuhaily (2007) surah ini diberi 
jolokan sebagai fustat al-Quran iaitu tiang seri al-Quran kerana kehebatan dan 
keagungannya. 
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Antara perbahasan utama surah madaniyyah ialah berkenaan dengan pensyariatan hukum 
hakam dalam Islam, hal berkaitan kenegaraan, perdebatan dengan ahli kitab dan 
menyingkap sikap orang munafik. Secara tuntas, surah madaniyyah memaparkan sistem 
perundangan yang mengatur kehidupan umat Islam berteraskan pemantapan akidah. Dari 
segi gaya bahasa, ayat-ayat surah madaniyyah adalah panjang tidak seperti surah 
makkiyyah dan kerap menggunakan ungkapan (ijid j^iJi 14JI1 13 ). 

AYAT SAMA ' DALAM SURAH AL-BAQARAH 

Lafaz sama’ disebut sebanyak 185 kali dalam al-Quran, ia berulang sebanyak 16 kali 
dalam surah al-Baqarah. Daripada pengulangan tersebut, 6 daripadanya adalah di bawah 
perbahasan mengenai orang munafik, 1 kali berkaitan orang kafir, 2 kali berkenaan orang 
mukmin dan 7 kali berkaitan dengan nama Allah al-husna al-sami’ al-alim secara 
konsisten. 


Bil. 

Kekerapan 

Sama’ 

Pengkelasan 

Pembahagian Hak 

Sinonim 

Antonim 

1 

2 

Mukmin 

-tiada- 

-tiada- 

2 

6 

Munatik 

-tiada- 


3 

1 

Kafir 

-tiada- 


4 

7 

Allah 

-tiada- 

-tiada- 

Jumlah 

keseluruhan 

16 

4 

- 

2 


Jadual 1: Kekerapan Pengulangan perkataan sama ’di dalam surah al-Baqarah 


• Kategori Ayat-Ayat Sarna ’ Dalam Surah Al-Baqarah 


Kategori 

Surah 

Ayat Al-Quran daripada Surah Al-Baqarah 

Katir 

Munailk/ 

Ahli kitab 

Mukmin 

Asma 

Al-Husna 

Ayat 


Munafik/ 

Ahli kitab 



(2:7) 

«jULp j5_8sjLUijI y jtAyb dJl 


Munafik/ 

Ahli kitab 



(2:20) 



Munafik/ 

Ahli kitab 



(2:75) 

dJl ^^4-^ Ji/ 


Munafik/ 

Ahli kitab 



(2:93) 

0 K o 0 { ^ , 

LjbjJ&J IjJU 


Munafik/ 

Ahli kitab 



(2:93) 


Kafir 




(2:171) 

%\s-s y\ y u &j csjJi jp&\'fj£' C j&\ jpj 

«•l-Lj 



Mukmin 


(2:104) 

lj*^«- 4 >lj ijjJiji IjJjSj llpi^ Jl 1451 Ij 
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(2:181) 
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Asma’ 

al-Husna 

(2:127) 

,jrwL*Jl ^w^JwtJt C-Jl jJU ll* Ljj 




Asma’ 

al-Husna 

(2:137) 

ii!' jt4 




Asma’ 

al-Husna 

(2:181) 

^-wLp ^wOwwU aUI <jl Ajj]Jjj ^Lp Lcli 




Asma’ 

al-Husna 

(2:224) 

^%-wlp ^w$-wt> aIIIj ^lUl ju \jJ^Lj2JJ \jAJ5j IjJjj l)I 




Asma’ 

al-Husna 

(2:227) 

^rwLC* ^W^wW <i aUI jU jSUUl l^jjp 




Asma’ 

al-Husna 

(2:244) 

^rwLp ^rU^-wO aU| (jl IjUlplj aU| (3 IjUU&J 




Asma’ 

al-Husna 

(2:256) 

^rwLc* ^w^wc aUIj Li a>\ ^JLjJl sJjj^JL wLa3 



Mukmin 


(2:285) 

jjU^j LLj jUljip Ll^UIj Ua^wu IjJlJj 

1 

5 

3 

7 


JUMLAH 


Jadual 2: Kategori ayat sama ’di dalam surah al-Baqarah 


• Sinonim Sama ’ Dalam Al-Baqarah 

Tiada sinonim bagi lafaz sama ’ dalam surah al-Baqarah. Sinonim lafaz ini hanya terdapat 
pada 4 tempat sahaja dalam al-Quran iaitu pada lafaz (Ci^ii/^^J) di dalam surah al- 
An’am, al-Tahrim, al-Ahqaf dan al-A’raf. 

• Antonim Sama ’ Dalam Al-Baqarah 

Antonim bagi lafaz sama ’ ialah (jSjN^). Terdapat 22 ayat menggunakan antonim lafaz 
sama ’ dalam al-Quran. Sementara dalam surah al-Baqarah hanya terdapat dua antonim 
sahaja, di mana kedua-duanya datang daripada lafaz (^^). Berikut ialah antonim sama ’ 
dalam surah al-Baqarah. 


Manusia 

Surah:Ayat 

Ayat Al-Quran Al-Baqarah 

Munafik 

(2: 18) 

^-n 

Kafir 

(2:171) 

JIpo si S 14 jC yj' jlij 

S j-4-* Jtajj 


Jadual 3: Antonim Sama ’di dalam surah al-Baqarah 


KORELASI MAKNA KONTEKSTUAL DENGAN AYAT SAMA’ DALAM 
SURAH AL-BAQARAH 

• Perlantikan Manusia Sebagai Khalifah di Bumi 

Perkhabaran tentang perlantikan manusia sebagai khalifah di muka bumi ini dijelaskan 
secara terperinci dalam surah al-Baqarah daripada ayat 30 hingga 37. Nabi Adam AS, 
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Abu al-Basyar merupakan manusia pertama yang diciptakan Allah SWT. Rentetan itu, 
sepanjang sejarah sejak Nabi Adam AS, Allah SWT telah mengangkat ramai umat 
manusia untuk menjadi khalifah di bumi sehingga hari kiamat. Umat-umat ini boleh 
dikategorikan kepada tiga kelompok utama sebagaimana yang dijelaskan dalam awal 
surah al-Baqarah. 

Kelompok pertama ialah orang mukmin (yang bertaqwa), daripada ayat 1-5 al-Baqarah, 
kelompok kedua, orang kafir, daripada ayat 6 dan 7 al-Baqarah, dan kelompok ketiga 
ialah orang munafik, iaitu Bani Israil daripada ayat ke 8 sehingga sepertiga al-Baqarah, 
iaitu ayat 143 al-Baqarah (al-Zuhaily, 2007). Ketiga-tiga kelompok ini boleh ditafsirkan 
sebagai tiga model khilafah yang pemah mentadbir bumi. Dua daripada model khilafah 
ini gagal mentadbir bumi dan menimbulkan pelbagai kerosakan, mereka ialah golongan 
kafir dan munafik, manakala khilafah yang berjaya menjadi mentadbir bumi ini ialah 
golongan mukmin yang bertaqwa. Keseluruhan kisah, teladan, pedoman dan pengajaran 
daripada tiga model khalifah ini dijelaskan secara terperinci dalam surah al-Baqarah. 

• Kesempurnaan Kelengkapan Misi Kekhalifahan 

Sebagai persediaan memikul tanggungjawab sebagai khalifah Allah di bumi, Allah SWT 
telah menyediakan segala keperluan dan kelengkapan bagi manusia baik dari aspek 
fizikal, tempat tinggal, makanan, keperluan hidup dan sebagainya. Malah Allah SWT 
telah mengajarkan bahasa dan nama-nama pelbagai jenis benda seperti tumbuhan, benda- 
benda tidak bernyawa, haiwan dan segalanya di antara langit dan bumi yang akan 
membantu manusia memakmurkan bumi. (al-Zuhaily, 2007) 

Penciptaan manusia sebagai sebaik-baik ciptaan adalah bukti keupayaan manusia 
menunaikan tanggungjawab sebagai khalifah Allah SWT. Dengan anugerah roh, akal, 
nafsu dan pancaindera yang sempurna tugasnya ini mampu dipikul dengan jayanya. 
Sama ’ merupakan salah satu pancaindera manusia yang sangat penting khususnya dalam 
mendapatkan ilmu. Ilmu hanya dapat dipindahkan daripada satu generasi kepada generasi 
yang lain melalui kaedah pendengaran ( talaqqi dan riwayah) sebagaimana halnya dalam 
pengajian hadis nabi dan penerimaan wahyu yang melalui kaedah pendengaran. Lantaran 
kepentingan hubungan pendengaran dengan ilmu pengetahuan ini, penulis mendapati 
nama Allah al-sami’ al-‘alim diulang 7 kali secara konsisten dalam surah al-Baqarah 
sama ada dalam lafaz nakirah atau makrifah. Justeru, surah al-Baqarah merupakan surah 
yang paling banyak mengulang perkataan sama ’ berbanding surah lain. Antara justifikasi 
yang dapat penulis jelaskan adalah seperti berikut: 

Deria pendengaran sebagai medium komunikasi. Surah al-Baqarah menceritakan 
perlantikan manusia sebagai khalifah dengan kelengkapan yang sempuma. Surah 
ini paling banyak mengulang lafaz sama’ berbanding surah lain dalam al-Quran. 
Hal ini menjelaskan kepentingan deria ini di samping pancaindera lain. 

Surah al-Baqarah dikenali sebagai surah madaniyyah di mana khitab surah ini 
banyak mengenai Bani Israil dan kebejatannya. Surah ini mengajak Bani Israil 
mengingat kembali segala nikmat yang Allah berikan kepada nenek moyang 
mereka sejak zaman dahulu sehinggalah hari ini. Ajakan ini sudah tentu melibatkan 
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proses mendengar, memerhati dan berfikir sama ada mereka menerima atau 
sebaliknya. Surah ini juga sarat dengan manhaj dan pedoman hidup di dunia. 

Ilmu diperolehi melalui pendengaran. Ahli kitab yang hidup sezaman dengan Nabi 
Muhammad SAW merupakan mereka yang telah diberikan ilmu pengetahuan 
menerusi ajaran kitab Taurat dan Injil. Seharusnya mereka yang diberi pengetahuan 
ini mendengar dan menerima ajaran yang dibawa oleh Nabi SAW kerana ia datang 
dari sumber yang sama, iaitu Allah SWT. Walaubagaimanapun, surah al-Baqarah 
menjelaskan cara Bani Israil dan ahli kitab mendengar iaitu kami dengar dan kami 
ingkar (lj tx»u). Kaedah ini digunapakai oleh golongan ini sehingga akhimya 
menjadikan mereka manusia derhaka dan punca utama dihumbankan ke dalam 
neraka. Berbeza dengan cara mukmin mendengar di mana ia menggunakan kaedah 
(UiLiy ULaU) iaitu kami dengar dan kami patuh dan akhimya membawa kepada 
kejayaan hidup di dunia dan akhirat. 


• Kaedah Pendengaran Orang Bertaqwa, MunaHk Dan Kallr. 

Berdasarkan kolerasi lafaz sama’ dengan ciri-ciri 3 model khilafah yang dinyatakan 
sebelum ini dalam surah al-Baqarah, penulis mendapati kaedah pendengaran orang yang 

bertaqwa adalah berpaksikan ayat Uiw) yang dinyatakan dalam ayat 285. Contoh 

model khilafah ini ditunjukkan oleh Nabi Ibrahim AS dalam surah al-Baqarah. Lantaran 
kepatuhan dan ketaatannya kepada perintah dan larangan Allah SWT, Nabi Ibrahim AS 
diangkat sebagai model khalifah yang berjaya mentadbir bumi. Surah al-Baqarah diakhiri 
dengan ayat yang memuji dua sifat orang yang bertaqwa menerusi ayat ( U*LSj U*^> IjJISj 
elJjj Uuj (ihijic.). Manakala celaan Allah SWT kepada Bani Israil kerana dua sifat 
mereka “kami dengar dan kami ingkar” ( Uj ‘ ^ r - j L*—i). 

- Kaedah Pendengaran Orang MunaHk. 

Manakala kaedah pendengaran bagi orang munalik ialah (UlUsPjl%U») sebagaimana dalam 
ayat 93 (lilUa£jU*w jJU l^kuUlj jjjl U jJA) . Kisah mereka inilah yang menjadi 

khalifah di bumi untuk rentang masa yang panjang namun gagal, mereka itulah Bani 
Israil. Kisah kegagalan Bani Israil sebagai khalifah di bumi ini dinyatakan dengan banyak 
sekali dengan pelbagai gambaran kederhakaan mereka sehingga akhimya disifatkan Allah 
SWT sebagai manusia yang dimurkai dan sesat (u^UiJI/c-jjUai^ll). Tujuan perkhabaran ini 
adalah sebagai satu peringatan untuk umat terkemudian agar tidak melakukan 
penderhakaan yang sama seperti Bani Israil. Punca utama kegagalan mereka adalah 
kerana tidak mentaati dan mengkufuri apa yang didengarkannya, sikap itu akhirnya 
mencampakkan mereka ke dalam kemaksiatan dan penderhakaan mereka terhadap 
perintah Allah SWT. 

- Kaedah Pendengaran Orang Kallr. 

Manakala kaedah pendengaran bagi orang kafir ialah sebagaimana yang terkandung 
dalam ayat 171 al-Baqarah («.laJj Sl U j*u <^JUl jLA jjis ^aJl jA)). Ayat ini 


135 



menunjukkan sikap orang kafir terhadap ajakan beriman kepada Allah SWT. Mereka ini 
diumpamakan seperti menyeru binatang ternakan, membawanya ke padang ragut, 
meminum air dan menghalangnya daripada sebarang bahaya. Namun binatang tersebut 
tidak boleh berfikir apa yang dikatakan oleh manusia dan tidak memahami maksudnya. 
Justeru, orang kafir dan binatang temakan ini tidak memahami apa yang didengari. Merek 
hanya mengikut suara dan bunyi loceng sahaja. Ini kerana hati, pendengaran dan 
penglihatan orang-orang kafir telah dihijab daripada cahaya petunjuk. Allah SWT telah 
memeterai pancainderanya dengan penutup, lalu suatu kebaikan pun tidak dapat 
menembusinya. Seolah-olah mereka tuli tidak boleh mendengar, bisu tidak boleh berkata- 
kata dan tidak boleh melihat tanda kekuasaan Allah SWT dan diri mereka sendiri. Mereka 
mengikut-ikut sendiri seperti binatang. (al-Zuhayly, 2014). 

• Deria Pendengaran Menurut Sains 

Setelah melihat perbahasan al-Quran yang terperinci tentang deria pendengaran, adalah 
baik untuk mengkaji sedikit sebanyak kajian sains mengenai deria ini. Berdasarkan kajian 
sains, pendengaran merupakan pancainderia yang unik dan paling awal berfungsi 
berbanding deria lain, iaitu seawal janin dalam kandungan ibunya yang berusia 20 
minggu. Ketika itu pendengarannya sudah menyamai pendengaran manusia dewasa. 
Malah deria pendengaran manusia sentiasa bekerja walaupun dalam keadaan tidur 
(Tomatis A. , 2004). 

Justeru, jelaslah mengapa al-Quran sering mendahulukan lafaz sama’ daripada basar. 
Taqdim dan ta ’khir dalam al-Quran mempunyai maksud yang signifikan dan perletakan 
sesuatu lafaz itu adalah daripada Allah SWT. Berdasarkan ayat al-Quran yang 
membicarakan mengenai pendengaran atau dalam bahasa arabnya (^—Jl), penulis 
mendapati perkataan (<^4I) dan kata terbitan daripada lafaz tersebut didahulukan sebutan 
dan susunannya berbanding dengan deria penglihatan (>^4') pada hampir setiap ayat. 

Antara hikmah mengapa perkataan (,*^4I) dan kata terbitan daripada lafaz tersebut 
didahulukan sebutan dan susunannya berbanding dengan deria penglihatan (>^v4') adalah 
kerana deria pendengaran tidak pemah berhenti fungsinya sejak di dalam kandungan ibu 
sehingga mati, ini berbeza dengan deria penglihatan yang mana memerlukan rehat dan 
tidur. Selain itu, semasa manusia tidur, satu-satunya deria yang berfungsi ialah telinga, 
oleh kerana itu orang yang tidur mungkin terjaga disebabkan terdengar sesuatu, manakala 
deria penglihatan tidak fungsi ketika tidur kerana kelopak mata akan tertutup. Begitu juga 
deria pendengaran tiada pilihan sama ada mahu mendengar atau tidak bunyian di 
sekitarnyaa, misalnya kita berada dalam dewan yang dipenuhi dengan manusia yang 
bercakap, menjerit, menyanyi dan sebagainya. Semua suara itu terpaksa didengar 
walaupun tidak disukai, ini berbeza dengan penglihatan yang mana kita mampu memilih 
sama ada hendak melihat atau tidak. (al-Sya'rawi, 2004). 

Malah, melalui kajian terkini, wujudlah perubatan alternatif menggunakan terapi suara 
dan alunan ayat al-Quran. Antara kajian yang telah dijalankan dengan menggunakan ayat 
al-Quran sebagai gantian kepada muzik antaranya adalah kajian ilmiah bertajuk “The 
effect of holly Quran recitation on physiological responses of premature infant” yang 
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dijalankan oleh sekumpulan penyelidik di Iran. (Keshavarz, 2010) mendapati bahawa 
terapi audio al-Quran mempunyai kesan signifikan dalam penyembuhan penyakit. Selain 
itu terdapat juga beberapa penyelidikan lain antaranya ialah “Recitation Effect of holly 
Quran on anxiety of patients before undergoing Coroner artrey Angiography”. (Majidi, 
2004) dan kajian “Effect of Quran sound on rate of worry of open heart surgery patients”. 
(Ildarabadi, 2003). Ini menunjukkan telinga dan pendengaran memiliki peranan yang 
besar dalam pelbagai interaksi manusia. 

Di sini dapat disimpulkan bahawa deria pendengaran dan pancaindera kesemuanya 
merupakan medium komunikasi dengan persekitaran, malah ia sebagai wasilah untuk 
menerima kebenaran Islam dan beriman kepada Allah SWT. Bagi menjalankan tugas 
kekhilafahan di bumi ini, surah al-Baqarah memaparkan manhaj dan panduan ke arah itu 
dengan memberi penekanan dalam aspek akidah (rukun iman), ibadah, muamalat, akhlak, 
infak dan sebagainya dalam surah ini. Apa yang menariknya manhaj ini menjelaskan ciri 
utamanya, iaitu kesederhanaan (wasatiyyah) dalam mengamalkan ajaran-ajaran Islam 
seperti dalam ayat 143 al-Baqarah. 


• Asma al-Husna al-Sami ’ al- Alim 

Dalam surah al-Baqarah nama Allah al-Sami’ sentiasa bergandingan dengan al- ‘Alim, dan 
ia berulang sebanyak 7 kali secara konsisten. Dua daripadanya datang dengan uslub 
makrifah, scmcntara 5 kali dalam uslub nakirah, Sami' ‘Alim. 


MAKNA 

KONTEKSTUAL 

NO. 

SURAH/AYAT 

ASMA’ AL-HUSNA 

Allah maha mengetahui dan mengkabulkan 
permintaan hamba-Nya 

(2:127) 

cjJI 

Allah maha melindungi, mendengar dan 
mengetahui permasalahan hamba-Nya 

(2:137) 

yij iiil 

Allah maha mendengar dan mengetahui segala 
percakapan, perbuatan dan isi hati manusia sama 
ada apa yang telah berlaku, sedang berlaku dan apa 
yang akan berlaku pada masa akan datang. Setiap 
perbuatan itu akan diganjari sama ada baik 
mahupun buruk. 

(2:181) 

'4!! l)I ^jjJlII Js- lcl UU 

Allah maha mendengar dan mengetahui segala 
percakapan, perbuatan dan isi hati manusia sama 
ada apa yang telah berlaku, sedang berlaku dan apa 
yang akan berlaku pada masa akan datang. Setiap 
perbuatan itu akan diganjari sama ada baik 
mahupun buruk. 

(2:224) 

a11|j \jtej Ij^Jj 01 

i i 1 C~ ^ ■ A . 

Allah maha mendengar dan mengetahui segala 
percakapan, perbuatan dan isi hati manusia sama 
ada apa yang telah berlaku, sedang berlaku dan apa 
yang akan berlaku pada masa akan datang. Setiap 
perbuatan itu akan diganjari sama ada baik 

(2:227) 

1 S 1» ^ ^ S- «'S* O 

<dJl o\J Ij^p 
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mahupun buruk. 



Perintah jihad merupakan yang berat kecuali bagi 
orang yang bertaqwa. Ayat ini diakhiri dengan 
jaminan Allah bahawa Dia Maha maha 
melindungi, mendengar, mengetahui dan 
memakbulkan segala rintihan hamba-Nya 

(2:244) 

aUI l)I j^Uplj aUI (3 jUlJj 

Allah maha melindungi, mendengar dan 
mengetahui permasalahan hamba-Nya. 

(2:256) 

^jJl djjAjL 1 

aU Ij 


PENUTUP 

Hasil dapatan kajian menunjukkan bahawa surah al-Baqarah adalah surah paling banyak 
menggunakan lafaz samd berbanding surah lain. Ontologi ayat sanm dakim surah al- 
Baqarah dapat diklasifikasikan kepada tiga perbahasan utama, orang beriman, tidak 
beriman dan asma Allah al-husna (al-sann). Penggunaan ontologi sebagai medium 
dalam menerangkan maksud kontekstual ayat-ayat al-Quran sangat membantu untuk 
meningkatkan pemahaman ayat-ayat al-Quran. 
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ABSTRAK 

Kertas kerja ini membicarakan tentang pengajaran dan pembelajaran Quran berbantukan teknologi. 
Pelbagai pendekatan terkini telah mewarnai pembelajaran Quran dan memudahcarakan penyampaian 
maklumat kepada masyarakat. Justeru satu perkhidmatan yang disediakan oleh laman web al-Durar al- 
Saniyyah iaitu Mausu ‘ah al-Tafsir atau ensiklopedia tafsir akan dibincangkan dalam kertas kerja ini. 
Aspek kelebihan dan kekurangan akan dihuraikan berdasarkan bukti sedia ada dalam laman web 
tersebut. Justeru, diharapkan agar laman web ini diperkenalkan sebagai satu kaedah moden dalam 
memahami Quran dan tafsirnya. 

KATA KUNCI : Mausu‘ah aI-Tafsir, Ensiklopedia Quran, 1afsir Quran, al-Durar al-Saniyyah 


PENDAHULUAN 

Pengajian Islam mempunyai beberapa cabang pengkhususan yang merangkumi pelbagai 
aspek kehidupan antaranya ialah pengajian Quran, sunnah, akidah, tasawuf, syariah, 
muamalat dan sebagainya. Ini berasaskan ketercakupan Islam sebagai al-Deen iaitu “jalan 
kehidupan” atau manhaj kehidupan yang memandu kehidupan manusia dalam menggapai 
reda Ilahi. Sebahagian cabang pendidikan Islam ini disampaikan dengan kaedah pengajian 
tradisional iaitu dengan cara membaca atau bertalaqqi dengan guru yang mengajar, terutama 
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sekali pengajian berkaitan Quran dan Sunnah. Sejak zaman berzaman kaedah ini diguna 
pakai dan diamalkan, malah masih relevan sehingga zaman terkini. Kaedah pengajaran juga 
semakin berubah seiring dengan perubahan zaman. Begitulah perkembangan yang berlaku di 
serata dunia. 

Setelah kemajuan teknologi menguasai dunia, pelbagai aplikasi telah dicipta untuk 
memudahkan penyampaian maklumat kepada masyarakat. Usaha penyampaian maklumat 
berkaitan pengajian Quran serta tafsir Quran juga turut melalui perkembangan ini dengan 
kewujudan pelbagai laman web serta aplikasi yang boleh dicapai untuk kegunaan semua. 
Setiap laman web serta aplikasi kebiasaannya dibangunkan berdasarkan kepada tujuan dan 
hasrat tertentu. Justeru, setiap aplikasi mempunyai kelebihan serta kekurangan tersendiri. 


REALITI DAN CABARAN SEMASA 

Dunia sekarang menghadapi situasi realiti terkini iaitu penggunaan teknologi maklumat dan 
komunikasi secara meluas sebagai wadah penyampaian. Setiap orang mampu mengakses 
maklumat tanpa mengira masa dan tempat. Pencarian maklumat juga telah dipermudah 
dengan jaringan internet di mana-mana sahaja. Kelajuan capaian juga semakin meningkat. 
Dunia sudah menjadi tanpa sempadan. Sebarang maklumat boleh dicapai di mana-mana dan 
pada bila-bila masa. Setiap orang boleh mencari apa sahaja, jika baik maka baiklah hasilnya, 
begitu juga sebaliknya. 

Sebarang maklumat berkaitan agama, kini boleh dicari dengan internet dan dalam beberapa 
detik, hasil carian akan terpapar. Maklumat berkaitan Quran juga sudah banyak berada di 
alam maya. Cuma cabarannya, adakah maklumat itu boleh dipercayai dan diamalkan. 
Dikhuatiri tidak tepat atau tidak benar. Oleh yang demikian, perlu dirujuk kepada pakar 
terlebih dahulu jika diragui sumbemya. 
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LAMAN WEB AL-DURAR AL-SANIYYAH 


Salah satu laman web yang autentik dalam alam siber ialah laman web al-Durar al-Saniyyah. 
Laman web ini boleh diakses melalui alamat URL berikut: http://www.dorar.net/ . Laman web 
ini diasaskan oleh sebuah pertubuhan bukan kerajaan iaitu Mu’assasah al-Durar al-Saniyyah 
bertempat di al-Zahran, Arab Saudi. Bertujuan untuk menyampaikan maklumat yang tepat 
berkaitan Quran dan Sunnah, dengan merujuk huraian yang sebenar sebagaimana yang 
disampaikan oleh para ulama sepanjang zaman. Laman web ini boleh dilayari secara 
percuma. 
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Muka hadapan Laman Web al-Durar al-Saniyyah (Sumber: www.dorar.net) 


Penyelia Laman Web 

Penyelia kepada laman web ini ialah: al-Sheikh ‘Alwi bin ‘Abd al-Qadir bin Muhammad bin 
Hadi al-Saqqaf. Beliau dilahirkan dan dibesarkan di Makkah pada tahun 1376H. Berguru 
dengan ramai ulama termasuk bapanya sendiri dan amat mementingkan ilmu pengetahuan 
serta sentiasa mencari penghujahan yang bertepatan dengan pengajaran yang sebenarnya. 

Isi Kandungan Laman Web 

Isi kandungan ataupun enjin pencarian web ini sebenarnya merangkumi pelbagai jenis 
maklumat yang merangkumi: 

1. Kitab-kitab hasil karya penyelia al-Sheikh ‘Alwi sendiri. 

2. Senarai kitab-kitab dan kajian-kajian di dalam pelbagai displin ilmu-ilmu Islam yang 
merangkumi Quran, hadis, fikah, tauhid, mantiq dan sebagainya. Setiap daripada 
kitab-kitab ini akan disenaraikan nama penulis, cetakan, tempat dan tahun cetakan 
serta bidang yang menjadi perbahasan kitab. 

3. Senarai kitab-kitab yang dinasihatkan untuk dibaca mengikut bidang-bidang tertentu. 

4. Teknik atau cara menggunakan ruang pencarian. 

5. Teknik atau cara mengutuskan email atau persoalan. 
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Terdapat juga senarai ensiklopedia mengikut bidang-bidang ilmu yang tertentu. Antaranya : 

1. Ensiklopedia Tafsir 

2. Ensiklopedia Hadis 

3. Ensiklopedia Aqidah. 

4. Ensiklopedia Agama 

5. Ensiklopedia Mazhab Pemikiran. 

6. Ensiklopedia Fiqh. 

7. Ensiklopedia Akhlak. 

8. Ensiklopedia Sejarah. 

9. Ensiklopedia daripada isi kandungan jurnal-jurnal dan majalah-majalah. 


Untuk memudahkan dapatan maklumat daripada semua ensiklopedia ini, proses yang perlu 
dilakukan hanyalah perlu ditaip patah perkataan yang ingin dicari dan setelah ditekan butang 
carian akan muncullah perbincangan atau perkataan tersebut mengikut sumber-sumber 
bidang ilmu dan tempat yang menyatakannya. 


ENSIKLOPEDIA TAFSIR (MAUSU’AH AL-TAFSIR) 

Pada 11 Julai 2014, ensiklopedia tafsir ini telah dilancarkan oleh pengendali laman web al- 
Durar al-Saniyyah dan disediakan sebagai salah satu perkhidmatan dalam laman web ini 
untuk pelayarnya. 

Sinopsis Ensiklopedia Tafsir 

Ensiklopedia ini bersifat menyeluruh, ringkas dan tersusun. Ia juga tidak mengelakkan 
daripada memasukkan ke dalam ensiklopedia ini, sebarang pentakwilan yang tidak tepat 
begitu juga perkara bid’ah yang sesat. Meliputi segala hasil perbincangan dalam kitab tafsir 
yang muktabar. Ia juga mempunyai kelebihan dalam ketepatan serta kedalaman maklumat, 
serta bersifat mesra pengguna. Ini diterangkan dalam ringkasan modulnya seperti dalam 
gambar berikut 
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Sinopsis Ensiklopedia Tafsir (Sumber: www.dorar.net) 


Objektif Pembangunan Ensiklopedia Tafsir 

Dalam mukaddimah ensiklopedia ini telah dijelaskan tujuan utama pembangunannya iaitu 
keperluan yang mendesak kepada satu sumber rujukan tafsir yang bersifat menyeluruh, 
mudah dan jelas. Tafsir itu mestilah boleh dimanfaatkan oleh semua peringkat masyarakat 
pada zaman terkini. Zaman yang menyaksikan ramai ilmuan Islam tidak memberikan 
keutamaan kepada ilmu tafsir, lebih-lebih lagi orang awam. 


Begitu juga didapati yang menggali ilmu tafsir secara langsung dari kitab muktabar turut 
menghadapi kesukaran memahami laras bahasa kitab muktabar yang berbentuk ilmiah, 
terutamanya bagi yang bukan dari bidang tafsir. Penyenaraian pendapat ulama bagi sesuatu 
masalah didapati tidak ditarjihkan, menjadikan pembacanya keliru. Penghuraian sesuatu 
perkara secara panjang lebar juga boleh menambahkan mencelarukan pembacaan. Kaedah 
persembahan maklumat kadangkala bercampur baur antara makna perkataan, balaghah, hasil 
pemahaman, dan sebagainya. Justeru, setiap perkara tersebut perlulah diasingkan menerusi 
topik tersendiri agar senang difahami serta diamalkan oleh semua lapisan masyarakat. 

Oleh yang demikian, Mu’assasah al-Durar al-Saniyyah dalam menggapai misi dan visinya, 
iaitu menyebarkan ilmu syar‘i yang berpaksi sumber yang benar, telah membangunkan satu 
kitab tafsir yang lengkap sebagai satu cara berkhidmat kepada Quran. Begitu juga, bertujuan 
agar dapat mempermudahkan masyarakat seluruhnya dalam mendapatkan manfaat dari kitab 
tafsir ini sama ada yang berbentuk versi cetakan ataupun versi digital. (dorar.net) 
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Pembangunan Ensiklopedia 


Ensiklopedia tafsir ini dibangunkan oleh sekumpulan ilmuan dalam al-Qism al-‘Ilmi di 
Mu’assasah al-Durar al-Saniyyah, dengan seliaan Syeikh ‘Alawi bin ‘Abd al-Qadir al-Saqqaf 
sendiri. Tafsir ini juga telah dibaca, dinilai serta diteliti oleh 

1. Syeikh Dr Khalid bin Uthman al-Sabt, professor bidang tafsir dan ‘ulum Quran dari 
Universiti al-Dammam, Arab Saudi. 

2. Syeikh Dr Ahmad bin Sa’ad al-Khatib, professor bidang tafsir dan ulum Quran di 
Universiti al-Azhar, Mesir. (dorar.net) 


Sumber Rujukan Ensiklopedia Tafsir 

Tafsir ini dibangunkan dengan merujuk sejumlah besar kitab turath yang meliputi kitab-kitab 
tafsir, hadis, bahasa Arab dan lain-lain. Kitab kontemporari juga turut dirujuk. Setiap rujukan 
dinyatakan secara terus pada setiap petikan secara pop-up menu agar memudahkan pembaca. 
Terdapat 172 kitab yang disenaraikan sebagai rujukan. Antaranya, kitab-kitab tafsir yang 
muktabar seperti Tafsir al-Quran al-‘Azim, Tafsir al-Mawardi, Tafsir al-Qurtubi, dan lain- 
lain. Begitu juga kitab lain yang berkaitan dengan Quran. Ditambah lagi dengan kitab hadis 
dan bahasa yang semuanya saling membantu dalam pemahaman Quran secara menyeluruh. 

Kelebihan Ensiklopedia 

Dinyatakan kelebihan ensiklopedia sebagaimana berikut (dorar.net): 

1. Syumul dan menyeluruh berserta susunan yang teratur. 

2. Berusaha mempermudah penyampaian maklumat dengan menggunakan perkataan 
yang mudah difahami, ringkas dan jelas. 

3. Mengutamakan dalil yang sahih dalam penghujahan. 

4. Merujuk sumber rujukan primer bagi setiap bidang Quran. 

5. Menyatakan rujukan bagi setiap maklumat yang dipetik dari sumber lain. 

6. Mentakhrijkan kesemua hadis dan athar. 

7. Sentiasa berpegang kepada akidah Ahlu al-Sunnah wa al-Jama’ah. 

8. Menyatukan apa yang berada dalam sumber yang berbeza-beza dalam satu tempat. 

a. Nama surah berserta sebab dinamakan 

b. Kelebihan surah dan keutamaannya. 

c. Ayat makkiyyah dan madaniyyah. 

d. Sebab turun surah dan ayat. 

e. Tujuan surah. 
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f. Isi kandungan surah 

g. Makna perkataan. 

h. Perbahasan i‘rab perkataan. 

i. Hubungkait antara ayat-ayat. 

j. Al-Nasikh wa al-mansukh 

k. Qiraat yang memberikan kesan terhadap pentafsiran ayat. 

l. Makna ayat secara ijmali dan tafsili. 

m. Hadis yang berkaitan dengan makna ayat. 

n. Pemahaman ayat dari aspek tarbiyah 

o. Pemahaman dari aspek ilmiah 

p. Aspek balaghah dalam ayat. 


Metodologi Penulisan 

Dalam penyediaan tafsir ini, terdapat metodologi yang telah diguna pakai dan akan terus 
diaplikasi sepanjang proses penulisan tafsir ini. Dinyatakan sebahagian daripadanya, 
antaranya: 

1. Dalam aspek makkiy dan madaniy, berpegang kepada ketetapan bahawa apa yang 
turun sebelum hijrah ialah ayat makkiyyah, dan selepas hijrah ialah ayat madaniyyah. 

2. Dalam menghuraikan perkataan, hanya dipilih perkataan yang sukar difahami 
maknanya sahaja, berserta huraian ringkas dengan merujuk sumber primer yang 
bersesuaian. 

3. Dalam permasalahan i‘rab perkataan, difokuskan kepada perkataan yang memberikan 
impak kepada pentafsiran ayat dan dipolemikkan di kalangan ahli bahasa Arab. 

4. Dalam memberikan makna ijmali kepada ayat, dipentingkan ayat yang padat dan 
ringkas, tidak mengulangi ayat yang sama dalam tafsir, di samping memastikan 
menepati makna yang rajih bagi ayat. 

5. Dalam membincangkan hubungkait antara ayat, disebut yang terpenting sahaja, dan 
dielakkan yang berbelit-belit sukar difahami. 

6. Dalam perbahasan ilmu qiraat, diutamakan yang mutawatir dan mempunyai kesan 
terhadap pentafsiran ayat serta mengambilkira perbezaan ini hanyalah perbezaan 
kepelbagaian. 
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7. Dalam pentafsiran ayat, dibahagikan surah kepada beberapa bahagian berasaskan 
tajuk yang bersesuaian berserta dengan huraian yang bersumberkan kitab tafsir yang 
muktabar. 

8. Dalam membincangkan pemahaman ayat dari aspek makna tarbawi, dinyatakan apa 
yang berkaitan dengan pembersihan jiwa dan rohani disertakan dalil rujukan. 
(dorar.net) 


Perkhidmatan Yang Disediakan 

1. Pada halaman utama ensiklopedia ini, di penjuru kiri sebelah atas, disediakan 
beberapa ikon yang memudahkan pengguna iaitu ikon laman sosial tweeter, ikon 
laman sosial facebook, ikon untuk menghantar kepada rakan, ikon untuk mencetak, 
dan ikon untuk menyampaikan maklumbalas ralat kepada laman web (susunan 
bermula dari kanan). 


2. Untuk melihat senarai rujukan yang dirujuk (172 sumber rujukan). 


3. Untuk membuat carian umum di dalam ensiklopedia. 


4. Untuk memilih surah (sehingga surah al-Nisa’ buat masa ini). 
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5. Untuk membuat carian yang lebih terperinci seperti skop carian. 
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6. Untuk memilih surah, apabila ditekan akan mengeluarkan menu surah-surah. Buat 
masa ini, surah al-Fatihah, al-Baqarah, Ali ‘Irnran dan al-Nisa’ sahaja yang boleh 
diakses. Surah yang lain masih dalam penulisan. 


<- C | D www.dorar.net/tafseer ?skeys= 
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7. Menu standard bagi setiap surah: al-ma‘na al-ijmali, gharib al-kalimat, musykil al- 
i‘rab, tafsir al-ayat, al-fawa’id al-tarbawiyyah, al-fawa’id al-‘ilmiyyah wa al-lata’if, 
balaghah al-ayat. 
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8. Pilihan menu tambahan bagi surah al-Fatihah 
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9. Pemilihan ayat untuk ditafsirkan, bagi surah yang banyak bilangan ayatnya. 
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10. Dinyatakan sumber rujukan secara ringkas menggunakan teknik pop-up menu. 
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11. Dinyatakan sumber rujukan bagi setiap pendapat yang disenaraikan berserta 
pemyataan dari rujukan asal dan dalil jika berkaitan. 
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12. Setiap hadis ditakhrijkan secara ringkas iaitu kitab berserta nombor hadis. 
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13. Huraian kepada dapatan berbentuk tarbawi yang membina rohani dan sahsiah. 


<- C D www.dorar.net/tafseer/l?sec=20#tt30 
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14. Huraian kepada dapatan berbentuk ilmiah berserta sumber rujukan secara ringkas. 


C ' D www.dorar.net/tafseer/l?sec=20#tt30 
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15. Huraian dengan lebih mendalam bagi perkara yang telah diringkaskan. Sumber 
dinyatakan secara ringkas. 


<- C D www.dorar.net/t.3fseer/l?sec=20#tt30 
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16. Balaghah bagi ayat dinyatakan secara ringkas. 


<- C Q www.dorar.net/tafseer/l?sec=20#tt30 
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KESIMPULAN 

Penggunaan teknologi telah memudahkan penyampaian maklumat secara meluas dan 
sistematik. Kaedah pengajaran dan pembelajaran juga telah melalui fasa moden yang hebat 
dan menarik. Oleh yang demikian, Muassasah al-Durar al-Saniyyah telah mengambil langkah 
yang proaktif dalam menyampaikan maklumat yang autentik kepada masyarakat Islam. 
Pelbagai ensiklopedia telah dibangunkan dan boleh diakses secara percuma di atas talian 
melalui laman web rasminya iaitu al-Durar al-Saniyyah di alamat URL http://www.dorar.net. 
Ensiklopedia tafsir telah dipilih dalam kertas kerja ini kerana kelebihan dan kekuatannya 
dalam menyampaikan maklumat berkaitan Quran secara menyeluruh. 

Penggunaan ensiklopedia ini dijangka dapat memberikan manfaat yang maksimum kepada 
ilmuan Islam dan juga para pelajar. Ini kerana penggunaan laras bahasanya yang mudah 
difahami dan susunannya yang teratur serta mesra pengguna. Walaupun isi kandungannya 
masih belum sempurna, iaitu sehingga surah al-Nisa’, manfaatnya sudah boleh dinikmati dan 
digunapakai oleh setiap golongan masyarakat. Cuma yang membataskan aksesan kepada 
maklumatnya ialah penggunaan bahasa Arab secara keseluruhan yang menyebabkan hanya 
pelajar yang mahir berbahasa Arab sahaja yang boleh memahaminya. Justeru, dicadangkan 
agar laman web ini diterjemahkan kepada bahasa-bahasa lain di dunia, seperti bahasa 
Inggeris, bahasa Turki, bahasa Melayu, dan sebagainya. 
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ABSTRAK 

Kerancakan komunikasi dakwah melalui tulisan semakin menyerlah dengan wujudnya media baharu sebagai 
medium penyebaran maklumat. Namun begitu, terdapat isu-isu yang boleh mencacatkan hasrat media baharu 
sebagai media dakwah yang kondusi/ antaranya kebanjiran maklumat yang tiada kawalan menyebabkan mesej 
dakwah yang disebarkan tidak dapat dipastikan kesahihannya selain isu kecurangan maklumat. Justeru, 
pendakwah media baharu perlu kembali kepada asas dalam berdakwah agar matlamat al- ‘amru bil ma ’ruf wa 
al-nahyi a ’nil-mukar tidak tercemar. Elemen al-hikmah yang merupakan sebahagian daripada metodologi yang 
bersumberkan wahyu Allah Ddalam aspek berdakwah harus dititik beratkan sebagai asas dalam 
berkomunikasi melalui media baharu. Kertas kerja ini mengupas kepentingan elemen al-hikmah sebagai 
manhaj rabbaniyyah yang merupakan kerangka penting dalam menyelesaikan isu penulisan dakwah media 
baharu. 


KATA KUNCI: al-hikmah, manhaj rabbaniyyah, penulisan dakwah, media baharu. 


Pengenalan 

Dalam era kini, media baharu dilihat lebih dominan berbanding dengan media tradisional atau media 
lama seperti media cetak, media elektronik, media siaran, dan media interpersonal yang lain (Siti 
Ezaleila Mustafa & Azizah Hamzah, 2011). Berita Harian Online memetik Laporan Ekonomi 
2013/3014 yang dikeluarkan oleh Kementerian Kewangan menyatakan rakyat Malaysia semakin 
banyak menghabiskan masa melayari Internet berbanding media lain seperti televisyen, radio dan 
suratkhabar dengan penggunaan Intemet yang meluas untuk rangkaian sosial (Berita Harian Online, 
25 Okt 2013). Statistical Brief Number Fifteen, Internet Usage Survey menyatakan 58.1% pengguna 
intemet adalah berketurunan Melayu dan pengguna internet yang tertinggi sekitar usia 20 - 29 tahun 
(Malaysian Communications And Multimedia Commission, 2013). Apabila dinyatakan statistik 
tertinggi pengguna internet adalah Melayu, boleh dikatakan mereka yang beragama Islam mempakan 
pengguna internet yang paling ramai di Malaysia. Walaupun mekanisme ICT dalam metodologi 
dakwah Islam khususnya laman sesawang hanya direkodkan bermula pada tahun (Mohd Yusuf 
Ismail, Mohd Fauzi Mohd Amin, Mohd Zaini Zakaria & Khairul Nizam Zainan Nazri, 2012) 
ketinggalan puluhan tahun daripada agama utama dunia yang lain. Namun hal ini dilihat tidak 
menjejaskan kepesatan dakwah Islam dari sehari ke sehari menggunakan segala ruang dan peluang 
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yang ada. Kerancakan aktiviti dakwah pada setiap zaman bergantung sepenuhnya kepada kaedah dan 
peralatan yang digunakan selaras peredaran semasa bertepatan dengan firman Allah □: 



4 JL, 


rj£- Lj jdA-l (J,| OjS-Jj 4J4I 


"Dan hendaklah ada di antara kamu satu puak yang menyeru (berdakwah) kepada 
kebajikan (mengembangkan Islam), dan menyuruh berbuat segala perkara yang baik, 
serta melarang daripada segala yang salah (buruk dan keji). Dan mereka yang bersifat 
demikian ialah orang-orangyang berjaya ’’.(Ali-‘Imraan, 3:104) 

Imam Ibnu Kathir dalam tafsirnya menyatakan ayat tersebut bermaksud hendaklah segolongan dari 
umat (Islam) memegang peranan ini (berdakwah), meskipun hal itu merupakan kewajiban bagi setiap 
individu umat sesuai dengan kemampuannya (Ibnu Kathir,1999). Boleh disimpulkan dakwah 
merupakan satu iltizam yang harus dilaksanakan oleh setiap individu Muslim. Dakwah dapat 
dilakukan dengan suatu anjakan, seruan, dengan contoh akhlak yang mulia dan segala aktiviti yang 
mengandungi kebaikan bagi seluruh insan (S.Salahudin Suyurno & Zulkefli Aini, 2014). Para alim 
ulama’ menyampaikan ilmu-ilmu Islam yang khusus dan mendalam sesuai dengan bidang kepakaran 
masing-masing, manakala orang awam pula mengajak satu sama lain kepada kebaikan dan mencegah 
kepada kemungkaran sesuai dengan tahap pengetahuan yang mereka miliki (Nik Roskiman bin 
Abdul Samad, 7 Nov 2013). 

Kemajuan teknologi menyaksikan Internet bukan sahaja dilihat sebagai medium untuk memperoleh 
maklumat, malah sebagai wadah interaktif dalam menyampaikan mesej dengan meluas. Paradigma 
media baharu ini lantas memberi ruang dan peluang dalam merancakkan lagi usaha dakwah kepada 
masyarakat. Istilah media baru secara amnya merujuk kepada media digital, yang interaktif, 
menggabungkan komunikasi dua hala dan melibatkan beberapa bentuk pengkomputeran yang 
bertentangan dengan "media lama" seperti telefon, radio dan TV (Logan, Robert. K. 2010). Dengan 
ciri tersebut, media baru dilihat mampu memberikan impak positif terhadap aktiviti dakwah (Aini 
Maznina A.Manaf & Syed Arabi Idid. 2014). 

Namun begitu, terdapat isu-isu dalam media baharu yang mencacatkan hasrat media baharu sebagai 
wadah dakwah yang kondusif. Antara isu yang dinyatakan dan amat membimbangkan adalah 
keupayaan teknologi media yang semakin meningkat ini sememangnya mampu membuatkan 
maklumat-maklumat media untuk dimanipulasi atas dasar mencapai matlamat tertentu (Nur Hidayah 
Mohd Abd Malik, Norhidayatul Akmal Mohamad, Mohd Amir Mursyid Abdul Rahman, & Md 
Rozalafri Johori, 8 Okt 2013). Selain itu, masyarakat gemar untuk berkongsi ( share ) status tanpa 
menilai dan mengkaji sama ada gambar atau perkara tersebut benar atau palsu sehinggakan ianya 
menjadi fitnah (Earnie Elmie Binti Hilmi. 2014). Justeru, umat Islam perlu kembali kepada asas 
pendakwahan sebenar yang berteraskan al-Quran dan al-Sunnah agar kemurnian Islam tidak 
tercemar. 
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Media baharu dan kebanjiran penulisan dakwah 


Media baharu merujuk kepada apa sahaja yang berkaitan dengan jaringan internet dan saling 
mempengaruhi antara teknologi, imej dan bunyi (Bailey Socha & Barbara Eber-Schmid. t.t). Selain 
itu, ia juga diungkapkan sebagai u new new media ” (media baharu yang baharu), merujuk pada 
kehadiran dan impak media yang lebih baharu daripada media baharu sebagai suatu bentuk yang 
berbeza daripada media baharu yang lama seperti e-mel dan laman web (Siti Ezaleila Mustafa & 
Azizah Hamzah, 2011) 

Komunikasi dakwah melalui penulisan merupakan manhaj komunikasi paling utama yang telah 
diamalkan sejak zaman Rasulullah )fl| Walaupun manhaj ini dilihat agak konvensional, tetapi ia 
mampu membina keilmuan yang mantap dan tekal, kerana sifatnya yang tahan lama (Nor Raudah Hj. 
Siren, 2013). Komunikasi ini merujuk kepada proses penyampaian utusan atau mesej dakwah 
daripada sumber (pendakwah) kepada penerima (mad’u) dengan menggunakan pendekatan penulisan 
(Zulkefli Bin Haji Aini & S. Salahudin Suyurno, 2012). Kini, media baharu seperti Blog, WhatApp, 
Facebook, Twitter dan lain-lain turut dikira sebagai medium penulisan. Secara tidak langsung, media 
baharu memenuhi tuntutan elemen “manha/'; iaitu salah satu dari eleman komunikasi dakwah yang 
digariskan dalam proses komunikasi Islam iaitu sumber {da 7), mesej ( maudhu ’), saluran ( manhaj ), 
sasaran ( mad’u) dan kesan (athar). Melihat kepada unsur-unsur ini, perkara yang menjadi pokok 
perbahasan adalah kesahihan maudhu ’ dakwah melalui manhaj media baharu. 

Tidak dapat dinafikan kemunculan media baharu ini dilihat mampu memberikan impak besar 
terhadap peningkatan aktiviti dakwah (Faradillah Iqmar Omar, 2014). Namun terdapat isu-isu yang 
boleh mencacatkan hasrat media baharu sebagai wadah dakwah yang kondusif. Antara isu penulisan 
dakwah media baharu ini adalah ruang intemet yang terbuka dan bebas sehingga boleh menjadikan 
semua penjelasan agama begitu mudah didapati menyebabkan berlakunya penumpukan maklumat 
agama secara berlebihan yang membawa kepada masalah kebanjiran maklumat lantas mewujudkan 
suasana huru-hara dalam mencari maklumat yang dapat dipercayai (Syed Muhammad Dawilah A1 
Idrus & Mohd Lutfi Solehan, 2009, Fadzli Adam, Ab Hamid Ali, Marhana Mohamed Anuar & 
Engku Muhammad Tajuddin Engku Ali. 2015). 

Sememangnya pinsip Islam bersifat terbuka menerima pembaharuan dalam hal duniawi dan 
teknikaliti dalam ruang lingkup muamalat, tetapi haruslah menepati prinsip berdakwah yang sebenar 
(Zaharuddin Abd Rahman, 2012). Islam tidak menerima konteks humanisme atau agenda yang 
memusatkan kepada nilai manusia dalam membuat keputusan secara total yang seringkali 
meletakkan konsep matlamat menghalalkan cara. Bagi mencapai maksud tersebut, apa sahaja boleh 
dilakukan demi mencapai matlamat walaupun terpaksa melanggar peraturan dan hukum Allah □ 
(JAIS, 2010). Demi mencapai hasrat menyuruh kepada kebaikan dan mencegah kemungkaran (al- 
‘amru bil ma’ruf wa al-nahyi a’nil-mukar), prinsip dan etika pendakwahan perlu dititik beratkan 
terutama ketika menulis dan menyebarkan bahan dakwah menerusi media baharu. Asas 
pendakwahan yang merujuk kepada manhaj rabbaniyyah amat penting untuk diketahui agar 
keharuman aktiviti dakwah tidak tercemar. 
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Manhaj rabbaniyyah sebagai asas pendakwahan. 


Manhaj dari segi bahasa bermaksud cara tertentu untuk mencapai yang sangat khusus (Ahmad 
Mukhtar Abd Hamid Umar, 2008). Istilah manhaj dalam Bahasa Inggeris disebut methocl bererti cara 
melakukan sesuatu atau sistem (Minah Dibok, 2012). Rabbaniyyah yang secara harfiah berarti 
dinisbahkan/dihubungkan kepada Rabb (Tuhan), iaitu Allah □(Rosmala Dewi, 2013). 


Allah telah menggariskan tiga metodologi utama dalam berdakwah melalui firmanNya dalam 
surah An-Nahl, ayat 125: 


^ V jUp! jij jp, & 


“Serulah ke jalan Tuhanmu dengan hikmat kebijaksanaan dan nasihat pengajaran 
yang baik, dan berbahaslah dengan mereka (yang engkau serukan itu) dengan cara 
yang lebih baik; sesungguhnya Tuhanmu Dia lah jua yang lebih mengetahui akan 
orang yang sesat dari jalanNya, dan Dia lah jua yang lebih mengetahui akan orang- 
orangyang mendapat hidayah petunjuk” 


Dalam kalangan pengkaji ilmu dakwah, ketiga-tiga metodologi ini dikenali dengan istilah manhaj 
rabbaniyyah iaitu merujuk kepada metodologi yang bersumberkan wahyu Allah n(Zulkiple Abd 
Ghani. 2014). Jelas di dalam ayat tersebut, Allah Dmeletakkan tiga asas dalam pendakwahan iaitu 
“ al-hikmah ”, “ al-mau’izah al-hasanah ” dan “ al-mujadalah al-husna ”. Ayat ini menjelaskan 
peraturan atau garis panduan dakwah yang dibekalkan Allah kepada Rasul-Nya dan kepada para 
pengikutnya (Ibrahim Rashid Ibrahim. t.t). 

Menurut Imam Al-Qurtubi, ayat di atas diturunkan kepada Rasulullah kctika Baginda di Mekah 
sebagai panduan ketika menyeru kepada orang Quraisy dengan kebaikan dan lemah lembut (al- 
Qurtubi, 1964). Imam al-Tabari pula menafsirkan ayat ini sebagai seruan kepada Nabi Muhammad 
□ agar menyampaikan risalah Allah dcngan seruan kepada ketaatan padaNya mengikut syariah 
yang telah ditetapkan berpandukan wahyu Illahi, dengan mengambil teladan yang Allah Dsusunkan 
di dalam kitabNya dan berbahaslah (dengan orang yang menentang) dengan cara yang baik. 
sesungguhnya Allah Djua yang lebih mengetahui akan orang yang sesat dari jalanNya dan Dialah 
jua yang lebih mengetahui akan orang-orang yang mendapat hidayat petunjuk (al-Tabari, 2000). 

Jelas di dalam ayat ini bahawa Allah nmeletakkan tiga asas utama sebagai uslub atau manhaj 
apabila hendak menyeru audience kepada agama Allah iaitu menyuruh sesuatu yang ma ’ruf dan 
mencegah yang munkar. Ketiga-tiga elemen ini perlu dititik beratkan memandangkan ini yang 
dipraktikkan oleh Rasulullah Dselaku ikon dakwah terunggul dalam menyampaikan mesej Baginda 
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□ kepada penerima. Salah satu elemen yang akan dikupas dalam kertas ini adalah elemen al-hikmah 
sebagai manhaj untuk menyampaikan mesej dakwah khususnya di dalam media baharu. 


Elemen hikmah dalam manhaj rabbaniyyah. 

Secara bahasa, hikmah menurut Kamus Dewan edisi keempat adalah kebijaksanaan daripada Allah 
□ (Kamus Dewan, 2007). Manakala Al-Khalil bin Ahmad Al-Farahidi menyatakan hikmah merujuk 
kepada keadilan, ilmu dan kelembutan (al-Farahidi, Al-Khalil bin Ahmad bin 'Amru bin Tamim, t.t). 
Hikmah juga disebut sebagai penguasaan dalam perkara dan kaedah-kaedah sesuai dengan 
tempatnya (Muhammad bin Soleh bin Muhamaad al-Uthmain, 1992). Sementara Zulkiple Abd Ghani 
(2014) pula merumuskan hikmah adalah meletakkan sesuatu yang penting pada tempatnya, berlaku 
adil dalam membuat sesuatu keputusan, bekerja dengan budaya yang berkualiti tinggi, setiap 
tindakan bercirikan akal cemerlang dan berbudi luhur dan berjaya menggerakkan kebaikan dan 
menghalang kerosakan dalam masyarakat. 

Di dalam Tafsir Mubin, hikmah yang lumrah diertikan sebagai kebijaksanaan, ia juga merangkumi 
ilmu pengetahuan yang secukupnya bagi melayakkan setiap individu yang berkenaan menjadi 
seorang da 7 atau juru dakwah (Salahuddin Abdullah & Omar Klialid, 2009). 

Kalimah hikmah ini amat subjektif. Mencakupi pelbagai konsep dan tafsiran sehingga banyak 
mendapat sorotan daripada para pentafsir dan tokoh dakwah (Salahuddin Abdullah & Omar Khalid, 
2009). Dalam mengambil hikmah sebagai method asas dalam berdakwah, terdapat beberapa ciri 
hikmah yang dapat dirumuskan antaranya: 

1. Pentakrifan hikmah dari sudut istilah, kalimah ini terdapat pelbagai definisi. Said bin Ali 
(2002) mengatakan Abu Hayyan Al-Andalusi menyebut sehingga terdapat dua puluh 
sembilan qaul berkenaan takrif al-hikmah. Justeru, perbahasan hikmah ini membawa kepada 
pelbagai aliran pemikiran yang dapat menjadikan perkara ini sebagai salah satu asas 
pendakwahan yang jitu. 


Dapat dirumuskan antara maksud hikmah itu adalah lemah lembut, bijaksana, pengetahuan yang 
berguna, berani, tegas, adil, menyatakan sesuatu sesuai pada tempatnya, bersumberkan al-Quran dan 
As-Sunnah serta kefahaman terhadap al-Quran dan As-Sunnah. Justeru, pendakwah media baharu 
perlulah seseorang yang mempunyai sifat pendakwah ini serta mempunyai kefahaman terhadap apa 
yang disampaikan. 

2. Hikmah merupakan salah satu kandungan yang Allah Titipkan ke dalam hati Nabi 
Muhammad □. Hal ini disebut di dalam Sahih Bukhari (Hadith no. 349, 1636 & 3342) dan 
Sahih Muslim (Hadith no. 163) ketika peristiwa isra ’ dan mi ’raj Baginda □ □ : 


162 



S.L?r ^ C^Jj>j £.IjC 4lX~p ^ t ^jNja ^ji-S tj^-L^j J-ip 4ijl Jj- 1 -® Llj ^JCo OLalj ^jp 

4_a-lis>I ^ l^JjJ-L 5 (3 4Pjill tljLidj 4_kSj>- (—AU C—iJsj 


“dibuka atap rumahku dan Aku di Makkah, lalu turunlah Jibril, lalu dibelahlah dadaku, kemudian 
dicuci dengan air zamzam, lalu ia membawa bejana emas yang berisikan hikmah dan iman, 
kemudian dituangkan clalam daclaku, lalu dikukuhkannya ” 

Al-Qastallani memetik kata-kata Imam Al-Nawawi ketika mensyarahkan hadith ini yang 
bermaksud hikmah adalah ilmu yang berkaitan dengan hukum-hukum agama yang lengkap untuk 
mengenal Allah yang diiringi dengan tajamnya pemikiran dan lembutnya jiwa serta mulianya 
akhlak, merialisasikan kebenaran dan mengamalkannya dan berpaling dari hawa nafsu dan kebatilan 
(al-Qastallani , Shihab al-Din Abul-Abbas Ahmad ibn Muhammad ibn Abu Bakr, t.t.). Lantas ciri- 
ciri inilah yang perlu ada bagi setiap Muslimin yang bergelar pendakwah media baharu dalam 
menyebarkan mesej-mesej Islam melalui Facebook, Blog, WhatsApp dan medium terkini yang lain. 
Huraian Imam al-Nawawi ini jelas mengambarkan sahsiah seorang pendakwah dengan berhikmah. 

3. Hikmah juga mempakan tugas Rasulullah □ seperti mana termaktub di dalam al-Quran Surah 
Al-Jumu'ah, ayat 2: 



^ OA* J*>J^ ^ 


“Dia lah yang telah mengutuskan dalam kalangan orang-orang (Arab) yang Ummiyyin, seorang 
Rasul (Nabi Muhammad U) dari bangsa mereka sendiri, yang membacakan kepada mereka ayat- 
ayat Allah D, dan membersihkan mereka (clari iktiqad yang sesat), serta mengajarkan mereka Kitab 
Allah Odan Hikmah. Dan sesungguhnya mereka sebelum (kedatangan Nabi Muhammad D) itu 
adcdah dcdam kesesatcm yang nyata .” 

Imam Al-Baghawi di dalam tafsimya meriwayatkan, Ibnu Qutaibah menyatakan maksud hikmah di 
sini adalah ilmu dan amal (Al-Baghawi, Abu Muhammad al-Hussain bin Mas’ud, 1997). Manakala 
Imam al-Mawardi menghimpunkan kalimah hikmah di dalam ayat tersebut membawa maksud al- 
Sunnah Rasulullah □ , kefaqihan dalam agama atau memahami dan menyampaikan (al Mawardi , 
Abu al Hasan Ali Ibn Muhammad, t.t.). Oleh itu, rumusan yang boleh diperolehi dari tugas Nabi □ 
dalam mengajarkan hikmah ini adalah memahami yang mendalam dalam hal berkaitan agama dan 
menyampaikan kepada umat keseluruhannya. Ironinya, pendakwah media baharu adalah insan 
dakwah yang perlu mempelajari dan mempersiapkan diri dengan sejumlah ilmu pengetahuan, dalam 
masa yang sama tidak berani mengatakan sesuatu yang tidak diketahui dan tidak dikuasainya 
(S.Salahudin Suyumo & Zulkefli Aini, 2014). Memulangkan isu kepada penyebaran dakwah media 
baharu, pentaklifan Rasulullah Dmengajar hikmah, maka sebagai umat Muhammad Djuga 


163 



ditaklifkan dengan hal tersebut. Namun sebagai sender mesej Islam, seharusnya pendakwah media 
baharu ini memahami dengan mendalam dahulu intipati kandungan yang ingin disebarkan. 


Kesimpulan 

Sememangnya tidak dapat disangkal lagi ledakan media baharu mampu memberikan impak yang 
baik dalam dunia dakwah era globalisasi ini dengan mengambil kira jumlah pengguna media ini yang 
sering meningkat dari masa ke semasa. Namun, etika pendakwahan perlu dititik beratkan agar Islam 
di pandang remeh oleh sesetengah golongan yang beranggapan Islam menghalalkan segala macam 
cara dalam menggapai misinya. Selain itu, martabat Islam juga turut terpelihara dengan tidak 
menyebarkan material dakwah yang tidak berasas dan diragui sumber serta kesahihannya. 

Mengambil ciri-ciri hikmah ini, seseorang da ’i haruslah mempunyai nilai hikmah dalam penulisan 
dakwah mereka di laman media baharu. Apa yang di maksudkan di sini adalah bahan penulisan 
mereka perlulah sesuatu yang berilmu dan bersandarkan kepada al-Quran dan Sunnah. Intipati 
penulisan tersebut mampu menggerakkan kebaikan tanpa menyakiti mana-mana pihak selain bahan 
dakwah itu juga haruslah menggunakan kaedah penulisan yang sesuai dengan situasi dan mudah 
dicema oleh mad’u. Selain dari itu da’i juga perlulah berilmu dan beramal dengan apa yang 
disebarkan melalui wasilah media baharu kerana metod hikmah yang di ajar oleh Rasulullah 
bercirikan sedemikian. 
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ABSTRAK 

Mutakhir ini, amalan talaqqi al-Quran secara bersanad telah pun mendapat tempat di hati masyarakat Islam di 
Malaysia khususnya sebagai satu pengiktirafan yang tertinggi dalam bacaan al-Quran seseorang itu. 
Berdasarkan kepada pengamatan penulis, kebanyakan pusat/institusi yang menawarkan program talaqqi al- 
Quran secara bersanad ini adalah mengikut bacaan RiM’ayat Hqfs ‘an ‘Asim menurut Toricj al-Syatibiyyah. 
Tujuan kajian ini dibangunkan adalah untuk mengkaji sumbangan amalan talaqqi al-Quran bersanad dalam 
perkembangan pengajian al-Quran di Malaysia. Di samping itu, ia juga untuk mendapat maklumat berkaitan 
pusat pengajian yang menawarkan program talaqqi al-Quran bersanad. Kebiasaannya para peserta program 
talaqqi al-Quran ini terdiri daripada golongan yang mahir dalam riwayat Hafs ‘an ‘Asim dan belum 
didedahkan dengan kepelbagaian bacaan al-Quran menurut riwayat yang lain. Namun begitu, masih terdapat 
di kalangan masyarakat yang belum menyedari kewujudan program dan amalan talaqqi aI-Quran ini 
disebabkan oleh keterbatasan maklumat. Ini adalah kerana sebahagian daripada pengijaiah sanad al-Quran 
ini mengajar al-Quran di masjid, surau atau di rumah secara persendirian. Walhasilnya, amalan ini hanya 
dapat berkembang dalam skop yang kecil dan terhad berdasarkan kepada sambutan masyarakat setempat 
semata-mata. Walau bagaimanapun, terdapat jua institusi pengajian yang menganjurkan program ini kepada 
para pelajarnya dan masyarakat umum menerusi iklan di media massa dengan bayaran yuran pengajian 
sebagai suatu alternatif kepada mereka yang ingin bertalaqqi al-Quran secara bersanad. Melihat kepada 
fenomena yang mula mendapat nama di kalangan pencinta al-Quran di tanahair Malaysia ini, maka kertas 
kerja ini akan mengupas satu kajian yang bertajuk: “Penomena Ijazah Sanad al-Quran Riwayat Hafs ‘an ‘Asim 
Menurut Toriq al-Syatibiyyah; Sumbangannya Dalam Perkembangan Pengajian al-Quran di Malaysia ”. 


Kata kunci: Talaqqi, Sanad, Riwayat Hqfs ‘an ‘Asim Menurut Toriq cil-Syatibiyyah 
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PENDAHULUAN 


Talaqqi al-Quran al-Karim merupakan amalan salih yang dilakukan secara turun termurun 
sejak daripada wahyu yang pertama diturunkan kepada Nabi Muhammad saw melalui 
perantaraan Jibril as. Proses pembacaan al-Quran secara bertalaqqi ini adalah amat penting 
demi memperbetulkan sebutan lafaz bacaan dan mengembalikan hak sifat kepada huruf al- 
Quran agar terhindar daripada kesalahan membacanya lebih-lebih lagi kesalahan yang 
melibatkan baris dan perubahan huruf. Menurut (al-Suyuti, 2003), umat Islam terdahulu 
mempelajari bacaan al-Quran dengan memperbaiki sebutan huruf dan memberikan hak sifat 
kepada huruf secara bertalaqqi daripada para imam Qiraat yang bersambung sanad mereka 
dengan junjungan besar Nabi Muhammad saw. Proses ini pula tidak akan sempurna 
melainkan perlulah secara bertalaqqi di bawah bimbingan dan tunjuk ajar guru yang pakar 
dalam bidang tersebut selain memperoleh ijazah sanad al-Quran dan boleh mengajarkannya. 
Ini bersandarkan kepada amalan umat Islam yang terdahulu dan kini (al-Suyuti, 2003) di 
mana seorang pembaca akan memperdengarkan bacaannya di hadapan guru lalu guru akan 
memperbaiki sebutan lafaznya ataupun guru tersebut akan memperdengarkan bacaan lalu 
pembaca akan memdengarnya dengan baik. Firman Allah SWT: 


ui 


yl &£j\j 4j liLj 


18. Oleh itu, apabila Kami telah menyempurnakan bacaannya (kepadamu, dengan 
perantaraan Jibril), maka bacalah menurut bacaannya itu; 

Berkata (al-Tabari, 2001) ketika mentafsirkan ayat di atas; “Maka apabila Kami 
menurunkannya (al-Quran) kepadamu maka dengarkanlah bacaan tersebut”. 

Demikianlah Nabi Muhammad saw mengajarkan bacaan al-Quran kepada para sahabah 
baginda dengan kepelbagaian Qiraat. Ada di kalangan mereka yang mempelajari satu bacaan, 
ada yang mempelajari dua bacaan daripada baginda dan ada yang lebih daripada itu. Berkata 
Ibn Mas’ud ra, “Seseorang di kalangan kami apabila mempelajari 10 ayat aI-Quran, maka 
beliau ticlak akan melangkauinya sehinggalah beliau mengetahui makna ayat tersebut dan 
mengamalkannya ”.(al-Dimasyqi, 1998) 

Maka para sahabah terus menggalas amanah kenabian ini dengan mengajarkan al-Quran 
kepada seluruh umat Islam seantero dunia seperti di Madinah, Syria, Jordan, Yaman dan 
sebagainya mengikut kepelbagaian Qiraat yang dipelajari oleh mereka daripada Nabi 
Muhammad saw. Begitulah amalan yang mulia ini berterusan disebarkan sehinggalah muncul 
satu generasi umat baginda yang meriwayatkan Qiraat ini dengan teliti dan amanah lalu 
disandarkan bacaan al-Quran ini kepada mereka sehingga dikenali sebagai imam Qiraat atau 
Qurra’(al-Dausari, 2008). Rantaian bacaan yang disandarkan kepada mereka telah pun 
disusun dan dimurnikan oleh para ulama kemudiannya demi memelihara susur jalur sanad 
bacaan al-Quran yang mutawatir dengan Nabi Muhammad saw. 
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Generasi demi generasi silih berganti, maka bentuk pengajaran dan pembelajaran al-Quran 
secara bertalaqqi ini terus berkembang khususnya di bumi Malaysia ini. Ramailah di 
kalangan anak umat Islam yang menuntut ilmu agama khususnya bacaan al-Quran di negara- 
negara Arab lalu kembali ke tanahair dan mengajarkannya pula kepada masyarakat setempat. 
Ada di kalangan mereka yang mengajar al-Quran secara bertalaqqi di masjid atau surau, ada 
yang mengajar di rumah persendirian dan ada pula yang berbakti mencurahkan ilmu bacaan 
al-Quran di institusi pengajian seperti di kolej dan universiti. Walhasilnya, fenomena yang 
dianggap baru ini telah menatijahkan satu perkembangan talaqqi al-Quran yang positif dan 
mula mendapat tempat dan perhatian di kalangan umat Islam di Malaysia sehinggakan 
banyak pusat atau institusi pengajian mula menawarkan program pengajian talaqqi al-Quran 
secara bersanad 


DEFINISI TALAQQI AL-QURAN 

Talaqqi merupakan perkataan yang diambil daripada kata dasar ^iaitu pertemuan. 

(Farahat, 2005) 

Dari segi istilah pula, talaqqi bererti pengambilan (bacaan al-Quran) daripada seorang yang 
dipercayai daripada guru yang dipercayai dan seorang imam daripada imam sehinggalah 
kepada Nabi Muhammad saw. (al-Zurqani, 2001) Berkata (al-Majidi, 2000)talaqqi ialah suatu 
metodepembelajaran lafaz-lafaz al-Qur’an di mana seorang guru akan membacakan sepotong 
ayat kepada murid, lalu murid tersebut akan membacakan semula ayat tersebut dengan cara 
bacaan guru tadi. 

Berdasarkan kepada dua takrifan di atas, dapat disimpulkan bahawa talaqqi al-Quran ialah 
suatu proses pembelajaran bacaan al-Quran yang melibatkan seorang murid membaca al- 
Quran di hadapan seorang guru lalu guru akan memperbetulkan bacaan murid tersebut. 
Proses ini juga dikenali sebagai Musycifahah iaitu mempelajari bacaan al-Quran di hadapan 
guru secara lisan. (Dzulkifli & Abdul Ghani, 2011) 


HUKUM TALAQQI AL-QURAN 

Menurut kaedah Usul Fiqh, !l Ji- JJaJl j-j J JjS/liaituasal kepada setiap 

sesuatu itu ialah harus sehinggalah terdapat dalil yang mengharamkanya (al-Suyuti, 1990). 

Namun dari perspektif ilmu Tajwid pula, hukum amalan talaqqi al-Quran ini dilihat oleh 
sebahagian ulama sebagai wajib (al-Majidi, 2000). Antara hujah dan dalil yang menguatkan 
pandangan tersebut ialah: 

1. Firman Allah SWT di dalam surah al-Furqan, ayat 32: 

w * . .1 ■ 2k £ 
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32. dan Kami nyatakan bacaannya kepadamu clengan teratur satu persatu. 

2. Firman Allah SWT di dalam surah al-Naml, ayat 6: 

OOaJ y» Ots-OjiOjI 

(5. Dan sesungguhnya engkau (wahai Muhammad) diberikan menyambut dan 
menerima Al-Quran dari sisi Allah Yang Maha Bijaksana, lagi Maha Mengetahui. 

3. Daripada Abu Hurairah ra, Aisyah ra telah meriwayatkan bahawasanya Jibril as 
membentangkan bacaan al-Quran kepada Nabi saw sekali pada setiap tahun dan pada 
tahun baginda wafat sebanyak dua kali. (al-Bukhari, 2001) 


4. Gesaan Nabi saw untuk mempelajari al-Quran daripada empat orang sahabah. Sabda 
baginda: 




Ambillah (pelajarilah) al-Quran daripada empat sahabah iaitu Ibn Ummi ‘Abd, 
Mu’adz bin Jabal, Ubai bin Ka’ab dan Salim Maula Abi Huzaifah. (al-Naisaburi, 
2001 ) 


5. Berkata Abu ‘Amr bin al-‘Ala’: “Tidaklah aku membaca satu huruf melainkan 
daripada athar dan mendengar serta memperdengarkan bacaan”.(Wahban, 2004) 


6. Berkata ‘Urwah bin al-Zubair ra: “Sesungguhnya bacaan al-Quran itu ialah satu 
sunnah daripada sunnah Nabi saw. Maka bacalah al-Quran sebagaimana kamu diajar 
membacanya”. 


PEMBAHAGIAN KAEDAH TALAQQI AL-QURAN 

Seseorang qari al-Quran yang bagus bacaannya tidak terhasil secara semulajadi. Beliau perlu 
melalui proses talaqqi secara berguru dalam memperbetulkan sebutan makhraj dan sifat huruf 
serta memperbaiki bacaannya agar lebih berkualiti dan menepati bacaan yang diajar oleh 
Nabi Muhammad saw. 

Menurut (al-Salum, 2010), terdapat empat jenis atau kaedah talaqqi al-Quran di sisi para 
Qurra’ iaitu: 

1. Al-Talqin 

Iaitu memberi kefahaman. Talqin al-Quran pula bermaksud guru membaca ayat al- 
Quran sambil didengari oleh murid dengan teliti dan membaca kembali bacaan guru. 
Kaedah ini merupakan proses pembelajaran al-Quran yang paling tinggi dan 
diamalkan secara meluas sejak daripada penurunan wahyu melalui perantaraan Jibril 
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as sehinggalah pada zaman Qurra’. Antara mereka yang menggunakan kaedah talqin 
ini ialah Qalun daripada Nali’. Berkata (al-Jarmi, 2001), Imam Ibn al-Jazari turut 
mentalqinkan bacaannya kepada muridnya yang ramai ketika beliau berada di 
Kaherah lalu muridnya membaca kembali bacaan beliau. 

2. Al-‘Aradh 

Iaitu membaca di hadapan guru. Kaedah memperdengarkan bacaan al-Quran di 
hadapan guru merupakan salah satu jenis talaqqi yang masyhur dan diamalkan 
sehingga ke hari ini. Apabila seorang pembaca memperdengarkan bacaannya di 
hadapan guru, maka guru akan mendengar dan memperbetulkan kesalahan bacaannya 
sama ada kesalahan kecil mahupun kesalahan besar. 

3. Al-Sama’ 

Iaitu mendengar bacaan guru. Kaedah ini menuntut agar pembaca mendengar bacaan 
guru dengan baik tanpa perlu mengulangi bacaan tersebut kepada guru. Antara imam 
Qiraat yang menggunakan kaedah ini ialah Imam al-Kisaie apabila kehadiran anak 
muridnya yang terlalu ramai sehinggakan sukar untuk menyemak bacaan seorang 
demi seorang. (al-Jarmi, 2001) Hal ini agak mudah dilaksanakan kerana umat Islam 
pada zaman dahulu agak fasih dan tepat dari segi bacaan al-Quran dan sebutan 
makhraj serta penguasaan mereka terhadap hukum Tajwid dan Qiraat. Namun begitu, 
kaedah ini tidak sesuai diamalkan pada zaman sekarang. (Dzulkifli & Abdul Ghani, 
2011 ) 

4. Riwayah al-Huruf 

Iaitu meriwayatkan huruf daripada guru yang mursyid tanpa perlu membaca di 
hadapannya. Kaedah ini amat jarang dilakukan kerana ia melibatkan bacaan Qiraat di 
dalam kitab seperti Abu Bakr Syu’bah bin ‘Ayyash daripada ‘Asim al-Najjud, di 
mana beliau tidak mengijazahkan sanad bacaan beberapa tempoh sebelum kewafatan 
beliau. Lalu periwayatan huruf bagi bacaan Syubah ialah melalui Toriq Yahya bin 
Adam yang bertalaqqi secara langsung dengan beliau. 


Riwayat Hafs ‘an ‘Asim 

Beliau ialah periwayat Qiraat Iinam ‘Asim al-Kufi yang terkemuka. Nama beliau ialah Hafs 
bin Sulaiman bin al-Mughirah bin Abi Daud al-Asadi al-Kufi. Beliau dikenali juga dengan 
gelaran Abu ‘Umar. Dilahirkan di kota Kufah pada tahun 90 Hijrah dan wafat pada tahun 180 
Hijrah.(Ahmad, Saleh, & Alias, 2013) 

Tokoh yang hebat ini telah mengambil bacaan al-Quran secara terus dari gurunya iaitu Imam 
‘Asim yang merupakan bapa tiri beliau secara talaqqi dan musyafahah. Beliau amat terkenal 
dengan ketelitian dan ketepatan bacaan dan hafazan al-Quran. Ini telah menjadikan riwayat 
Hafs sangat masyhur dan meluas pengamalannya sehingga diiktiraf oleh para ulama dan 
Qurra’ pada zamannya. 
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Hafs ialah murid Imam ‘Asim yang paling banyak mengetahui bacaan Iinam ‘Asim kerana 
beliau bertalaqqi banyak kali dengan gurunya itu. Oleh kerana kemantapan dan kealiman 
beliau dalam bacaan Iinam ‘Asim, wujud toriq yang pelbagai seperti al-Syatibiyyah dan al- 
Jaiariyyah sehingga dikembangkan oleh anak murid beliau sesudah kewafatannya dengan 
kesinambungan sanad tanpa putus hingga Rasulullah saw. (Al-Nadawi, 2008) 

Diriwayatkan daripada Hafs pemah bertanya gurunya, Imam ‘Asim: “Aku berkata kepada 
Asim bahawa Abu Bakar Syu’bah (perawi pertama Imam ‘Asim) telah berbeza denganku di 
dalam bacaan al-Quran”. Jawab ‘Asim: “Aku membacakan kepadamu apa yang dibacakan 
kepadaku Abu ‘Abd al-Rahman al-Sulami daripada ‘Ab ra. Manakala aku bacakan kepada 
Abu Bakar Syu’bah apa yang dibacakan kepadaku Zir bin Hubaish daripada Abdullah bin 
Mas’ud ra.(al-Qadhi, 1997) 

Antara murid Hafs yang meriwayatkan bacaannya ialah ‘Ubaid bin al-Sobbah, ‘Amr bin al- 
Sobbah, Husain bin Muhammad al-Maruzi, al-Fadhl bin Yahya al-‘Ambari, Abu Syu’aib al- 
Qawwas dan lain-lain. (al-Qudhah, Syukri, & Mansour, 2001) 

Dejinisi Toriq al-Syatibiyyah 

Sebelum kita membahaskan Torigal-Syatibiyyah, perlulah kita memahami terlebih dahulu 
pengertian Toricj dan al-Syatibiyyah. 

1. Toriq ialah istilah yang merujuk kepada bacaan yang disandarkan kepada orang yang 
meriwayatkan bacaan daripada perawi.(al-Qudhah, Syukri, & Mansour, 2001) 

2. Al-Syatibiyyah ialah istilah yang merujuk kepada Qasidah atau syair yang terdiri 
daripada 1173 rangkap. Qasidah ini mengandungi Qiraat yang pelbagai yang terdapat 
di dalam kitab al-Taisir karangan Abu Amr al-Dani dengan penambahan khilaf oleh 
Imam al-Syatibi. (Ahmad, Saleh, & Alias, 2013) 


Sebagaimana yang dimaklumi, riwayat Hafs daripada Asim menurut Toriqal-Syatibiyyah 
merupakan bacaan yang masyhur seantero dunia Islam. Kemasyhurannya menjadikan toriq- 
toriq selainnya kurang dikenali dan diamalkan oleh umat Islam. 

Imam al-Syatibi ra telah memilih satu toricj sahaja bagi setiap riwayat yang dikumpulkan di 
dalam kitabnya Hirz al-Amani wa Wajh al-Tahani. Beliau telah mengekalkan toriq asal kitab 
beliau iaitu Kitab al-Taisir fi al-Qiraat al-Sab' karangan Abu Amr al-Dani. Bagi riwayat 
Hafs daripada Asim, toricj tersebut ialah toricj 'Ubaid bin al-Sobbah al-Nahsyali.(al-Sofaqasi, 
1999) 

Toriq 'Ubaid bin al-Sobbah al-Nahsyali ini telah diambil oleh Ahmad bin Sahl al-Usynani 
dan beliau pula mengajarkannya kepada al-Hasyimi. Daripada tciricj al-Hasyimi ini pula 
terpecah kepada 10 toriq. (al-Sofaqasi, 1999) 
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Ini bererti, bagi riwayat Hafs daripada ‘Asim, hanya satu/onV/ sahaja menumtal-Syatibiyyah 
sebagaimana yang telah dinyatakan di atas iaitu Toriq 'Ubaid bin al-Sobbah al-Nahsyali. 
Berikut ialah terjemahan ringkas para qari di dalam toriq ini sebagaimana yang dinyatakan 
oleh Imam Ibn al-Jazari (Ghayah al-Nihayah fi Tabaqat al-Qurra', 2006): 

1. 'Ubaid bin al-Sobbah al-Nahsyali 

Beliau adalah 'Ubaid bin Sobbah bin Abi Shuraih bin Sabih al-Nahsyali al-Kufi. 
Beliau mengambil bacaan al-Quran daripada Hafs daripada 'Asim. Beliau merupakan 
seorang qari yang salih dan kuat ingatan. Antara murid beliau ialah Ahmad bin Sahl 
al-Usynani, 'Abd al-Samad bin Muhammad, al-Hasan bin al-Mubarak, Abu Tahir 
'Abd al-Wahid bin 'Umar, 'Ali bin Muhammad al-Hasyimi. Beliau wafat pada tahun 
219H. 

2. Ahmad bin Sahl al-Usynani 

Beliau adalah Abu al-'Abbas Ahmad bin Sahl bin al-Fairuzan al-Usynani. Beliau 
mengambil bacaan al-Quran daripada 'Ubaid bin Sobah al-Nahsyali dan sebahagian 
murid 'Amr bin al-Sobah iaitu al-Hasan bin al-Mubarak, Ibrahim al-Simsar dan 'Ali 
bin Sa'id. Antara anak murid beliau ialah Ibn Mujahid, 'Ali bin Muhammad al- 
Hasyimi dan Abu Tahir 'Abd al-Wahid bin 'Umar. Beliau wafat pada tahun 307H di 
Baghdad. 


3. 'Ali bin Muhammad al-Hasyimi 

Beliau adalah 'Ali bin Muhammad bin Solih bin Daud al-Hashimi al-Basri. Beliau 
merupakan seorang qari yang buta. Beliau mengambil bacaan al-Quran daripada 
Ahmad bin Sahl al-Usynani. Antara murid beliau ialah Tahir bin Ghalbun dan Mansur 
bin Ahmad al-Sindi. Beliau wafat pada tahun 368H. 
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Sanad Riwayat Hafs ‘an ‘Asim Menurut Toriq al-Syatibiyyah 




PUSAT PENGAJIAN TALAQQI AL-QURAN BERSANAD DAN SUMBANGANNYA 


Di Malaysia, meskipun pengajian talaqqi al-Quran bersanad masih lagi dianggap satu anjakan 
baru dalam dunia ilmu Islam, namun penubuhan pusat pengajian atau institusi yang 
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menawarkan program pembelajaran talaqqi al-Quran kepada masyarakat awam khususnya 
guru al-Quran sudah mula memberangsangkan. (Harun, 2011) 

Berdasarkan kepada dapatan penulis hasil temubual dengan Pensyarah Kanan USIM, Dr. 
Khairul Anuar bin Mohamad (Pengajian Talaqqi al-Quran Bersanad di Malaysia, 2015), kelas 
pengajian talaqqi al-Quran bersanad ini ditawarkan secara rasmi seperti Sijil Talaqqi al- 
Quran di USIM dan secara orang perseorangan. Kelas pengajian ini juga boleh dikategorikan 
mengikut tempat kepada tiga bahagian iaitu: 

1. Institusi/Pusat 

2. Masjid/Surau 

3. Rumah/Tempat kediaman 


Di dalam kertas kerja ini, penulis akan menfokuskan kajian terhadap kategori pertama iaitu 
institusi/pusat kerana dapatan maklumat yang boleh diperoleh secara langsung. Berikut ialah 
beberapa contoh institusi/pusat yang menawarkan program talaqqi al-Quran secara bersanad: 

I. Kolej Islam Antarabangsa Sultan Ismail Petra (KIAS), Nilam Puri, Kota Bharu, 
Kelantan. 


Sejarah Penubuhan 

Kolej Islam Antarabangsa Sultan Ismail Petra (KIAS) adalah sebuah Institusi 
Pengajian Tinggi Swasta (IPTS) yang dikendalikan oleh KIAS Darulnaim Sdn Bhd 
(KDSB) anak syarikat Yayasan Kelantan Darulnaim (YAKIN). 

Idea Penubuhan KIAS adalah merupakan salah satu inspirasi Kerajaan Negeri yang 
bercita-cita memusatkan Kelantan sebagai serambi perkembangan ilmu Islam terkenal 
di rantau ini khususnya menerusi penyediaan institusi-institusi pengajian dalam 
pelbagai jurusan. 

Penubuhan KIAS merupakan kesinambungan dari Pusat Pengajian Tinggi Islam 
(PPTIK) Nilam Puri yang telah ditubuhkan pada tahun 1965. Pusat ini kemudiannya 
dikenali dengan nama Yayasan Pengajian Tinggi Islam Kelantan (YPTIK) 
sehinggalah pada 1 April 1981 YPTIK telah diambil alih oleh Universiti Malaya dan 
ditukar nama kepada Akademi Pengajian Islam Universiti Malaya. Usaha dan 
kesedaran peri pentingnya pengajian Islam tidak pemah luntur apabila sekali lagi 
Kerajaan Negeri melalui Yayasan Islam Kelantan (YIK) telah menubuhkan Maahad 
Ad-Dakwah Wal Imamah pada 1994 di mana idea penubuhannya dicetuskan oleh 
YAB Tuan Guru Dato' Nik Abdul Aziz bin Nik Mat. 

Menyahut perkembangan pendidikan kontemporari yang kian pesat, Maahad Ad- 
Dakwah Wal Imamah dirangka semula dalam kombinasi yang lebih dinamik dengan 
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penubuhan Kolej Islam Antarabangsa Sultan Ismail Petra (KIAS) pada tanggal 24 
Ogos 1999 yang dirasmikan oleh KDYMM Al-Sultan Kelantan. 


Kursus Talaqqi Qiraat al-Quran Bersanad 

Kolej Islam Antarabangsa Sultan Ismail Petra (KIAS) menerusi Pusat Kursus 
Pengajian Tl mu-ilmu Islam (PKPII) menawarkan satu platform kepada masyarakat 
dalam mendalami ilmu al-Quran secara talaqqi dan musyafahah dengan menawarkan 
Kelas Talaqqi Qiraat al-Quran Bersanad (KQTA). Ini juga bertepatan dengan 
kehendak seamasa masyarakat kita yang amat memerlukan bimbingan dan intensif 
daripada pakar yang bersanad dan berwibawa dalam bidang tersebut. 

Objektif penawaran kursus ini ialah: 

• Mewujudkan pembelajaran dan pengajian al-Quran dengan manhaj talaqqi dan 
musyafahah yang benar iaitu berhadapan dengan guru yang sudah diverifikasi 
bacaannya. 

• Menambah pengetahuan peserta tentang ilmu tajwid dan ilmu Qiraat melalui 
pembentangan tajwid dan ilmu Qiraat daripada pakar dalam bidang tersebut. 

• Melahirkan guru-guru al-Quran yang berkualiti dan berwibawa dan dianugerahkan 
sanad talaqqi al-Quran bersambung kepada Rasulullah s.a.w 


Tempoh pengajian kursus ini pula adalah mengikut kepada tahap modul. Berikut ialah 
jadual sukatan modul dan tempoh pengajian: 


Modul 

Juzuk 

Tempoh 

1 

1-5 

4 Bulan 

2 

6-10 

5 Bulan 

3 

11-15 

4 Bulan 

4 

16-20 

5 Bulan 

5 

21-25 

4 Bulan 

6 

26-30 

5 Bulan 


Pusat Kursus Pengajian Ilmu-ilmu Islam (PKPII) telah melantik beberapa tenaga 
pakar untuk membimbing dan menganugerahkan ijazah sanad mereka kepada peserta 
yang mengikuti kursus talaqqi al-Quran ini. Antaranya ialah: 

• Ustaz Muhammad Hamidani bin Mustapha. 

• Ustaz Wan Ismail bin Abd. Halim. 

• Ustaz Mohd Nurul Hisyam bin Mohamed. 

• Ustaz Ahmad Mukhlis bin Mustaffa. 

• Ustaz Anuwa bin Che Othman. 

• Ustaz Wan Mohd Hazim bin Wan Mohd Hashim. 

• Ustaz Shamsuddin bin Taib 
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• Mohd Shaipudin bin Mohd Zain. 

• Ustaz Ahmad Afifi bin Fauzi. 


Bayaran yuran yang dikenakan bagi setiap modul termasuk nota pengajian adalah 
sebagaimana berikut; 

Yuran Pendaftaran : RM 50.00 

Yuran Pengajian : RM 375.00 

Bayaran boleh dibuat secara ansuran. Bayaran ansuran pertama RM125.00 perlu 
dibayar semasa hari pendaftaran. 

Sekiranya peserta belum khatam pada modul keenam, bayaran yuran sebagaimana 
berikut: 

RM 375.00 / 1 modul (4 jam 30 minit bacaan talaqqi) 

Peserta yang mengikuti kursus ini akan diadakan penilaian terhadap pembacaan 
mereka. Penilaian ke atas penguasaan dan kemahiran peserta dalam membaca al- 
Quran akan dijalankan setiap selepas lima bulan KQTA berjalan dengan mengadakan 
peperiksaan berikut: 

• Syafawi (60%) 

• Bertulis (40%) 


Adapun penganugerahan sanad/ijazah, ia akan diberikan mengikut kategori berikut: 

• Sijil Akuan Talaqqi Qiraat Al-Quran bagi setiap 10 juz yang dibaca. 

• Ijazah Sanad Talaqqi Qiraat al-Quran: Peserta yang khatam pengajian talaqqi 
Qiraat al-Quran bermula surah al-Fatihah hingga surah al-Nas dengan syarat 
tambahan iaitu menduduki ujian syafawi dan bertulis serta memperolehi 
pencapaian dalam peperiksaan sekurang-kurangnya 80% dan ke atas. 

• Sijil Akuan Talaqqi Qiraat Al-Quran Surah Al-Fatihah hingga Surah al-Nas: 
Peserta yang khatam pegajian talaqqi Qiraat al-Quran dan tidak mengambil 
peperiksaan. 

Sumbangan Kursus Talaqqi Qiraat al-Quran Bersanad 

Hasil temubual dengan Ustaz Muhammad Amiri bin Ab. Ghani(Kelas Talaqqi Qiraat 
al-Quran Bersanad, 2015), pihak Kolej Islam Antarabangsa Sultan Ismail Petra 
(KIAS) menerusi kursus ini telah berjaya melahirkan dalam anggaran 100 peserta 
yang memiliki sanad al-Quran termasuk dari negara jiran, Singapore. Kelas pengajian 
yang telah pun berusia enam tahun sejak ia ditubuhkan pada Mei 2009, kini telah pun 
mula melebarkan sayapnya ke negara jiran sejak Januari 2011. 
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II. Akademi A1 Baghdadi, Gombak, Selangor 


Sejarah Penubuhan 

Akademi A1 Baghdadi merupakan salah satu daripada tiga komponen utama A1 
Baghdadi Group yang diasaskan oleh Ustaz Jalaluddin bin Haji Hassanuddin. 
Memandangkan keperluan kepada tenaga pengajar al-Quran profesional yang 
amat diperlukan, Akademi A1 Baghdadi telah ditubuhkan pada tahun 2012 dengan 
modul Sijil Asas Perguruan Al-Quran (SAPQ). Turut ditawarkan ialah Sijil Talaqqi 
Al-Quran 30 Juzuk Bersanad yang ditubuhkan pada tahun 2013. 

Sijil Talaqqi Al-Quran 30 Juzuk Bersanad 

Para peserta yang mengikuti program ini akan dibimbing secara langsung oleh guru 
talaqqi yang telah mempunyai sanad bacaan al-Quran sampai kepada Rasulullah 
saw.Program ini bertujuan untuk melahirkan guru al-Quran yang berkeyakinan dan 
mantap dalam bacaan al-Quran di samping berusaha mewujudkan suasana 
pembelajaran al-Quran turun temurun iaitu talaqqi musyafahah. 

Antara objektif penawaran Sijil Talaqqi al-Quran 30 Juzuk Bersanad ini ialah: 

• Dapat meningkatkan mutu bacaan al-Quran dengan tartil dan bertajwid mengikut 
riwayat Hafs ‘an ‘Asim Toriq al-Syatibiyyah 

• Mengekalkan dan mengembangkan tradisi ulama Islam silam melalui kaedah 
talaqqi dan musyafahah dalam pengajaran dan pembelajaran al-Quran 

• Mempu melahirkan masyarakat yang celik al-Quran dan dapat memberi peluang 
mempelajarinya daripada guru yang telah mempunyai sanad bacaan sampai 
kepada Rasulullah saw 

• Memberi peluang kepada masyarakat khatam al-Quran secara talaqqi musyafahah 
di bulan Ramadhan yang sememangnya pahala dilipatgandakan oleh Allah SWT 

Sumbangan Sijil Talaqqi Al-Quran 30 Juzuk Bersanad 

Berdasarkan kepada temubual dengan Ustaz Zaiimi Abu Zih (Pengarah Pembangunan 
Profesional A1 Baghdadi) (Sijil Talaqqi Al-Quran 30 Juzuk Bersanad, 2015), pihak 
Akademi A1 Baghdadi menerusi program ini telah melahirkan guru al-Quran bersanad 
iaitu seramai: 

• 2013: 27 orang 

• 2014: 30 orang 

• 2015: 21 orang + 5 orang sedang mengikuti program talaqqi 

Jumlah keseluruhan: 83 orang 
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III. Kelas Bimbingan Rehal, Kota Damansara, Selangor 


Sejarah Penubuhan 

Rehal merupakan sejenis alat berupa meja kecil yang dijadikan tempat meletakkan al- 
Quran telah mencetuskan idea penubuhan sebuah Kelas Bimbingan Rehal atau 
singkatannya REHAL. REHAL mula beroperasi pada 31 Mac 2002. REHAL 
beribupejabat di Kota Damansara dan mempunyai cawangan di Saujana Utama, 
Selangor. 

REHAL menyediakan produk-produk pengajian al-Quran dan Fardhu Ain untuk 
semua peringkat umur dewasa dan kanak-kanak. Pengajaran dan pembelajaran 
REHAL adalah menggabungkan cara pengajian tradisional (sistem individu) dengan 
cara pengajian moden (sistematik berkelas). REHAL dipengerusikan oleh Dr. Surur 
Shihabudin Hassan An-Nadawi, seorang pensyarah di Universiti Islam Antarabangsa 
Malaysia (UIAM) penulis, pembentang kertaskerja dan penggiat aktif dalam bidang 
ilmu-ilmu al-Quran di peringkat kebangsaan sejak tahun 1999. 

Ijazah Talaqqi Musyafahah Bersanad 30 Juz Al-Quran 

Pihak Rehal Resources membuka penyertaan kepada sesiapa yang berminat untuk 
mengkhatamkan bacaan al-Quran 30 juz secara talaqqi bersanad bersama guru-guru 
yang layak menganugerahkan sanad kepada muridnya. Melalui kelas ini murid akan 
diperbetulkan bacaannya satu persatu dari ayat mula al-Quran hingga ke ayat 
akhirnya. Qleh kerana penganugerahan sanad ini adalah satu amanah, peserta yang 
mahu mengikuti Talaqqi Bersanad ini perlulah menghadiri "Kursus Sehari Kaedah 
Asas Talaqqi al-Quran" yang diadakan dari semasa ke semasa oleh pihak Rehal 
Resources. 

Di dalam kursus sehari ini, Dr. Surur Shihabudin bin Hassan (Penyusun Kaedah Asas 
Talaqqi al-Quran) akan menjelaskan kriteria-kriteria yang perlu ditunaikan oleh 
peserta dalam pembacaan al-Quran secara talaqqi bersanad. Maka peserta yang lancar 
bacaannya sahaja yang akan dibenarkan menyertai pengajian Talaqqi Bersanad 
bermula dari Surah al-Fatihah hingga Surah al-Nas. Bagi yang berminat tetapi belum 
lancar bacaan al-Quran, mereka akan diminta menghadiri kursus-kursus peralihan 
yang telah diatur oleh pihak Rehal Resources. 

Waktu pembelajaran kursus ini pula adalah seperti berikut: 

• Setiap Selasa : 6:30pm - 9pm bersama Dr. Surur dan dari 8:00pm - 9:30pm 
bersama Ustaz Adib 

• Setiap Rabu : 6:30pm - 9pm bersama Dr. Surur dan dari 8:00pm - 9:30pm 
bersama Ustaz Adib 

• Setiap Khamis : 8:00pm - 9:30pm bersama Ustaz Adib. 
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Peserta hanya dibenarkan datang satu sesi (sekali) sahaja setiap hari dan had 
mukasurat yang dibenarkan adalah maksima 10 mukasurat al-Quran Rasm Uthmani 
sahaja bagi setiap sesi (setiap hari). 

Yuran/Sumbangan bagi mereka yang berminat untuk menyertai program ini ialah 
RM5.00 per mukasurat yang boleh disumbangkan pada setiap kali datang talaqqi atau 
tiga kali sumbangan dengan RM1000 bagi setiap 10 juzuk sehinggalah selesai 
khatam. 

Sumbangan Ijazah Talaqqi Musyafahah Bersanad 30 Juz Al-Quran 

Berdasarkan kepada temubual dengan Dr. Surur Shihabudin bin Hassan (Ijazah 
Talaqqi Musyafahah Bersanad 30 Juz Al-Quran, 2015), sehingga kini pihak REHAL 
telah berjaya melahirkan 14 orang penerima ijazah al-Quran bersanad 

Majlis Khatam al-Quran dan Pengurniaan Sanad Bacaan al-Quran Riwayat Hafs 'an 
'Asim melalui Toriq al-Syatibiyyah ini pula akan dibuat oleh Dr. Surul Shahbudin 
sendiri dengan disaksikan oleh murid yang sudah khatam, sedang mengkhatamkan 
dan sesiapa sahaja yang berminat. 


PENUTUP 


Pengajian Talaqqi al-Quran Bersanad khususnya bagi riwayat yang masyhur seperti Hafs ‘an 
‘Asim menurut Toriq al-Syatibiyyah merupakan suatu pengiktirafan yang tertinggi dalam 
bidang pengajian bacaan al-Quran. Perkembangan pengajian talaqqi al-Quran mutakhir ini 
yang mendapat reaksi positif juga perlulah diteruskan demi memartabatkan dan 
membudayakan al-Quran dalam kehidupan sentiasa individu muslim. Apabila wujudnya 
pusat/institusi dan program yang menawarkan pengajian talaqqi al-Quran bersanad, ia 
memberi suatu alternatif baru kepada masyarakat khususnya guru-guru al-Quran yang kurang 
berkemampuan untuk menuntut ilmu dan bertalaqqi dengan para syeikh dan guru al-Quran di 
negara Arab. 
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ABSTRAK 

Kajian ini bertujuan untuk mengenalpasti secara empirikal perbeiaan gender berdasarkan iklim pembacaan 
dan hafazan aI-Quran dalam kalangan pelajar sekolah menengah masa kini. Data kajian telah diperolehi dari 
2384 orang pelajar dari 3 jenis sekolah menengah menggunakan persampelan stratijied random berdasarkan 
negeri dan jenis sekolah secara kajian tinjauan yang berbentuk kajian ex-post facto terhadap kesan pengajaran 
dan amalan al-Quran. Hampir 71.2 % partisipannya adalah dari Sekolah Menengah Kebangsaan, 14.2 % dari 
Sekolah Menengah Agama dan hampir 14.6 % adalah dari Sekolah Menengah Berasrama Penuh. Item-item 
kajian terdiri dari surah-surah al-Quran yang telah ditetapkan pembacaan dan hafazannya semasa mereka 
berada di sekolah rendah. Dapatan kajian menunjukkan terdapat perbezaan gender pada aspek hafazan bagi 
lelaki dan perempuan. Regresi berganda menunjukkan wujud pengaruh ayah dan ibu membaca dan menghafaz 
al-Quran ke atas partisipan lelaki dan perempuan, namun status pendapatan keluarga amat kurang 
mempengaruhi partisipan membaca dan menghafaz aI-Quran. Maklumat lanjut dalam pembacaan dan hafazan 
bagi setiap surah yang dikaji juga dikepilkan. Kebolehpercayaan surah pembacaan aI-Quran bersamaan Alfa 
Cronbah = 0.96, dan surah-surah hafazannya adalahpada nilai Alfa Cronbah = 0.92 . 

Kata Kunci: hafazan, surah, sekolah, pembacaan al-Quran, kekerapan. 


PENGENALAN 

Allah swt berfirman, " Sesungguhnya Kami-lah yang menurunkan Al-Qur'an, dan 
sesungguhnya Kami pula yang akan benar-benar memeliharanya. (QS Al-Hijr [15]: 9). 
Al-Qur'an merupakan satu-satunya kitab suci di muka bumi ini yang terjaga, baik secara 
lafadz dan isinya. Rasyid Ridha pernah berkata bahwa satu-satunya kitab suci yang dinukil 
secara mutawatir dengan cara dihafal dan ditulis adalah Al-Qur'an. Sebagaimana ayat di atas, 
hal ini merupakan janji Allah SWT yang akan selalu menjaganya sampa hari kiamat. Salah 
satu penjagaan Allah SWT terhadap Al-Qur'an adalah dengan memuliakan para 
penghafalnya. Rasulullah bcrsabda. "Penghajal Al-Qur'an akan datang pada hari kiamat, 
kemudian Al-Qur'an akan berkata: Wahai Tuhanku, bebaskanlah dia. ’ Kemudian orang itu 
dipakaikan mahkota karamah (kehormatan). Al-Qur'an kembali meminta: 'Wahai Tuhanku 
tambahkanlah' Maka, orang tu dipakaikan jubah karamah. Kemudian Al-Qur'an memohon 
lagi: 'Wahai Tuhanku, ridhailah dia.' Maka Allah SWT meridha nya. Dan diperintahkan 
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kepada orang itu: 'Bacalah dan teruslah naiki (derajat-derajat surga).' Dan Allah SWT 
menambahkan dari setiap ayat yang dibacanya tambahan nikmat dan kebaikan. (HR Tirmidzi 
dar Abu Hurairah). 

Al-Quran merupakan sumber utama pendidikan dan pembentukan kesatuan ummah. 
Pendidikan al-Quran merupakan tumpuan awal dalam lisan dan manhaj teratas pendidikan 
umat Islam (al-Nimiy, 1994). Pendididkan mencakupi bidang yang luas dan amat diperlukan 
oleh manusia di setiap zaman kehidupan mereka. Membaca al-Quran itu sendiri merupakan 
pendidikan kepada pembentukan jiwa yang penuh tunduk dan khusuk al-Quran itu sendiri 
merupakan pendidikan kepada pembentukan jiwa yang penuh tunduk dan khusuk kepada 
perintah dan amaran Allah yang terkandung di dalam al-Quran.Al-Quran menjanjikan 
kebaikan yang banyak kepada manusia. Hanya manusia yang perlu menjadikan al-Quran 
sebagai pegangan dan petunjuk di sepanjang zaman. Sebelum al-Quran menjanjikan 
kebaikan yang banyak kepada manusia. Hanya manusia yang perlu menjadikan al-Quran 

sebagai pegangan dan petunjuk di sepanjang zaman. Sabda Nabi Muhaammad||§; Sebaik- 

baik kamu adalah mereka yang mempelajari al-Quran dan yang mengajarkannya (Riwayat 
Bukhari dan Muslim). 

Namun, menurut Muhammad Farhan Ismail dan Siti Nurfarhana Zakaria, pada masa ini, 
terdapat ramai dari kalangan pelajar Melayu Islam yang tidak dapat membaca al-Quran 
dengan baik, dan sekali gus tidak dapat membaca surah al-Fatihah dengan baik dan ini 
mencacatkan solat individu berkenaan. Oleh itu peranan guru agama kini dituntut bagi 
membolehkan generasi anak muda Melayu ini agar dapat membaca al-Quran dengan baik dan 
sekali gus dapat menunaikan solat dengan sempuma. Kewajipan ini merupakan sesuatu yang 
amat berat kerana ia berkaitan dengan ibadah yang mungkin diterima atau ditolak dari 
penciptanya.Pengamalan pembacaan Al-Quran perlu ada pada setiap individu samada kanak- 
kanak,remaja, dewasa mahupun di kalangan warga emas.Amalan pembacaan Al-Quran perlu 
menjadi satu budaya yang sewajarnya menjadi ikutan kepada golongan muda mudi masa kini 
khususnya di kalangan remaja yang bergelar pelajar. Menurut Muhammad D. Sensa (2006) 
Al-Quran menganjurkan manusia membaca dengan alasan supaya tidak menjadi seperti 
yahudi dan nasrani yang saling tuduh menuduh namun tidak memiliki pegangan, surah al 
Baqarah ayat 113, supaya termasuk orang yang lurus, surah Ali Imran ayat 113, supaya tidak 
mengalami kerugian, surah al-Fathir ayat 29. 

Hafazan 

Pengertian “ hafazan “ diambil dari perkataan “ hafaz” yang bererti sudah masuk betul 
ingatan, dapat mengucapkan pelajaran ( ayat al-Quran dan lain-lain ) dengan ingatan 
sematamata, tanpa melihat buku, kitab dan sebagainya..Hafazan adalah proses yang 
digunakan untuk menyimpan pengetahuan. Menghafaz al-Quran bukan bermakna mengingat 
ayatayatnya sahaja, malah ia mempunyai maksud yang lebih daripada itu.Tidak ada bahasa 
lain yang dapat menterjemahkan perkataan hafaz atau ( hifz ) dalam Bahasa Arab. Hifz dari 
segi bahasa bermaksud menjaga dan memelihara. Justeru, orang yang menghafaz al-Quran 
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ialah orang yang memelihara al-Quran daripada hilang. Ia menyimpannya di dalam dada dan 
ia membacanya selalu supaya tidak lupa dan tidak hilang. Firman Allah SWT dalam surah 
Al-Isra ayat 9: Maksudnya: “ Sesungguhnya al-Quran ini menunjukkan ke jalan yang paling 
lurus dan memberi berita gembira kepada orang mukmin yang mengerjakan amal soleh, 
bahawa bagi mereka ganjaran yang besar”. Selain daripada itu, Nabi Muhammad s.a.w 
bersabda yang bermaksud: “ Sesiapa yang membaca satu huruf daripada kitab Allah Taala, 
maka baginya satu kebajikan dan satu kebajikan itu digandakan dengan sepuluh kali ganda. 
Aku tidak mengatakan Alif, lam, Mim itu satu huruf, tetapi Alif satu huruf, lam satu huruf 
dan Mim satu huruf’. ( Riwayat Ibnu Mas’ud ). 

Sejarah pembelajaran al-Quran secara hafazan bermula sejak turunnya ayat pertama dari al- 
Quran kepada Nabi Muhammad §§§. Sebagaimana dimaklumi dari berbagai nas bahawa 
beliau adalah seorang nabi yang ummi, yakni tidak tahu menulis dan membaca. Dalam 
keadaan yang ummi itulah Baginda Nabi Muhammad |§§mcncrima al-Quran dari Malaikat 
Jibrail dan seterusnya menyampaikannya kepada para sahabat menerusi hafazan. Proses 
turunnya al-Quran secara berperingkat-peringkat membantu dan memudahkan Rasulullah§S. 

untuk menyampaikannya kepada para sahabat, yang kemudiannya menghafaz dan memahami 
isi kandungannya. Kebiasaan tidak terburu-buru. Penghafaz al-Quran akan mendapat shafaat 
ketika dihisab di hadapan Allah swt daripada memasuki api neraka seperti sabda 

Rasullullahsg: dari Abi Umamah r.a, ia berkata, aku mendengar rasulullah^ bersabda, 

bacalah oleh mu al-Quran, sesungguhnya ia akan memberi syajaat pada hari kiamat kepada 
pembacanya (penghafalnya) (Riwayat Muslim). 


SEMAKAN LITERATUR 


Kajian oleh Mohd Alwi Yusoff, Adel M. Abdul Aziz dan Ahmad Kamel Mohamed (2003) 
dan Ab. Halim Tamuri, Khadijah Abdul Razak, Shahrin Awaluddin, Kmarulzaman Abdul 
Ghani dan Mohd. Aderi Che Noh (2006) dalam Mohd Aderi Che Noh dan Rohani Ahmad 
Tarmizi (2009) menunjukkan bahawa kelemahan dalam pengajaran Pendidikan Islam 
menyebabkan timbulnya masalah penguasaan pelajar dalam kemahiran membaca dan 
menghafaz al-Quran. Kelemahan penguasaan pembacaan al-Quran pelajar akan terus wujud 
sehinggalah mereka menamatkan pelajaran pada peringkat sekolah menengah sekiranya 
pengajaran al-Quran di sekolah tidak diberi penekanan. 


Al-Quran merupakan panduan hidup yang lengkap meliputi setiap aspek kehidupan manusia. 
Al-Quran memberi petunjuk (huda), penjelasan (bayan), peringatan (nazir) dan rahmat. 
Membaca Al-Quran dikira sebagai ibadah kepada yang mengamalkannya.Dengan membaca 
Al-Quran, hati akan menjadi lebih tenang dan akan mendatangkan rasa rindu (wujdan) 
kepada keEsaan dan kebesaran Tuhan. Al-Quran yang diturunkan oleh Allah kepada Nabi 
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Muhammad||§adalah untuk mengeluarkan umat manusia dari alam kegelapan ke alam 

cahaya, iaitu dari kesesatan, kebodohan, kejahilan dan kebiadaban kepada jalan kebenaran, 
keimanan dan peradaban yang baik dan maju.(Hanafi Mohamed). 

Menurut satu kajian yang dilakukan oleh Nasir Mohammad dan Rubiyah Haron 
( http://ipdares.tripod.com/koran.htm) terdapat perbezaan yang signifikan antara lelaki dan 
perempuan dimana perempuan (mean=22.18. sp=0.79) mempunyai tahap penguasaan yang 
lebih tinggi berbanding lelaki (mean=1.80, sp=0.78) dengan nilai t (78) = - 2.13, p < 0.05, 
namun namun keseragaman penguasasan adalah hampir sama. 

Dari aspek adab bersama al-Quran, satu kajian dari Bhasah et al (2011), mendapati partisipan 
perempuan (mean=3.039, sp=0.275) lebih beradab dalam pembacaan al-Quran berbanding 
dengan partisipan lelaki (mean = 2.865, sp=0.278) dengan perbezaan yang begitu signifikan 
statistik dengan nilai t (230) = - 4.686, p < 0.01. 

Satu perbandingan tahap kebolehan membaca al-Quran berdasarkan jantina telah dibuat oleh 
Azarudin Awang, Azman Che Mat, Ahmad Nazuki @ Marzuki Yaakub (1985). Kajian beliau 
membandingkan skor min tahap penguasaan membaca al-Quran antara pelajar perempuan 
dan lelaki. Dapatan kajian beliau menunjukkan bahawa pelajar perempuan mempunyai 
kebolehupayaan membaca Al-Quran yang lebih tinggi (min = 3.40) berbanding dengan 
pelajar lelaki (min = 3.28). Perbezaan penguasaan pembacaan al-Quran dapat dilihat dari 
pecahan-pecahan hasil kajian mereka seperti yang ditunjukkan dibawah. Kita dapati hampir 
kesemua subkonstruk dalam tilawah al-Quran adalah rendah bagi partisipan lelaki. 


Jadual 1: Perbandingan Tahap Penguasaan Bacaan Al-Quran Berdasarkan Jantina 


Sub-Konstruk Bacaan al-Quran 

Jantina 

N 

Mean 

Kebolehan Mengenal Hurut al-Quran 

Lelaki 

141 

3.8794 


Perempuan 

359 

4.0167 

Kebolehan Menyebut Hurut al-Quran 

Lelaki 

141 

3.4965 


Perempuan 

359 

3.6156 

Kebolehan Menyebut Kalimah al-Quran 

Lelaki 

141 

3.7943 


Perempuan 

359 

3.8774 

Kebolehan Menyebut Kalimah al-Quran Bersambung 

Lelaki 

141 

3.6596 


Perempuan 

359 

3.7716 

Keupayaan Mengenal Tanda Bacaan 

Lelaki 

141 

3.4397 


Perempuan 

359 

3.6685 

Pengetahuan Hukum Tajwid 

Lelaki 

141 

2.9716 


Perempuan 

359 

3.2033 

Kebolehan membaca dgn bertajwid 

Lelaki 

141 

3.0922 
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Perempuan 

359 

3.2228 

Pengetahuan Lagu Dan Suara Pembacaan al-Quran 

Lelaki 

141 

2.5745 


Perempuan 

359 

2.6546 

Kebolehan Membaca Berlagu 

Lelaki 

141 

2.5035 


Perempuan 

359 

2.5432 

Membaca al-Quran Dengan Betul 

Lelaki 

141 

3.3830 


Perempuan 

359 

3.4401 

Purata Keseluruhan 

Lelaki 

141 

3.28 


Perempuan 

359 

3.40 

Sumber: Azamdin Awang, Azman Che Mat, Ahmad Nazuki @ Marzuki Yaakub (1985) 



Faktor minat dan tahap pengetahuan ilmu-ilmu al-Quran juga mendorong kemampuan pelajar 
membaca al-Quran dengan baik. Menurut Zaharah Bahari (2007) dalam kajiannya terdapat 
hubungan yang signifikan antara pengetahuan kelebihan membaca al-Quran dengan 


kekerapan membaca al-Quran. Begitu juga terdapat hubungan yang positif antara minat 
dengan kekerapan membaca al Quran serta antara pencapaian Pendidikan Islam PMR dengan 
kekerapan membaca al Quran dalam kalangan pelajar . 

Peranan ibu bapa juga amat penting menentukan hala tuju anak-anak agar mengambil berat 
amalan membaca al-Quran. Mushgrove (1965) menjelaskan bahawa persekitaran dan peranan 
keluarga memainkan peranan yang penting dalam menentukan tahap pencapaian keupayaan 
akademik seseorang. Kajian yang dilakukan oleh Salina (2006) mendapati bahawa terdapat 
sebilangan kecil daripada responden yang tidak mendapat dorongan untuk membaca al-Quran 
daripada ibu bapa mereka. 

OBJEKTIF KAJIAN 

Objektif utama kajian ini adalah untuk mengenalpasti tahap pembacaan dan hafazan al-Quran 
dalam kalangan pelajar sekolah menengah masa kini berdasarkan jantina. Di samping itu, 
kajian ini juga ingin melihat bentuk pengaruh ibubapa keatas pembacaan dan hafazan yang 
diterapkan oleh pihak sekolah kepada partisipan kajian berdasarkan jantina.Lantaran itu, lima 
soalan kajian telah dibentuk oleh kumpulan penyelidik untuk memastikan objektif kajian ini 
dapat diselidiki dan dihayati dengan sebaik mungkin. 


SOALAN KAJIAN. 

1. Apakah Tahap Pembacaan Dan Hafazan Al-Quran Dalam Kalangan Pelajar Sekolah 
Menengah ? 

2. Adakah TerdapatPerbezaan Antara Lelaki Dan Perempuan Terhadap Pembacaan Al- 
Quran Dan Hafaza Al-Quran Bagi Setiap Surah ? 

3. Apakah korelasi antara bacaan surah dengan hafazan surah ? 
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4. Adakah Pembacaan Dan Hafazan Al-Quran Bergantung Kepada Jantina ? 

5. Apakah Pengaruh Pendapatan Keluarga, Ayah Dan Ibu Baca Al-Quran Terhadap 
Kekerapan Pembacaan Al-QuranDan Tahap Hafazan Al-Quran Partisipan Sekolah 
Menengah Berdasarkan Jantina ? 


METOD 

Penyelidik telah menyemakkurikulum pengajian Islam dari Tahun 1 hingga ke Tahun 6 dan 
berjaya mengumpulkan 26 surah dari juzuk Amma yang telah diperkenalkan kepada pelajar 
sebagai surah-surah bacaan dan terdapat juga yang perlu dihafaz. Menurut Ahmad (2008), 
buat beberapa tahun kebelakangan ini pengajaran J-QAFtelah diajar sebagai subjek 
Pendidikan Islam dalam bidang Asuhan al-Quran. 


Populasi dan Sampel Kajian 

Populasi kajian adalah terdiri dari pelajar-pelajar dari sekolah menengah Tingkatan 1, 
Tingkatan 2 dan Tingkatan 4 dari semua sekolah menengah di Malaysia. 

Untuk memastikan penyelidik mendapatkan sampel yang representatif dan menepati 
kehendak kajian, penyelidik telah menggunakan strati/ied random .sr/m//c7bcrdasarkan; 
peringkat pembelajaran, jenis sekolah, dan negeri dan berjaya mendapatkan kesediaan 2407 
partisipan memberi respon kepada borang soalselidik yang diedarkan. Penyelidik telah 
menstratakan pelajar kepada: Tingkatan 1, Tingkatan 2 dan Tingkatan 4. Adalah menjadi 
dasai' KPM tidak membenarkan partisipan dari Tingkatan 3 dan Tingkatan 5 untuk turut sama 
dalam penyelidikan ini. Dari aspek jenis sekolah penyelidik telah membahagikan kepada (i) 
Sekolah Menengah Kebangsaan Harian, (ii) Sekolah Menengah Berasrama Penuh, (iii) 
Sekolah Menengah Agama (SMKA/SMAT). Semua sekolah ini juga telah dipilih secara 
rawak dari semua negeri mengikut perkadaran jenis sekolah. 

Instrumen Kajian 

Instrumen kajian terdiri dari dua bahagian: Bahagian A dan Bahagian B. Bahagian A adalah 
untuk mendapatkan maklumat latarbelakang partisipan dan sekolah, manakalaBahagian B 
pula untuk mendapatkan konstruk kajian (kekerapan membaca dan menghafaz al-Quran). 
Item-item yang dipilih merupakan item-item yang bersesuaian dan bertepatan dengan 
konstruk kajian - kekerapan pembacaan al-Quran seperti yang dihasratkan dalam sukatan 
pelajaran diperingkat sekolah rendah (Bhasah et al, 2010). 

Skala Pengukuran Kekerapan Pembacaan dan menghafaz Surah-Surah dari al-Quran. 

Untuk tujuan pengukuran kadar kekerapan partisipan membaca surah-surah yang telah 
ditetapkan dalam pembelajaran mereka, maka skala seperti dalam Jadual 2 telah digunakan. 
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Begitu juga pengukuran untuk menentukan hafazan bagi surah-surah yang telah ditetapkan 
dalam kurikulum semasa partisipan berada di sekolah rendah. 

Jadual 2: Maklumat Skala Pembacaan al-Quran. 

Skala Penjelasan 

1 Ticlak Pernah membaca surah yang dinyatakan 

2 Kadang-Kadang sahaja membaca surh yang diyatakan itu. 

3 Kerap-kali juga memembaca surah yang dinyatakan itu 

4 Setiap kali maknanya sentiasa membaca surah yang 
dinyatakan itu. 


Jadual 3 menunjukkan asas pengukuran kadar kekerapan menghafaz surah. 


Jadual 3: 

Maklumat Skala Hafazan al-Quran. 

Skala 

Penjelasan 

1 

Belum Hafaz surah yang berkenaan 

2 

Hafaz sikit-sikit sahaja bagi surah berkenaan 

3 

Kebanyakannya sudah hafaz, tapi kurang lancar surah 
yang berkenaan. 

4 

Sudah hafaz sepenuhnya dan lancar surah yang 
berkenaan 


Untuk memudahkan pengukuran, penyelidik menggunakan kaedah anggaran tak terus 
(i indirect estimate method) untuk menentukan kedudukan konstruk pembacaan dan hafazan 
al-Quran telah dibuat secara linear. 

Jadual 4: Pengukuran Konstruk Pembacaan dan Hafazan. 


Penjelasan Interval Sebenar Julat Skor 
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Skala 1 

0.5 

1.00-1.50 

Skala 2 

1.0 

1.51-2.50 

Skala 3 

1.0 

2.51-3.50 

Skala 4 

0.5 

3.51-4.00 


ANALISIS DATA 

Keputusan kajian adalah bergantung kepada rekabentuk kajian yang dibuat berdasarkan 
sampelyang dipilih. Sesuatu kajian yang baik seharusnya mempunyai persampelan yang 
begitu representatif mewakili semua bahagian dalam kajian yan dibuat. Kajian ini terdiri dari 
2407 partisipan yang telah memberi responyang telahdipilih secara rawak berstrata 
berdasarkan negeri dan jenis sekolah. Penumpuan adalah kepada pelajar-pelajar Islam lelaki 
dan perempuan. Komposisi sampel kajian adalah seperti berikut: 


Jadual 5: 

Huraian Ciri-Ciri Partisipan Kajian Mengikut Jantina, Jenis Sekolah, Pendapatan 
Keluarga, Pembacaan Surah-Surah Dan Hafazan Surah-Surah al-Quran Dari Keluarga 
Partisipan. 


Bil. Pembolehubah Kajian 

Kategori 

Bilangan 

Peratusan. 

1 Jantina 


Lelaki 

934 

39.2% 


Perempuan 

1450 

60.8% 

2 Jenis Sekolah 


Sekolah Menengah Kebangsaan 

1684 

71.2% 


Sekolah Menengah Agama 

337 

14.2% 


Sekolah Menengah Berasrama Penuh 

344 

14.6% 

3 Pendapatan Keluarga 


Kurang dari RM2000.00 sebulan 

1364 

58.0% 


RM 2000.00 atau lebih sebulan 

988 

42.0% 

4 Kekerapan ayah partisipan membaca al-Quran 

Tidak Pemah 

201 

8.8% 


Kadang-kadang 

1091 

47.6% 


Kerap kali 

619 

27.0% 
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Setiap Hari 

381 

16.6% 

Kekerapan ibu partisipan membaca al-Quran 

Tidak Pemah 

130 

5.6% 

Kadang-kadang 

945 

40.6% 

Kerap kali 

765 

32.8% 

Setiap Hari 

490 

21% 

Kekerapan ayah partisipan bersolat di rumah/surau/masjid 

Tidak Pemah 

95 

4.1% 

Kadang-kadang 

566 

24.6% 

Kerap kali 

467 

20.3% 

Setiap Hari 

1172 

51.0% 

Kekerapan ibu partisipan bersolat di rumah/surau/masjid 

Tidak Pemah 

121 

5.2% 

Kadang-kadang 

749 

32.0% 

Kerap kali 

368 

15.7% 

Setiap Hari 

1104 

47.1% 


Soalan Kajian 1. 

Apakah Tahap Pembacaan Dan Hafazan al-Quran Dalam Kalangan Pelajar Sekolah Menengah ? 

Jadual 6 menunjukkan tahap pembacaan dan hafazan al-Quran dalam kalangan paratisipan 
sekolah Menengah. Mean skor hafazan adalah lebih tinggi berbanding dengan mean skor 
pembacaaan al-Quran. Tahap pembacaan, skor mean=2.66 bolehlah dianggap sebagai 
pembacaan yang terletak diantara kekerapan yang kadang-kadang dengan kerap-kali. Begitu 
juga halnya dengan hafazan al-Quran yang terletak pada mean=3.12, yang boleh kita 
nyatakan sebagai terletak pada aras hafazan bermula dari kebanyakan sudah hafaz, tetapi 
kurang lancar kepada sudah hafaz sepenuhnya dan lancar. Kcadaan ini dapat kita lihat 
dengan jelas dalam Jadual 6 berikut. 

Jadual 6: Tahap Pembacaan Dan Hafazan Al-Quran Dalam Kalangan Pelajar Sekolah 
Menengah 


Sub-Konstruk 

N 

Mean 

Sisihan Piawai 

Membaca al-Quran 

2384 

2.6575 

.65742 

Menghafaz surah-surah mudah al-Quran 

2380 

3.1213 

.65274 


Soalan Kajian 2A. 

Adakah terdapat Perbezaan Antara Lelaki Dan Perempuan Terhadap Pembacaan Al-Quran 
Dan Hafaza Al-Quran ? 
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Mean pembacaan al-Quran bagi partisipan perempuan adalah lebih tinggi berbanding dengan 
mean pembacaan al-Quran dari partisipan lelaki. Keadaan yang serupa juga wujud bagi 
penghafazan al-Qurana bagi partisipan lelaki dengan partisipan perempuan. Ini dapat 
diperhatikan dengan jelas dalam Jadual 7 berikut. 

Jadual 7: Ujian-t bagi Pembacaan al-Quran berdasarkan Jantina 


Sub- 

Konstruk 

Jantina 

N 

Mean 

Sisihan 

Piawai 

T Dk 

P 

Pembacaan 

Lelaki 

934 

2.6305 

0.6805 

- 1.609 2382 

0.108 


Perempuan 

1450 

2.6749 

0.6417 



Hafazan 

Lelaki 

934 

3.0710 

0.6913 

- 3.030 2378 

0.003 


Perempuan 

1446 

3.1538 

0.6247 




Jadual 7 menunjukkan tahap pembacaan dan hafazan surah-surah dari al-Quran bagi pelajar 
lelaki dan perempuan. Didapati, tahap pembacaan dan hafazan al-Quran dari partisipan 
perempuan adalah lebih tinggi berbanding dengan partisipan lelaki. Namun demikian, 
kelebihan pembacaan al-Quran dari partisipan perempuan adalah tidak signifikan statistik. 
Perbezaan yang signifikan statistik hanya wujud pada hafazan al-Quran sahaja, dimana 
kelebihan partisipan perempuan jelas sahih berbanding partisipan lelaki. 

Soalan Kajian 2B: 

Apakah Korelasi Antara Bacaan Surah Dengan Hafazan Surah ? 


Jadual 8 menunjukkan darjah pertaliana atau perkaitan antara bacaan surah dengan hafazan 
surah-surah. Kajian kami mendapati nilai korelasi antara bacaan surah dengan hafazan surah 
adalah r = 0.51 yang boleh dianggap satu korelasi yang sederhana. Ini menunjukkan satu 
perkaitan yang sederhana antara bacaan dengan hafazan al-Quran. 


Jadual 8: Korelasi Antara Bacaan Surah Dengan Hafazan Surah. 

Korelasi Lelaki dan Lelaki sahaja Perempuan 

Perempuan sahaja 


Nilai Pearson Correlation ( r ) 

0.51 

0.64** 

0.58** 

Sig. (2-tailed) 

0.000 

0.000 

0.000 

N 

2376 

930 

1446 


**. Correlation is significant at the 0.01 level (2-tailed). 
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Soalan Kajian 3. 


Apakah Kekerapan Pembacaan Dan Tahap Hafazan Bagi Setiap Surah Yang Ditetapkan Bagi 
Partisipan Lelaki Dan Perempuan ? 

Kekerapan pembacaan surah-surah al-Quran ditunjukkan dalam Jadual 5 berikut. Surah-surah 
yang dinyatakan itu merupakan surah-surah yang telah ditetapkan pembacaannya semasa 
partisipan ber adadi sekolah rendah. 


Jadual 9: Kekerapan Pembacaaan Surah-Surah Al-Quran Bagi Perempuan Dan Lelaki 


Bil 

Ayat 

Jantina 

Kekerapan Membaca 
1 2 3 

4 

Mean 

Sisihan 

Piawai 

1 

Membaca Fatihah (A1 ham dullillah 

Lelaki 

1.0 

7.5 

20.1 

71.4 

2.83 

.554 


hirabbil....) 

Perem 

0.4 

7.3 

17.8 

74.5 

2.84 

.539 

2 

Membaca Surah An-Nas 

Lelaki 

2.4 

17.1 

27.8 

52.7 

2.62 

.788 


(Kula'uzubirrabbinnas...) 

Perem 

1.0 

14.6 

26.0 

58.3 

2.68 

.733 

3 

Membaca Surah Al-Falak 

Lelaki 

3.2 

24.4 

28.9 

43.5 

2.45 

.893 


(Kul'auzubiraabbil falak..) 

Perem 

1.6 

21.4 

27.3 

49.7 

2.54 

.844 

4 

Membaca Surah Al-Ikhlas 

Lelaki 

3.7 

17.3 

27.2 

51.8 

2.57 

.819 


(Kulhuwall hu ahad) 

Perem 

1.7 

15.8 

24.0 

58.5 

2.65 

.761 

5 

Membaca Surah Al-Masad 

Lelaki 

7.9 

38.9 

25.2 

28.0 

2.06 

.999 


(Tabbadyada abilahabin...) 

Perem 

5.3 

40.0 

29.9 

24.9 

2.10 

.996 

6 

Membaca Surah An-Nasr (Izaja 

Lelaki 

10.0 

39.9 

26.8 

23.3 

2.00 

1.001 


anas rullahiwalpathu..) 

Perem 

7.3 

41.6 

28.7 

22.4 

2.03 

1.000 

7 

Membaca Surah Al-Kafirun (Kulya 

Lelaki 

6.0 

36.3 

29.6 

28.1 

2.16 

.988 


aiyuhallkafirun...) 

Perem 

4.1 

34.7 

30.2 

31.0 

2.23 

.974 

8 

Membaca Surah Al-Kauthar (Inna 

Lelaki 

9.7 

37.1 

27.5 

25.7 

2.05 

.999 


ak' taina kalkausar) 

Perem 

5.5 

38.7 

29.9 

25.9 

2.11 

.994 

9 

Membaca surah Al-Ma'un (Araai 

Lelaki 

12.0 

43.8 

24.7 

19.5 

1.88 

.993 


tallazi yukazzibuddin) 

Perem 

8.6 

47.2 

28.1 

16.1 

1.88 

.993 

10 

Membaca Surah Al-Khuraisy (Li 

Lelaki 

12.7 

42.3 

27.5 

17.5 

1.88 

.994 


iila fi ghura) 

Perem 

9.3 

46.6 

26.6 

17.5 

1.88 

.993 

11 

Membaca Surah Al-Fil (Alam 

Lelaki 

7.4 

41.1 

29.0 

22.5 

2.02 

1.000 


tarakai fafaa' 

Perem 

5.4 

42.1 

29.9 

22.6 

2.06 

.999 

12 

Membaca Surah Al-Humazah 

Lelaki 

11.1 

47.6 

24.7 

16.5 

1.81 

.983 


(wailulllikulli humazatil umazag 

Perem 

8.7 

49.9 

24.2 

17.2 

1.83 

.985 

13 

Membaca surah al-Asr 

Lelaki 

8.2 

28.6 

25.4 

37.8 

2.26 

.966 



Perem 

4.8 

26.6 

26.2 

42.5 

2.37 

.928 

14 

Membaca Surah Attakhasur (Al-ha 

Lelaki 

13.3 

45.1 

22.7 

18.9 

1.81 

.983 


kummuttu takar sur...) 

Perem 

10.7 

47.9 

26.1 

15.3 

1.83 

.985 

15 

Membaca surah Al-Kha'riah (A1 

Lelaki 

14.7 

50.2 

20.1 

15.0 

1.69 

.952 


Khariah, malkhariah..) 

Perem 

12.1 

52.0 

23.7 

12.2 

1.72 

.960 

16 

Membaca surah Al-A'diah ( wal 

Lelaki 

17.4 

49.9 

20.4 

12.3 

1.64 

.935 
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a'diahthib vabha...) 

Perem 

15.1 

53.2 

21.3 

10.3 

1.63 

.929 

17 

Membaca surah Al-Zilzalah 

Lelaki 

13.5 

48.7 

25.2 

12.6 

1.75 

.968 


(Izazulzilatil ar dhu zil zalaha..) 

Perem 

9.7 

53.7 

24.6 

12.0 

1.73 

.963 

18 

Membaca Surah Al-Bayyinah (Lam 

Lelaki 

12.4 

52.7 

21.8 

13.1 

1.68 

.949 


ya ku nil lazi naka faru...) 

Perem 

9.4 

53.7 

24.0 

12.8 

1.74 

.965 

19 

Membaca Surah Al-Qadr (Inna an 

Lelaki 

10.6 

47.0 

23.6 

18.8 

1.83 

.986 


zal na hu fi lailatil khadri..) 

Perem 

7.4 

47.0 

28.5 

17.1 

1.90 

.996 

20 

Membaca surah Al-a'laq (Ikraq 

Lelaki 

9.0 

51.3 

23.3 

16.4 

1.78 

.975 


bismirab bikal lazi khalaq..) 

Perem 

8.1 

50.8 

25.8 

15.2 

1.81 

.983 

21 

Membaca surah At-Tin (Wat tiini 

Lelaki 

8.9 

48.4 

25.6 

18.2 

1.84 

.987 


whazzai tuun...) 

Perem 

8.5 

48.7 

25.7 

17.2 

1.85 

.989 

22 

Membaca Surah As-Syarh (Alam 

Lelaki 

8.1 

43.8 

25.5 

22.6 

1.95 

1.000 


nash rah laka sad rak...) 

Perem 

6.8 

44.3 

26.8 

22.2 

1.98 

1.000 

23 

Membaca Surah Ad-Dhuha 

Lelaki 

8.0 

44.5 

24.5 

22.9 

1.94 

.998 


(Waddhuha, Wallaili iza saja...) 

Perem 

6.5 

45.4 

26.6 

21.5 

1.96 

.999 

24 

Membaca Surah Al-Laili (Wallaili 

Lelaki 

16.2 

53.7 

17.7 

12.4 

1.59 

.913 


iza yaghsya....) 

Perem 

13.4 

54.7 

21.3 

10.6 

1.64 

.932 

25 

Membaca Surah As-Syams 

Lelaki 

15.6 

54.2 

18.9 

11.3 

1.59 

.914 


(Wasysyamsyi, Wadhuhaha) 

Perem 

13.0 

56.4 

20.9 

9.8 

1.61 

.922 

26 

Membaca Surah Al-Balad 

Lelaki 

22.3 

52.5 

16.0 

9.2 

1.50 

.866 


(Lauksimu, bihazal balad...) 

Perem 

19.6 

54.3 

19.4 

6.7 

1.52 

.880 


Lagenda: l=Tidak pemah, 2=Kadang-kadang, 3=kerap kali, 4=setiap kali 


Begitu juga halnya dengan tahap menghafaz surah-surah al-Quran ditunjukkan dalam Jadual 
10 berikut. Surah-surah yang dinyatakan itu merupakan surah-surah yang telah ditetapkan 
hafazannya semasa partisipan berada di sekolah rendah. Di sini kita dapati 0.5% partisipan 
lelaki dan 0.4% partisipan perempuan masih belum hafaz surah al-Fatihah, yang mana 
menjadi rukun solat. 


Jadual 10: Kekerapan Hafazan Surah-Surah Al-Quran Bagi Perempuan Dan Lelaki 


Bil 

Ayat 

Jantina 

Tahap Hafazan 

1 2 3 

4 

Mean 

Sisihan 

Piawai 

1 

Surah Fatihah (A1 ham dullillah 

Lelaki 

0.5 

1.6 

4.8 

93.1 

2.96 

.283 


hirabbil....) 

Perem 

0.4 

0.7 

3.5 

95.5 

2.98 

.203 

2 

Surah An-Nas 

Lelaki 

1.8 

3.9 

8.9 

85.4 

2.89 

.455 


(Kula'uzubirrabbinnas...) 

Perem 

0.9 

2.2 

7.9 

89.0 

2.94 

.351 

3 

Surah Al-Falak (Kul'au zubiraabbil 

Lelaki 

3.2 

8.8 

21.4 

66.6 

2.77 

.641 


falak..) 

Perem 

1.4 

7.0 

19.9 

71.8 

2.83 

.556 

4 

Surah al-Ikhlas (Kullhuwallah ..) 

Lelaki 

2.1 

3.1 

8.4 

86.5 

2.90 

.434 



Perem 

0.8 

1.9 

4.8 

92.5 

2.94 

.328 

5 

Surah al-Maun (Arai tallazi 

Lelaki 

12.4 

24.1 

31.1 

32.5 

2.28 

.961 


yukazz..) 

Perem 

8.3 

20.8 

37.7 

33.2 

2.42 

.908 

6 

Surah Al-Kuraisy (Li iila fi ghura) 

Lelaki 

14.2 

24.0 

25.7 

36.1 

2.25 

.970 
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Perem 

10.7 

23.1 

31.6 

34.6 

2.32 

.948 

7 

Surah Al-Kafirun (Kulya 

Lelaki 

7.8 

15.4 

25.3 

51.5 

2.54 

.841 


aiyuhallkafirun...) 

Perem 

5.1 

14.2 

23.8 

56.9 

2.62 

.787 

8 

Surah Al-Kauthar (Inna ak' taina 

Lelaki 

8.6 

17.8 

22.9 

50.7 

2.48 

.876 


kalkausar) 

Perem 

6.1 

15.7 

22.6 

55.6 

2.56 

.826 

9 

Surah Al-Takathur (Al-ha 

Lelaki 

15.2 

21.4 

32.3 

31.0 

2.27 

.962 


kummuttu takar sur...) 

Perem 

10.7 

22.3 

31.6 

35.2 

2.34 

.940 

10 

Surah Al-Qari'ah' (A1 Khariah, 

Lelaki 

16.0 

25.9 

30.0 

28.1 

2.17 

.986 


malkhariah..) 

Perem 

11.5 

24.9 

37.5 

26.1 

2.26 

.966 

11 

-Surah Al-Adiyah (A1 Khariah, 

Lelaki 

20.3 

27.8 

30.5 

21.4 

2.05 

.999 


malkhariah..) 

Perem 

15.0 

27.0 

36.4 

21.7 

2.15 

.989 

12 

Surah Al-Zilalah (Izazulzilatil ar 

Lelaki 

17.2 

26.6 

31.6 

24.6 

2.15 

.990 


dhu zil zalaha..) 

Perem 

12.6 

28.7 

34.8 

23.9 

2.17 

.985 

13 

Surah Al-Bayyinah (Lam ya ku nil 

Lelaki 

17.5 

29.0 

33.3 

20.2 

2.09 

.997 


lazi naka faru...) 

Perem 

11.8 

30.6 

37.6 

20.0 

2.15 

.989 

14 

Surah Al-Qadr (Inna an zal na hu fi 

Lelaki 

12.8 

21.3 

28.1 

37.8 

2.33 

.943 


lailatil khadri..) 

Perem 

9.0 

22.8 

30.0 

38.2 

2.37 

.931 

15 

Surah Al-A'la (Ikraq bismirab bikal 

Lelaki 

12.1 

28.3 

33.8 

25.7 

2.20 

.980 


lazi khalaq..) 

Perem 

7.4 

27.3 

36.3 

29.0 

2.31 

.951 


Lagenda: l=belum hafaz, 2=hafaz sikit-sikit sahaja, 3=kebanyakkannya sudah hafaz, tetapi kurang lancer, 4=sudah hafaz 
sepenuhnya dan lancar 


Soalan Kajian 4. 

Adakah KekerapanPembacaan Dan Tahap Hafazan Al-Quran Bergantung Kepada Jantina ? 

Berdasarkan Jadual 11, penyelidik mendapati partisipan perempuan mempunyai tahap 
pembacaan al-Quran lebih tinggi dari partisipan lelaki. Namun, ujian-t yang telah dilakukan 
mendapati, tiada kebenaran partisipan perempuan melebihi partisipan lelaki dari segi 
pembacaan al-Quran. Kelebihan pembacaan partisipan perempuan melebihi lelaki mungkin 
berpunca dari rekabentuk persampelan atau juga dari peluang iby chance) sahaja. Lantaran 
itu, ujian khi kuasa dua pula dilakukan, dan penyelidik mendapati tidak terdapat 
kesignifikinan statistik antara jantina dalam pembacaan al-Quran. Ini jelas menunjukkan, 
tiada kedapatan pertalian atau pergantungan antara jantina partisipan dengan pembacaan al- 
Quran dalam kalangan pelajar sekolah menengah. 


Jadual 11: Kekerapan Pembacaan Al-Quran Berdasarkan Jantina. 


Sub- Jantina Kurang Sederhana Kerap Keputusan 

Konstruk 


Pembacaan Lelaki 120 544 270 X 2 (2) = 5 855 p > 0 05 
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Perempuan 151 


824 


475 


Dari aspek hafazan al-Quran pula, jelas didapati terdapat perbezaan yang signifikan statistik 
antara partisipan lelaki dan perempuan. Partisipan perempuan lebih kerap menghafaz 
berbanding dengan partisipan lelaki. Seperti yang telah di buat Ujian-t pada Jadual 7 di atas, 
menunjukkan perbezaan yang signifikan statistik. Kini ujian khi kuasa dua dibuat untuk 
melihat pergantungan antara jantina dengan hafazan surah-surah. Ujian khi kuasa dua 
menunjukkan terdapat pertalian yang signifikan statistik antara jantina dengan hafazan al- 
Quran dalam kalangan pelajar sekolah menengah ini. Ini jelas dari jadual 12 yang 

menunjukkan hubungan yang signifikan statistiks % (2) = 7.149, * p < 0.05. 


Jadual 12: Hubungan HafazanAl-Quran Dengan Jantina 


Jantina 

Kategori Menghafaz al-Quran 

Khi Kuasa Dua 


Lemah 

Sederhana 

Baik 


Lelaki 

65 

292 

577 

% 2 (2) = 7.149, p = 0.028 

Perempuan 

75 

406 

965 

N=2380 


Jadual 13 menunjukkan saling bergantungan antara pembacaan al-Quran dengan hafazan al- 
Quran bagi partisipan lelaki. 


Jadual 13: Hubungan Bacaan dengan Hafazan Al-Quran bagi Partisipan Lelaki 


Kategori 

Membaca 

al-Quran 

Kategori Menghafaz al-Quran 

Khi Kuasa Dua 

Lemah 

Sederhana 

Baik 


Kurang 

46 

57 

17 


Sederhana 

18 

211 

312 

%(4) = 343.696, p = 0.000 

Kerap 

1 

23 

245 

N = 930 


Keadaan yang sama juga wujud bagi partisipan perempuan. Terdapat saling bergantungan 
antara bacaan surah dengan hafazan surah-surah al-Quran. 
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Jadual 14: Hubungan Bacaan dengan Hafazan Al-Quran bagi Partisipan 
Perempuan 


Kategori 

Membaca 

al-Quran 

Kategori Menghafaz al-Quran 

Khi Kuasa Dua 

Lemah 

Sederhana 

Baik 


Kurang 

49 

71 

30 

X (4) = 423.493, p = 0.000 

Sederhana 

24 

287 

511 


Kerap 

2 

48 

424 

N = 1446 


Soalan Kajian 5. 

Apakah pengaruh pendapatan keluarga, ayah dan ibu baca al-Quran terhadap kekerapan 
pembacaan dan tahap hafazan pelajar sekolah menengah berdasarkan jantina ? 


Regrasi berganda telah dijalankan untuk menentukan sumbangan pembacaan al-Quran 
ibubapa partisipan dan tahap pendapatan mereka terhadap pembacaan al-Quran. Kajian ini 
mendapati, pembacaan al-Quran dari ibubapa dan pendapatan menyumbang sebanyak 14.7% 
(R 2 ) sahaja kepada partisipan lelaki dan 10.0% (R 2 ) kepada partisipan perempuan dalam 
pembacaan al-Quran. 


Jadual 15: Pengaruh Pendapatan Keluarga, Ayah Baca Quran Dan Ibu Baca al-Quran 
Terhadap Pembacaan Al-Quran Dalam Kalangan Pelajar Sekolah Menengah. 


Jantina 

R 

R 2 

Peramal 

Std. Coefficient p 

Beta 

Lelaki 

0.38 

14.7% 

Pendapatan Keluarga 

0.030 

P > 0.05 




Ayah baca Quran 

0.164 

P < 0.000 




Ibu Baca Quran 

0.268 

P < 0.000 

Perempuan 

0.32 

10% 

Pendapatan Keluarga 

0.017 

P > 0.05 




Ayah baca Quran 

0.186 

P < 0.000 




Ibu Baca Quran 

0.181 

P < 0.000 
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Regrasi berganda juga telah dijalankan untuk menentukan sumbangan pembacaan al-Quran 
ibubapa partisipan dan pendapatan bulanan terhadap hafazan al-Quran partisipan. Kajian ini 
mendapati, pembacaan al-Quran dari ibubapa dan kedudukan pendapatan bulanan dapat 
menyumbang sebanyak 14.8% (R 2 ) sahaja kepada partisipan lelaki dan 12.1% (R 2 ) kepada 
partisipan perempuan dalam hafazan al-Quran mereka. 


Jadual 16: Pengaruh Pendapatan Keluarga, Ayah Baca Quran Dan Ibu Baca al-Quran 
Terhadap Hafazan al-Quran Dalam Kalangan Pelajar Sekolah Menengah. 


Jantina 

R 

R 2 

Peramal 

Std. Coefficient 

Beta 

P 

Lelaki 

0.39 

14.8% 

Pendapatan Keluarga 

0.025 

P > 0.05 




Ayah baca Quran 

0.170 

P < 0.000 




Ibu Baca Quran 

0.266 

P < 0.000 

Perempuan 

0.35 

12.1% 

Pendapatan Keluarga 

0.010 

P > 0.05 




Ayah baca Quran 

0.210 

P < 0.000 




Ibu Baca Quran 

0.190 

P < 0.000 


*P < 0.05 ** p < 0.01 


PERBINCANGAN DAN RUMUSAN 

Kurikulum sekolah rendah dan menengah haruslah menuju kearah m embudayakan Al-Quran 
dari aspek bacaan dan hafazan.y f//aA SWT berjirman maksudnya: “Orang-orang yang Kami 
turunkan kitab kepadanya, mereka membacanya dengan bacaan yang sebenarnya, mereka 
itulah yang beriman dengan Kitab itu; dan sesiapa yang mengingkarinya, mereka itulah 
orangyang rugi”. (Surah Al-Baqarah, ayat 121). 

Bagi yang benar-benar menghayati, kitab suci Al-Quran Kalamullah bukan sekadar pusaka 
peninggalan Rasulullah|§|semata-mata. Mukjizat terbesar Nabi Muhammad|f§yang 

diturunkan secara berperingkat selama 23 tahun ini, diamanahkan supaya manusia dapat 
mempelajarinya, menghayati seterusnya mengamalkan segala yang terkandung di dalamnya. 
Itulah panduan yang terbaik. Pembimbing manusia ke arah gaya hidup sebenar dan panduan 
untuk menjalani kehidupan yang kekal abadi kelak, dengan cemerlang. Pun begitu, fenomena 
yang berlaku hari ini berbeza dengan apa yang sepatutnya. Generasi hari ini lebih 
mengagungkan perkara lain berbanding Al-Quran. 

Hal ini dapat dilihat apabila kebanyakan masyarakat hari ini lebih memandang penting 
perkara-perkara yang menjurus ke arah keduniaan ataupun duniawi. Jelas sekali apabila 
ibubapa pada hari ini lebih menekankan anak-anak supaya berjaya dalam pendidikan sekular 
yang berorientasikan peperiksaan semata. Malahan generasi dewasa ini juga hanya 
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memandang enteng tentang pembelajaran Al-Quran apabila banyak daripada pelajar-pelajar 
hari ini cuma cemerlang dalam bidang pendidikan namun kurang fasih dalam pembacaan Al- 
Quran dah lebih teruk apabila masyarakat pada hari ini hanya membaca Al-Quran tanpa 
mengenal dan memahami isi Kalamullah yang diturunkan dan diwahyukan kepada 
Rasulullah||menerusi Jibril A.S. 

Lantaran kajian ini telah berusaha mendapatkan maklumat berhubung penguassan pembacaan 
dan hafazan al-Quran dalam kalangan pelajar sekolah menengah masa kini. Kajian ini 
mendapati kekerapan membaca al-quran boleh juga dikatakan kerap juga, kerana skor 
meannya berada diantara kadang-kadang kepada kerapkali. Namun dilihat dari segi, 
hafazannya pula, ramai pelajar telah hafaz tetapi kurang lancar dari segi hafazannya. Jika 
dilihat dari segi perbandingan, lelaki dan perempuan, didapati pelajar perempuan lebih 
terkedepan dari perlajar lelaki. Keadaan ini amat jelas pada hafazan, dimana perempuan 
mendahului lelaki dari segi hafazan. Perbezaannya amat siginiifkan statistik sekali, pada aras 
p < 0.01. Korelasi antara pembacaan dengan hafazan adalah lebih tinggi bagi pelajar lelaki 
berbanding pelajar perempuan. 

Kajian ini juga mendapati tiada pergantungan antara jantina dengan kekerapan pembacaan al- 
quran. Dari aspek hafazan pula, terdapat pertalian yang signifikan statistik antara jantina 
dengan hafazan al-Quran dalam kalaangan pelajar sekolah menengah. Terdapat pergantungan 
antara pembacaan al-Quran dengan hafazan al-quran bagi pelajar lelaki, begitu juga halnya 
bagi pelajar perempuan.Dari aspek pembacaan al-Quran, pendapatan keluarga tidak memberi 
kesan yang signifikan kepada pelajar perempuan mahupun pelajar lelaki dari aspek membaca 
atau menghafaz al-Quran. Ini bermakna, pendapatan keluarga tidak dapat menentukan 
seseorang pelajar itu kerapa membaca al-Quran atau menghafaz surah-surah dari al-Quran. 
Namun, kekerapan ibu membaca al-Quran lebih memberi kesan keapda pelajar lelaki dari 
pelajar perempuan, dan begitu pula sebaliknya, dimana kekerapan ayah membaca al-Quran 
lebih memberi kesan kepada pelajar perempuan berbanding pelajar lelaki. 
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ABSTRAK 


Pembelajaran AI-Quran khususnya yang melibatkan proses menghafal dan memahami Al-Quran merupakan 
satu cabaran dan tanggungjawab yang besar kerana memerlukan konsentrasi diri, minda dan seluruh 
pancaindera. Pembelajaran Al-Quran yang berkualiti mampu dikenalpasti melalui capaian yang mudah kepada 
ayat yang dihafal dan difahami hasil daripada proses pembelajaran yang teratur, sistematik dan berterusan. 
Pemilihan gaya pembelajaran yang bersesuaian dengan kemampuan individu juga penting dalam 
mengoptimumkan keberkesanan proses hafalan dan kefahaman Al-Quran. Kajian ini memfokuskan kepada 
pemilihan gaya pembelajaran VAK (Visual Auditori Kinestetik) yang mampu menyokong keperluan indiyidu 
yang berbeza dari segi gaya pembelajaran dalam pembelajaran Al-Quran. Kajian ini adalah menggunakan 
pendekatan kualitatif yang berbentuk eksperimen iaitu bertujuan mengetahui sama ada wujud pengaruh yang 
signifikan penggunaan model gaya pembelajaran VAK terhadap hafalan dan pemahaman Al-Quran iaitu antara 
kelompok eksperimen (yang menggunakan model gaya pembelajaran VAK) dengan kelompok kawalan (yang 
tidak menggunakan model gaya pembelajaran VAK) ke atas pelajar. Hasil kajian ini dijangka mampu 
memastikan proses pembelajaran Al-Quran khususnya hafalan dan kefahaman Al-Quran mencapai tahap 
optimum individu dan mengekalkannya dalam ingatan. 

KATA KUNCI: Pembelajaran Al-Quran, kemampuan, hafalan, gaya pembelajaran VAK 


PENGENALAN 

Penggunaan model pembelajaran yang inovatif mampu membentuk kerangka dan 
perancangan yang berkesan kepada proses pengajaran dan pembelajaran Al-Quran dalam 
pembentukan kualiti diri pelajar. Pemilihan model gaya pembelajaran yang paling sesuai 
dengan tujuan pembelajaran yang mahu dicapai mampu meningkatkan hasil pembelajaran 
yang maksimum. Perubahan kepada paradigma baru melalui gaya pembelajaran inovatif hasil 
daripada pembuktikan kajian literatur mampu mengubah proses pembelajaran yang hanya 
menumpukan kepada sumber pengetahuan berbentuk hafalan fakta semata-mata. (Mahfudz, 
2012 ). 

Dalam proses pembelajaran Al-Quran khususnya dari aspek menghafal dan memahami Al- 
Quran, pemilihan metod dan gaya pembelajaran pelajar adalah penting dalam memastikan 
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proses hafalan dapat dilaksanakan dengan lancar dan berkesan. Antara faktor yang mampu 
menyokong pelajar dalam mengoptimumkan proses hafalan dan kefahaman Al-Quran ialah: 
(1) Memastikan metod yang sesuai berdasarkan kemampuan pelajar. (2) Merancang 
pendekatan pengajaran dan pembelajaran yang kreatif sesuai dengan usia dan gaya 
pembelajaran pelajar. (3) Menyusun strategi dan teknik yang pelbagai selari dengan sifat dan 
perkembangan psikologi pelajar. 

Pemilihan model gaya pembelajaran yang inovatif bersesuaian dengan kemampuan diri 
pelajar mampu menjadikan pelajar lebih aktif dan kreatif dalam mengembangkan potensi diri. 
Kajian ini memfokuskan kepada pemilihan gaya pembelajaran VAK (Visual Auditori 
Kinestetik) yang mampu menyokong keperluan individu yang berbeza dari segi gaya 
pembelajaran dalam pembelajaran Al-Quran. Ini bagi memastikan proses pembelajaran Al- 
Quran khususnya hafalan dan kefahaman Al-Quran mencapai tahap optimum individu dan 
mengekalkannya dalam ingatan. 


KAJIAN LITERATUR 

Beberapa kajian literatur yang mempunyai hubungan dengan tema kajian ini, membuktikan 
bahawa gaya pembelajaran VAK (Visual Auditori Kinestetik) menunjukkan kesan yang 
positif kepada pembelajaran bagi individu yang berbeza. Ini dibuktikan dalam kajian Ni Luh 
Pt. Ariastini (2013) yang mendapati wujud pengaruh yang positif pada model pembelajaran 
VAK (Visual Auditori Kinestetik) terhadap hasil pembelajaran subjek ilmu pengajian alam 
(IPA) pelajar kelas V SD Negeri 2 Sesetan. Pembelajaran IPA bukan hanya melibatkan 
pelajar menghafal suatu konsep tetapi juga memahami konsep melalui kegiatan fizik seperti 
demonstrasi, percubaan, pemerhatian, dan perbincangan aktif. Dengan menerapkan model 
pembelajaran VAK pelajar akan memperolehi pengalaman secara langsung dan akan 
mempengaruhi peningkatan hasil pembelajaran pelajar kelas IIIA dan IIIB SDN Tanjung 
Rejo 2 Malang (Lestari, 2011). Kajian oleh Susi Andrianty, (2015) juga menunjukkan 
peningkatan hasil pembelajaran pelajar Kelas X-3 SMA Negeri Olahraga dalam subjek 
Geografi pada hasil penilaian ujian pelajar, hasil kerjasama kelompok pelajar dan hasil 
persembahan kelompok pelajar melalui mengaplikasikan model gaya pembelajaran VAK 
(Visual Auditori Kinestetik). Seterusnya hasil penelitian Diyah Aprita Sasi (2014) ke atas 
penggunaan model VAK dengan membahagikan gaya pembelajaran pelajar kepada visual 
(V), auditori (A) dan kinestetik (K) juga menunjukkan pengaruh yang positif kepada pelajar 
program pengajian bahasa inggeris bagi subjek struktur analisis. Jenis pertama yang paling 
banyak digunakan adalah gaya pembelajaran auditori dan diikuti oleh gaya pembelajaran 
kinestetik dan gaya pembelajaran visual. Selain itu,kajian ini juga telah membuktikan bahawa 
gaya pembelajaran pelajar mempengaruhi penilaian ujian akhir. Dengan itu, boleh 
disimpulkan bahawa terdapat hubungan antara gaya pembelajaran dengan hasil pembelajaran 
pelajar. Berdasarkan hasil penelitian Umu Shodiqoh (2014) dapatlah dirumuskan bahawa 
perlaksanaan model pembelajaran VAK berupaya meningkatkan hasil pembelajaran bahasa 
Arab pelajar kelas VIII MTsN Ngawen Gunungkidul dan menjadi alternatif kepada pemilihan 
model pembelajaran yang efektif dalam proses belajar bahasa Arab. 
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Daripada beberapa kajian literatur di atas dapat disimpulkan bahawa setiap literatur 
mempunyai fokus kajian yang berbeza-beza. Namun gaya pembelajaran VAK ini dipilih 
berdasarkan pembuktian dari kajian Umu Shodiqoh (2014) kerana pembelajaran Al-Quran 
adalah juga dalam bahasa Arab. Pengaplikasian gaya pembelajaran VAK di dalam 
pembelajaran Al-Quran dijangka mampu mengukuhkan hafalan dan kefahaman Al-Quran 
lebih-lebih lagi dengan adanya kaedah penulisan Abu al-Fida’ (2006) yang berperanan 
sebagai kaedah sokongan dalam mengukuhkan hafalan terutama pada ayat-ayat yang sukar 
dihafal. Ini adalah kerana penggunaan pelbagai deria dengan menggunakan tangan melalui 
penulisan dalam menghafal Al-Quran dijangka mengukuhkan ingatan pelajar terutama pada 
ayat yang susah dan ayat mutasyabihat. Selain itu juga kaedah kefahaman (Al-Syarbini, 
2004), (Abu Al-Fida’, 2006) merupakan kaedah untuk mengetahui kepentingan menghayati 
dan memahami ayat Al-Quran yang dihafal. Kaedah ini juga telah ditegaskan oleh Abu Al- 
Wafa (1999) bahawa dengan mengetahui makna ayat yang dihafal dan mengetahui sebab 
penurunan ayat atau asbab nuzul akan membantu pelajar dalam menghafal dan meyakinkan 
ingatan. Hafalan dan pemahaman akan menghasilkan kesan yang lebih berkualiti (Entwistle 
& Entwistle, 2003) kerana wujud perkaitan di antara menghafal dan memahami kerana 
kedua-duanya menyumbang kepada penghasilan pengetahuan yang bermakna. 

TEKNIK DALAM MENGHAFAL DAN MEMAHAMI AL-QURAN 

Peningkatan kemampuan menghafal dan memahami Al-Quran adalah bergantung kepada 
penambahbaikan model gaya pembelajaran pelajar. Pemilihan model gaya pembelajaran Al- 
Quran yang sesuai dengan keadaan psikologi pelajar juga mampu meningkatkan minat dan 
motivasi serta kadar ingatan dan kefahaman pelajar. Antara teknik yang berkesan digunakan 
dalam pembelajaran Al-Quran khususnya hafalan dan kefahaman Al-Quran adalah membaca 
kuat atau keras (reacling aloud) (Istiyaningsih, 2011). Teknik ini terbukti mampu 
memusatkan perhatian dan mental pelajar dan berupaya membentuk kelompok pelajar yang 
kohesif. Keberkesanan teknik ini mampu ditingkatkan melalui gabungan teknik lain seperti 
irama dalam pembacaan, gerakan tangan, penulisan dan pembacaan berbentuk gambar dan 
peta minda yang kreatif (Andika, 2015). 

Proses mengingat semula hafalan Al-Quran adalah bergantung kepada tahap hafalan dan 
kefahaman yang telah dilaksanakan dalam proses pembelajaran sebelumnya iaitu sejauh 
mana pelajar mampu mempertahankan dan mengekalkan hafalan dan kefahaman Al-Quran 
tersebut. Teknik mengulang adalah penting dalam memastikan hafalan tidak cepat hilang dari 
ingatan iaitu bagaimana pelajar memelihara hafalan agar sentiasa kekal dalam ingatan. 

Menurut Ahsin Wijaya Al-Hafidz (2005), terdapat beberapa teknik di dalam menghafal Al- 
Qur’an iaitu (1) Teknik wahdah iaitu teknik menghafal satu persatu terhadap ayat-ayat yang 
hendak dihafalnya. Untuk mencapai hafalan awal, setiap ayat dapat dibaca sebanyak sepuluh 
kali atau dua puluh kali atau lebih, sehingga proses ini mampu membentuk pola dalam 
bayangannya. (2) Teknik kitabah iaitu teknik menulis. Teknik ini memerlukan penulis 
terlebih dahulu menulis ayat-ayat yang akan dihafalnya pada kertas yang telah disediakan 
untuk dihafal. Kemudian ayat tersebut dibaca sehingga lancar dan benar, kemudian 
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dihafalkannya. (3) Teknik sima’i iaitu teknik mendengar. Yang dimaksud teknik ini adalah 
mendengarkan sesuatu bacaan untuk dihafalkannya. Teknik ini akan sangat efektif bagi 
penghafal yang mempunyai daya ingat terutama bagi penghafal belum mengenal baca tulis 
al-Qur’an. Cara ini biasanya pelajar akan mendengar dari guru atau mendengar melalui kaset. 
(4) Teknik gabungan iaitu teknik gabungan antara metod wahdah dan kitabah. Metod ini 
melaksanakan proses menghafal dan kemudian ayat yang telah dihafal ditulis, sehingga 
hafalan akan mudah diingati. (5) Teknik jama 7 ialah teknik yang dilakukan secara kolektif, 
iaitu ayat-ayat yang dihafal dibaca secara bersama-sama, dipimpin oleh guru. Guru akan 
membacakan ayat kemudian pelajar akan mengikutnya secara bersama-sama. 

Dengan mengaplikasikan teknik demikian penghafal Al-Quran akan mampu mengingat 
semula ayat-ayat yang dihafal dan difahami berdasarkan pola dalam bayangan ingatan yang 
dibentuk seterusnya membentuk gerak refleks pada lisan dan gerakan badan contohnya 
gerakan tangan. 

MODEL GAYA PEMBELAJARAN YAK (VISUAL, AUDITORI, KINESTETIK) 

Model gaya pembelajaran yang mampu memberikan pendekatan yang kreatif dan aktif 
kepada pelajar adalah model gaya pembelajaran VAK (Visual, Auditori, Kinestetik). Model 
gaya pembelajaran VAK (De Porter et.al, 2010) adalah belajar secara langsung dengan cara 
melihat, mendengar, dan bertindak. Model VAK digunakan untuk mengenal pasti gaya 
pembelajaran yang dominan bagi pelajar dalam proses menghafal dan memahami Al-Quran. 
Model ini sangat menekankan kepada pengalaman dan penyesuaian gaya pembelajaran 
berdasarkan kemampuan pelajar. 

Terdapat tiga gaya pembelajaran di dalam model gaya pembelajaran VAK iaitu gaya 
pembelajaran visual, gaya pembelajaran auditori dan gaya pembelajaran kinestetik. (1) Dalam 
gaya pembelajaran visual, pelajar adalah cenderung kepada melihat sesuatu teks, wama, 
gambar, jadual, gambarajah, carta sama ada di dalam buku, di papan hitam atau paparan 
komputer. Pelajar visual lebih mudah mengingati, memahami arahan dan penerangan 
menerusi pembacaan ayat atau teks. Pelajar visual juga cenderung untuk menulis arahan dan 
penerangan melalui lisan dalam mengingati sesuatu. (2) Dalam gaya pembelajaran auditori, 
pelajar adalah cenderung kepada belajar melalui mendengar seperti bunyi, muzik, nada, 
irama, suara, arahan atau penerangan secara lisan. Pelajar auditori juga boleh mengingat 
penerangan melalui bacaan kuat (reading aloud ) atau menggerakkan bibir ketika membaca 
terutamanya apabila mempelajari sesuatu yang baru. Pelajar dapat mengukuhkan ingatan 
dengan mendengar semula rakaman secara mengulang pita audio, mengajar pelajar lain dan 
berbincang dengan guru. (3) Dalam gaya pembelajaran kinestetik, pelajar adalah cenderung 
belajar dengan baik melalui pengalaman dan mengambil bahagian secara praktikal dalam 
aktiviti pembelajaran seperti gerakan, tanggapan emosi, tindakan fizikal dan emosi. Pelajar 
dapat mengingati sesuatu pembelajaran dengan baik apabila mencuba terus aktiviti secara 
praktikal. 
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Dalam pembelajaran Al-Quran menggunakan model pembelajaran VAK, model ini 
memberikan peluang kepada pelajar untuk belajar secara bebas mengikut kemampuan yang 
dimiliki untuk mencapai pemahaman dan pembelajaran yang efektif. Ini kerana pembelajaran 
yang menggunakan model gaya pembelajaran VAK melibatkan penglihatan, pendengaran 
dan gerakan dan pelajar dapat mempraktikan pengalamannya secara langsung sehingga 
pelajar lebih mengingat dan memahami apa yang dilihat, didengar dan dilakukannya. Ini 
menyebabkan hasil pembelajaran yang lebih baik mampu dicapai dibandingkan dengan 
pelajar yang menggunakan pembelajaran secara konvensional. Maka dapat disimpulkan 
bahawa model ini memberi ruang dan peluang kepada pelajar untuk belajar secara langsung 
dengan bebas menggunakan kemampuan yang dimilikinya untuk mencapai tahap hafalan dan 
pemahaman yang optimum dalam pemanfaatan dan pengembangan potensi diri pelajar. 


CIRI-CIRI PELAJAR VAK (VISUAL, AUDITORI, KINESTETIK) 

Bagi pelajar yang menggunakan kemampuan visual, akan mudah belajar dengan bantuan 
media dua dimensi seperti menggunakan grafik, gambar, carta, model dan sebagainya. 
Diantara ciri-ciri pelajar visual ialah pada kebiasaannya mempunyai penampilan rapi dan 
teratur, teliti, berbicara dengan cepat, ketika menghafal gerakan mata cenderung ke atas, 
biasanya tidak terganggu oleh suasana bising ketika mengerjakan sesuatu, mempunyai 
masalah untuk mengingat dengan arahan secara lisan dan gemar menulis untuk mengingat, 
dan sering meminta bantuan orang untuk mengulangnya, cepat dan tekun, dan lebih suka 
membaca daripada dibacakan. 

Pelajar yang menggunakan kemampuan auditori, akan lebih mudah belajar melalui 
pendengaran atau sesuatu yang diucapkan atau dengan media audio. Ciri-ciri pelajar auditori 
pula ialah senang bercakap kepada diri sendiri, mudah terganggu dengan suasana yang 
bising, menggerakkan bibir/bersuara apabila membaca, mampu mengulang dan meniru 
kembali nada-nada, irama, dan suara, sukar untuk menulis, tetapi pandai dalam bercerita, 
berbicara dalam irama, belajar dengan mendengarkan dan mudah mengingat apa yang 
dibincangkan secara lisan daripada yang dilihat, suka berbicara, berdiskusi, dan menjelaskan 
sesuatu dengan panjang lebar, bermasalah dengan hal-hal yangmelibatkan visualisasi, seperti 
memotong bagian-bagian hingga sesuai satu sama lain, lebih pandai mengeja dengan kuat 
daripada menuliskannya, dan tidak gemar membaca. 

Manakala pelajar yang menggunakan kemampuan kinestetik, akan mudah belajar sambil 
melakukan kegiatan tertentu seperti eksperimen, membuat model, memanipulasi benda dan 
sebagainya yang berhubungan dengan sistem gerak. (Russel, 2011). Ciri-ciri pelajar 
kinestetik ialah suka berbicara dengan perlahan, menyentuh pelajar lain untuk mendapatkan 
perhatian, berdiri dekat ketika berbicara dengan orang, selalu berorientasi pada fizik dan 
banyak bergerak, mempunyai perkembangan awal otot-otot yang besar, belajar melalui 
memanipulasi dan praktikal, menggunakan isyarat tubuh seperti jari dan tangan, tidak dapat 
duduk diam dalam waktu yang lama, tidak mengingat geografi atau letak, kecuali jika telah 
berada ditempat itu, menggunakan kata-kata yang mengandungi aksi, tulisan yang kurang 
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cantik, ingin melakukan segala sesuatu dan yang terakhir adalah menyukai permainan atau 
aktiviti yang menyibukkan. 

Sanjaya dan Budiarsa (2011) menyatakanbahawa, hasil pembelajaran adalah suatu 
penguasaan pengetahuan terhadap sesuatu pembelajaran yang dicapai melalui usaha, 
pengalaman dan pemikiran sehingga wujud perubahan diri individu dari segi tingkah laku dan 
penilaian sesuatu perkara dalam pelbagai aspek kehidupan. Dengan menggunakan gaya 
pembelajaran VAK (Visual, Auditori dan Kinestetik), hasil pembelajaran pelajar dijangka 
mampu mencapai tahap yang optimum. 


KESIMPULAN 

Kemampuan menghafal dan memahami Al-Quran adalah berkait rapat dengan pemilihan 
teknik dan gaya pembelajaran yang sesuai dengan tahap psikologi pelajar. Perlaksanaan 
aktiviti menghafal menggunakan pendekatan yang kreatif juga mampu meningkatkan minat, 
motivasi serta mengekalkan momentum pelajar dalam proses hafalan Al-Quran seterusnya 
mengoptimumkan kualiti dan potensi diri pelajar. 
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ABSTRAK 


Pendidikan tahfiz di Malaysia adalah antara aliran pendidikan yang mendapat sambutan menggalakkan 
daripada masyarakat. Sambutan yang menggalakkan itu mendorong pihak kerajaan mahupun swasta untuk 
membangunkan sekolah dan institusi tahfiz di negara ini. Fenomena ini berlaku didorong oleh krisis 
permasalahan akhlak yang berlaku dalam masyarakat. Sayyid Qutb telah mengusulkan agar pembentukan 
generasi al-Quran yang unggul perlu diusahakan bagi menangani masalah dalam masyarakat ketika itu. 
Walaupun cadangan Sayyid Qutb merupakan cadangan pada zamannya, namun ia tetap relevan untuk alafkini. 
Generasi aI-Quran unggul yang dimaksudkan merujuk kepada generasi yang menjadikan aI-Quran sebagai 
sumber rujukan dalam pelbagai bidang kehidupan serta mengamalkan al-Quran dalam kehidupan seharian. 
Kajian yang dijalankan ini cuba meneliti sejauh mana pendidikan tahfiz di Malaysia memberi penekanan 
kepada melahirkan generasi al-Quran sebagaimana yang disarankan Sayyid Qutb. Kajian berbentuk kualitatif 
ini menggunakan kaedah temu bual sebagai kaedah pengumpulan data. Partisipan kajian melibatkan pentadbir 
dan guru-guru di beberapa sekolah tahfiz terpilih. Dapatan menunjukkan pendidikan tahfiz di beberapa 
sekolah terpilih tidak menyatakan secara khusus bagi melahirkan generasi al-Quran. Namun, inisiatif bagi 
melahirkan generasi al-Quran dilaksanakan secara tidak langsungdan dalam parameter yang tidak 
menyeluruh. Kajian ini memberi isyarat penting agar pendidikan tahfiz memberi fokus secara jelas kepada 
pembentukan generasi al-Quran dalam kurikulum yang dibentuk. 


KATA KUNCI: Pendidikan Tahfiz, Generasi AI-Quran, Kurikulum Tahfiz 


PENDAHULUAN 

Perkembangan mutakhir di Malaysia menyaksikan kecenderungan masyarakat ke arah 
pendidikan tahfiz. Permintaan yang tinggi dalam kalangan masyarakat khasnya ibu bapa 
terhadap pendidikan tahfiz menyebabkan sekolah dan institusi tahfiz menjadi pilihan utama 
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di samping sekolah dan institusi lain. Rentetan daripada permintaan yang tinggi daripada ibu 
bapa, pihak kerajaan mahupun swasta mengambil inisiatif membangunkan sekolah dan 
institusi tahfiz. Situasi hari ini berbeza dengan situasi 10 atau 20 tahun lampau kerana pada 
ketika itu, pendidikan tahfiz dianggap sepi dan dipinggirkan. Pendidikan tahfiz pemah 
dianggap sebagai pendidikan yang tidak menjanjikan peluang pekerjaan dan seterusnya 
menjamin masa hadapan anak-anak (Nordin Ahmad, 2015). Pada hari ini, suasananya sangat 
berlainan apabila pendidikan tahfiz menjadi rebutan dalam kalangan ibubapa untuk diberikan 
kepada anak-anak. Tambahan pula, pendidikan tahfiz sekarang ditawarkan bersama-sama 
dengan pendidikan arus perdana. Malah pendidikan tahfiz ditawarkan bersekali dengan 
pendidikan aliran sains dengan matlamat untuk melahirkan profesional yang hafiz al-Quran. 

Malah jika diteliti perkembangan pesat pendidikan tahfiz kini berkait dan mendokong pelan 
transformasi pendidikan yang digariskan dalam Pelan Pembangunan Pendidikan Malaysia 
2013-2025. Transformasi yang diberi fokus ialah pemantapan mata pelajaran Pendidikan 
Islam serta melahirkan generasi yang menghayati nilai (Fathiyah Mohd Fakhruddin, 2014). 
Justeru itu, pendidikan tahfiz dengan matlamat melahirkan generasi al-Quran adalah 
pendidikan yang menyokong dan mendokong transformasi pendidikan sebagaimana yang 
digariskan di dalam pelan berkenaan. 


PENDIDIKAN TAHFIZ DI MALAYSIA 

Pendidikan tahfiz ialah salah satu cabang daripada pendidikan al-Quran. Selain daripada 
tahfiz atau hafazan, pendidikan al-Quran turut merangkumi pendidikan bacaan, tarannum, 
pengajian hukum dan pengajian tafsir (Abdul FIafiz Abdullah, 2004). 

Sebelum memahami susur galur pendidikan tahfiz secara khusus, terlebih dahulu perlu 
difahami tentang sejarah kemunculan pendidikan Islam di Tanah Melayu. Pendidikan Islam 
di Tanah Melayu bermula dalam bentuk pembelajaran tidak formal menerusi kelas-kelas al- 
Quran di masjid, istana dan rumah-rumah ustaz. Ketika itu, elemen membaca al-Quran 
dititikberatkan di samping menghafaz beberapa surah dan ayat al-Quran serta ilmu Islam 
berkaitan seperti tauhid dan feqah. Selanjutnya perkembangan pendidikan Islam beralih 
kepada pendidikan pondok (Abdullah Ishak. 1995). Pendidikan pondok memberi tumpuan 
kepada pengajian ilmu-ilmu Islam secara lebih mendalam dengan menelaah kitab-kitab lama. 
Sistem pengajian pondok kemudiannya diganti dengan sistem pendidikan madrasah. 
Pendidikan madrasah memberi penekanan kepada pendidikan ilmu agama seiring dengan 
mata pelajaran akademik. Pendidikan madrasah dilihat lebih sistematik serta mendapat 
sambutan yang menggalakkan daripada masyarakat Tanah Melayu kerana bersifat holistik 
dan menyeluruh. 

Setelah fasa pendidikan madrasah, pendidikan Islam kemudiannya wujud sebagai satu mata 
pelajaran yang ditawarkan dalam sistem pendidikan negara. Penggubalan Penyata Razak 
1956, Penyata Rahman Talib 1960 dan Akta Pelajaran 1961 menyaksikan mata pelajaran 
Pendidikan Islam ditawarkan di sekolah-sekolah rendah dan menengah dengan pembiayaan 
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daripada kerajaan pusat (Abdullah Ishak. 1995). Sebelum ini, dalam pendidikan madrasah 
dan pondok, pendidikan Islam ditawarkan oleh orang persendirian atau swasta. 
Perkembangan seterusnya ialah pelaksanaan Kurikulum Baharu Sekolah Rendah (KBSR) dan 
Kurikulum Bersepadu Sekolah Menengah (KBSM) yang menawarkan Pendidikan Islam 
sebagai mata pelajaran teras dan wajib bagi semua murid beragama Islam. Terkini, mata 
pelajaran Pendidikan Islam ditawarkan berasaskan kurikulum baharu yang dikenali sebagai 
Kurikulum Standard Sekolah Rendah (KSSR) dan Kurikulum Standard Sekolah Menengah 
(KSSM). 

Secara lebih khusus, pendidikan tahfiz bermula di Malaysia seawal tahun 1966 dengan 
penubuhan Maahad Tahfiz oleh Perdana Menteri Malaysia I, Tunku Abdul Rahman Putra al- 
Haj. Maahad Tahfiz tersebut beroperasi di Masjid Negara dengan seramai lapan orang 
pelajar sahaja (Azmil Hashim, 2012). Pada tahun 1997, Maahad tersebut dinaiktaraf lalu 
dikenali sebagai Darul Quran dan diletakkan di bawah pengurusan Jabatan Kemajuan Islam 
Malaysia (JAKIM). Seterusnya pada November 1998, Darul Quran ditempatkan di kampus 
tetap di Kompleks Darul Quran, Ampang Pecah, Kuala Kubu Baharu. Selain daripada itu, 
beberapa maahad tahfiz negeri turut ditubuhkan sejurus setelah penubuhan maahad tahfiz di 
Masjid Negara. Sebagai contoh, pada tahun 1979, maahad tahfiz di Kelantan ditubuhkan. 
Ini diikuti dengan maahad tahfiz di Terengganu, Perak, kedah, Perlis dan Selangor pada tahun 
1980-an. Pada sekitar tahun 1990-an, Negeri Sembilan, Melaka, Pahang dan Sabah pula 
mendirikan maahad tahfiz di negeri masing-masing. Akhir sekali, maahah tahfiz di Johor dan 
Pulau Pinang didirikan pada tahun 1996. Setiap maahad tahfiz negeri menawarkan program 
diploma Tahfiz al-Quran Darul Quran sebagaimana yang ditawarkan di Maahad Tahfiz 
Masjid Negara yang kemudiannya berpindah di Kuala Kubu Baharu. Diploma tersebut 
diiktiraf setaraf dengan Diploma UiTM oleh Jabatan Perkhidmatan Awam (JPA).(Azmil 
Hashim, 2013). 

Setelah itu, pendidikan tahfiz dirancakkan lagi dengan penubuhan sekolah-sekolah tahfiz di 
samping institusi tahfiz sedia ada. Sekolah-sekolah tahfiz tersebut didirikan oleh kerajaan 
negeri Selangor, Kelantan dan Terengganu. Sebagai contoh yang jelas, Maahad Integrasi 
Tahfiz Sains dan Teknologi Istana Bandar (MITIB) dan Maahad Integrasi Tahfiz Sains dan 
Teknologi Klang (MITST) yang berada di bawah pengurusan Jabatan Agama Islam 
Selangor. Yayasan Islam Terengganu pula menubuhkan Sekolah Menengah Imtiaz yang 
mempunyai beberapa cawangan di beberapa daerah di Terengganu. Demikian juga Majlis 
Agama Islam Wilayah Persekutuan (MAIWP) pula mengambil inisiatif menubuhkan sekolah 
tahfiz aliran sains yang dikenali sebagai Sekolah Menengah Integrasi Sains Tahfiz (SMISTA) 
tetapi kemudiaannya berdaftar sebagai Sekolah Agama Bantuan Kerajaan. Selain itu, pihak 
Majlis Amanah Rakyat dengan cetusan idea daripada Dato Idris Jusoh telah membangunkan 
Maktab Rendah Sains Mara (MRSM) Ulul Albab yang menekankan pendidikan sains dan 
tahfiz. MRSM Ulul Albab yang telah beroperasi sepenuhnya ialah MRSM Ulul Albab di 
Besut Terengganu, MRSM Ulul Albab Gemencheh, Negeri Sembilan dan MRSM Ulul Albab 
Balik Pulau, Pulau Pinang dan yang akan dibina ialah MRSM Ulul Albab di Sungai Besar, 
Selangor. Manakala pihak swasta tidak ketinggalan turut menawarkan pendidikan tahfiz 
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sama ada berbentuk integrasi iaitu tahfiz dan akademik atau ada yang menawarkan 
pendidikan tahfiz sahaja (Fathiyah Mohd Fakhruddin, 2014). 

Jelasnya, pendidikan tahfiz di Malaysia telah berkembang dengan pesat dengan inisiatif pihak 
kerajaan persekutuan, kerajaan negeri dan orang perseorangan. Ini berlaku lanjutan daripada 
permintaan yang tinggi dalam kalangan masyarakat. Terkini, beberapa Sekolah Berasrama 
Penuh (SBP) dan Sekolah Menengah Kebangsaan Agama (SMKA) terpilih bagi 
melaksanakan Tahfiz Model Ulul Albab (TMUA) hasil daripada komitmen pihak kerajaan 
bagi memenuhi kehendak dan keperluan masyarakat seluruh negara. Berikutan dariapad 
model tersebut, pada Julai lepas, Tan Sri Muhyiddin Yassin mengumumkan bahawa SMKA 
Kedah, Sekolah Menengah Kebangsaan Agama Kuala Lumpur (SMAKL) dan Sekolah 
Menengah Agama Persekutuan (SMAP) Bentong adalah projek perintis kepada model 
TMUA itu. Ia adalah bukti kesungguhan pihak Kementerian Pendidikan Malaysia bagi 
memastikan agenda melahirkan generasi yang mempunyai penghayatan nilai dapat 
direalisasikan (Bomeo Post Online, 2014). 


GENERASI AL-QURAN 

Sayyid Qutb memberi fokus yang istimewa kepada generasi al-Qurab dalam penulisan beliau 
yang bertajuk ‘Petunjuk Jalan Yang Benar’. Fokus tersebut dicanangkan oleh Sayyid Qutb 
bagi menangani permasalahan umat pada zamannya. Beliau menekankan tentang generasi al- 
Quran dengan merujuk kepada perjalanan sejarah dan menemui bahawa generasi sahabat 
mempunyai ciri istimewa dan perlu diberi tumpuan dan diambil iktibar. Generasi sahabat 
turut dikenali sebagai generasi al-Quran. 

Gagasan untuk membentuk generasi terbaik iaitu generasi al-Quran atau turut dikenali 
sebagai generasi Sahabat tercetus daripada hati nurani Sayyid Qutb. Gagasan tersebut 
dicetuskan beliau bagi memastikan generasi berkenaan berupaya memimpin dan mentadbir 
dunia. Umat Islam ialah umat yang memiliki potensi unggul dan lengkap dengan adanya al- 
Quran sebagai panduan dan manual hidup (Farid Mat Zain, 2003). 

Generasi sahabat atau generasi al-Quran secara jelas merujuk kepada generasi yang 
menjadikan al-Quran sebagai sumber untuk menerima dan menghayati perintah-perintah 
Allah s.w.t. al-Quran dilihat sebagai manual dan panduan berharga bagi merealisasikan 
fungsi sebagai hamba yang menjunjung perintah-Nya. Generasi al-Quran ialah modal insan 
yang mempelajari al-Quran untuk memastikan perjalanan kehidupan seharian sejajar dengan 
al-Quran. Al-Quran dipelajari bukan semata-mata untuk menambah khazanah ilmu iaitu 
untuk perkembangan aspek kognitif atau intelek semata-mata. (Sayyid Quthub,1987). 

Bagi generasi Sahabat tersebut, al-Quran seolah-olah melebur di dalam diri mereka. Al- 
Quran memberi kesan yang besar kepada kehidupan mereka. Mereka merujuk al-Quran 
sebagai manual dalam menjalani kehidupan. Menjadikan al-Quran sebagai manual dalam 
kehidupan bermaksud menerima konsep Ilahi dan melaksanakannya dalam kehidupan. 


214 




Sayyid Qutb selanjutnya membuat komentar bagaimana generasi terkemudian yang jelas 
memberi fokus kepada penerimaan konsep Ilahi namun penerimaan konsep tersebut hanya 
bertujuan untuk dipelajari, dibincangkan, dibahaskan atau diakui unsur kesusasteraannya 
(Sayyid Quthub,1987). 

Pembinaan generasi al-Quran yang dianjurkan oleh Sayyid Qutb juga meliputi proses 
meninggalkan konsep jahiliah daripada dalam diri dan menggantikannya dengan konsep 
Ilahi. Dengan itu, nilai-nilai Islam akan berkembang dalam ruang pemikiran, kepercayaan, 
adat dan budaya individu mahupun kelompok masyarakat (Sayyid Quthub, 1987). 

Mempelajari al-Quran dalam skop yang luas adalah belajar mengenali apa yang diminta oleh 
al-Quran untuk diamalkan. Apa yang lebih utama yang perlu dikenali di dalam al-Quran 
ialah perintah akidah. Setelah perintah akidah ini mantap dalam diri, disusuli dengan aspek 
undang-undang dan peraturan yang mengatur hubungan dengan Allah dan mengatur 
hubungan dengan makhluk. Surah al-Isra’ ayat 9, Allah s.w.t. merakamkan yang bermaksud: 

Sesungguhnya Al-Quran ini memberi petunjuk ke jalan yang amat betul (agama 
Islam), clan memberikan berita yang menggembirakan bagi orang-orang beriman 
yang mengerjakan amal-amal soleh, bahawa mereka beroleh pahala yang besar. 

Tidak berlebihan jika turut disebut di sini bahawa selain daripada penulisan dan pandangan 
Sayyid Qutb tentang generasi al-Quran, ia disempurnakan lagi dengan manhaj tafsir haraki 
yang diusulkan beliau. Menerusi penulisan kitab tafsir Fi Zilal al-Quran karangan beliau, 
beliau mengutarakan pendekatan tafsir ayat al-Quran yang memberi fokus kepada aplikasi 
Islam dalam kehidupan. Penulisan tafsir yang beliau kemukakan temyata menuntut umat 
Islam agar menjadikan al-Quran sebagai teras kehidupan dan sekaligus panduan praktikal 
dalam kehidupan. Asas penulisan berkisar kepada kehidupan Rasulullah s.a.w. dan para 
sahabat dan bagaimana baginda dan para sahabat menterjemahkan al-Quran dalam semua 
bidang kehidupan (Haziyah Hussin, 2013). 

Berdasarkan huraian, jelas bahawa melahirkan generasi al-Quran bukan semata-mata 
menerusi pendekatan memasukkan elemen hafazan di dalam sistem pendidikan sedia ada. 
Generasi al-Quran dibangunkan menerusi usaha yang bersepadu iaitu dengan menekankan 
konsep pendidikan bersepadu. Zanaton Ikhsan memetik apa yang disebut dalam konsep 
pendidikan bersepadu ketika ia mula dibahaskan dalam forum pendidikan negara tahun 1984 
iaitu ‘pendidikan berasaskan al-Quran dan al-Sunnah dan dalam masa yang sama wujudnya 
integrasi ilmu akal dan elemen akidah’(Zanaton Ikhsan, 2014). 


PERNYATAAN MASALAH 

Pendidikan ialah instrumen penting bagi memaju dan membangunkan negara dan 
masyarakat. Tanpa pendidikan, agenda kemajuan tidak dapat dilaksanakan khususnya 
agenda bagi membina modal insan yang mampu menangani cabaran kehidupan masa kini. 
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Dalam era transformasi pendidikan, pendidikan tahfiz diharap berupaya melahirkan generasi 
al-Quran yang mempelajari, mempraktikkan dan menjadikan al-Quran sebagai manual dalam 
kehidupan seharian. Generasi al-Quran pada hakikatnya merujuk kepada generasi yang dapat 
membangunkan diri dan individu di sekitamya. Generasi al-Quran ialah modal insan bersifat 
holistik yang dapat membangunkan aspek fizikal dan spiritual dirinya. Oleh itu, kajian ini 
perlu dijalankan bagi meneliti sejauh mana pendidikan tahfiz yang ditawarkan bertujuan bagi 
melahirkan generasi al-Quran serta bagaimana kaedah atau pendekatan yang digunapakai. 

OBJEKTIF KAJIAN 

Kajian yang dijalankan ini adalah bagi meneliti sejauh mana pendidikan tahfiz di negara 
bertujuan untuk melahirkan generasi al-Quran. Di samping itu, kajian ini turut meneliti 
bagaimana proses melahirkan generasi al-Quran dilaksanakan menerusi pendidikan tahfiz. 


METODOLOGI KAJIAN 

Kajian ini menggunakan reka bentuk penyelidikan kualitatif. Reka bentuk kualitatif dipilih 
kerana kajian ini berusaha untuk memahami realiti pendidikan tahfiz dalam melahirkan 
generasi al-Quran berdasarkan pengetahuan, keyakinan dan pengalaman partisipan kajian 
(Noraini Idris, 2010).Dalam konteks kajian ini, pengkaji ingin memahami fenomena 
pendidikan tahfiz dalam melahirkan generasi al-Quran menurut pandangan individu yang 
terlibat secara langsung dengan aktiviti tersebut (Noraini Idris, 2010).Temu bual ialah kaedah 
pengumpulan data yang digunakan kerana temu bual dapat mengemukakan perspektif yang 
dipegang oleh satu-satu individu selain daripada pandangan dan pengalaman yang 
menggambarkan kepercayaan atau sikap satu-satu individu(Puvenesvary, 2011). 

Partisipan terdiri daripada pentadbir dan guru-guru tahfiz di beberapa sekolah tahfiz terpilih. 
Persampelan yang digunakan ialah persampelan bertujuan kerana untuk kajian kualitatif 
partispan perlu dipilih dalam kalangan yang dapat memberi dan berkongsi informasi yang 
banyak (Puvenesvary, 2011). Kvale dan Patton menjelaskan bahawa proses analisis data 
kualitatif khasnya data temu bual bermula dengan proses transkripsi temu bual. Setelah itu, 
disusuli dengan proses pembacaan secara berulangkali sehingga idea utama dapat 
dikenalpasti. Peringkat seterusnya ialah mengkategorikan idea berkenaan kepada topik dan 
sub topik. Topik dan sub topik kemudiannya dilabelkan kepada tema dan sub tema yang 
bersesuaian dan tepat selaras dengan persoalan kajian yang telah dibina (Othman Lebar, 
2009). 

PERBINCANGAN DAPATAN KAJIAN 

Berdasarkan persoalan kajian yang pertama iaitu sejauh mana tujuan pendidikan tahfiz yang 
difahami oleh partisipan kajian bagi melahirkan generasi al-Quran, terdapat beberapa tema 
utama. Tema-tema tersebut meliputi membangunkan potensi murid, membangunkan akhlak 
murid serta membentuk murid ke arah profesional serba boleh. Ketiga-tiga tema berkenaan 
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dinyatakan oleh pentadbir dan guru tahfiz apabila dikemukakan tentang tujuan dan hasrat 
pendidikan tahfiz. 


Pentadbir A menekankan bahawa pendidikan tahfiz boleh melahirkan generasi al-Quran 
menerusi proses pembangunan potensi diri murid. Beliau menjelaskan: 

Jadi tujuan dia ialah nak menimbulkan keberanian dan keyakinan...bahawa 
dia adalah hafiz satria. 

Dalam pemyataan pentadbir di atas, temyata apa yang diberi fokus ialah membangunkan 
potensi berani dan keyakinan diri. Bagi beliau, potensi sebagai generasi al-Quran perlu 
digilap daripada segi keyakinan dan keberanian diri sehingga murid berbangga dengan 
bidang hafazan yang diceburinya. 

Pentadbir A turut memberi penekanan terhadap potensi generasi al-Quran yang perlu digilap 
iaitu pada aspek pengurusan diri, cekap berbahasa, berkemahiran serta memiliki semangat 
kesukarelawanan. Beliau turut menyatakan kebimbangan beliau kerana ramai murid tahfiz 
bijak daripada segi akademik namun aspek perkembangan kendiri dan potensi diri agak 
lemah. 


Pertama, ialah bahasa, kedua, kemahiran dan yang ketiganya ialah 
komponen pengurusan diri dan yang keempat ialah khidmat masyarakat, 

Manakala Pentadbir B pula dalam memperkatakan tentang tujuan pendidikan tahfiz, beliau 
mengutarakan tentang sistem pendidikan yang holistik dan bersepadu yang ditekankan di 
sekolah beliau. Beliau menjelaskan: 

Ha, betul.yang tu yang kita letakkan dalam kalau sini kita panggil sistem 
ihes (integrated holistic education system). 

Berasaskan kepada sistem ihes yang diterima dan dilaksanakan di sekolah beliau, setiap guru 
tahfiz dan Pendidikan Islam akan berusaha membantu guru-guru akademik menyediakan 
ayat-ayat al-Quran yang berkaitan dengan setiap tajuk yang diajari oleh guru-guru berkenaan. 

Selanjutnya Guru B menghuraikan tentang generasi al-Quran yang ingin dilahirkan daripada 
pendidikan tahfiz dengan memberi fokus bagi membentuk profesional di masa akan datang. 
Beliau menegaskan bahawa: 

...jadi kita sebagai guru ingin membantu murid supaya menjadi seorangyang 
profesional dalam cjuran, generasi cjuran yang serba boleh clcm berakhlak 
mulia. 

Bagi persoalan kajian yang kedua, dapatan kajian menunjukkan bahawa terdapat beberapa 
cara atau kaedah bagi membentuk generasi al-Quran dalam kalangan murid tahfiz. Pentadbir 
A sebagai contoh menitikberatkan aspek program sekolah yang berbentuk modul persediaan 
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sebelum memulakan persekolahan sebenar atau secara khususnya pembelajaran tahfiz. 
Beliau menyampaikan seperti berikut: 

Cuma kita pernah sebut di peringkat jabatan supaya modul itu dibukukan dan 
kandungan itu ditulis. Maknanya siapa pun yang akan ambil, take over 
program ni dia ada bahan. Contohnya macam ‘Aku Seorang Hafiz Satria ’. 

Sementara itu, Pentadbir B selaku Penyelaras Program Tahfiz lebih menekankan kaedah 
hafazan yang tidak meminggirkan aspek pemahaman ayat yang dihafaz. Oleh itu bagi beliau, 
kaedah bagi membentuk generasi al-Quran lebih kepada semasa proses pengajaran dan 
pembelajaran. Beliau sendiri sebagai guru hafazan menyarankan agar murid memahami ayat 
yang dihafaz. Malah bukan sahaja setakat pemahaman, beliau turut merancang untuk 
membimbing murid mengaitkan ayat berkenaan dengan realiti kehidupan seharian. 

Apa yang saya buat, pelajar tingkatan 3 ni, bila dia menghafal satu page, 
memang dia kena faham apa yang dia hafal 

Kat situ kita didik sepaya dia faham dululah apa yang dia hafal. Cuma 
selepas ni kita nak dia relate pulak dengan kehidupan dia. Cuma benda ni 
belum di peringkat yang menyeluruh lah sebab tak semua mampu. 

(Pentadbir B) 

Selain itu, Pentadbir B turut berkongsi dengan inisiatif para guru hafazan yang berusaha 
mendapatkan ayat-ayat al-Quran yang sesuai dengan tajuk mata pelajaran akademik. Usaha 
ini adalah sejajar dengan sistem ihes yang dilaksanakan oleh pihak sekolah beliau. Usaha ini 
dapat membantu membentuk generasi al-Quran yang memahami ilmu akademik dalam ruang 
lingkup yang tidak terpisah daripada ilmu al-Quran. 

Jadi kami kena cari dalam al-Quran apa ayat yang berkaitan dengan al- 
Quran berdasarkan topic subjek. Contolmya subjek Sains tu tentang hujan. 

Jadi, apa ayat al-Quran yang menceritakan tentang itu. 

(Pentadbir B) 

Guru B turut menyatakan perkara yang sama. Beliau menjelaskan bahawa berdasarkan 
pengalaman beliau sendiri, beliau meminta murid memahami apa yang dibaca dan dihafaz 
serta seterusnya menghayati dan mengamalkannya. Kata beliau: 

... sebelum menghafaz murid wajiblah membaca dahulu, faham apa ycing 
dibaca, serta hayati dan amalkan. 

Pada mulanya baca dan baca tafsirnya, apa yang Allah ingin sampaikan 

(Guru B) 

Jelas bahawa Guru B sendiri berusaha untuk membina generasi al-Quran menerusi proses 
pengajaran dan pembelajaran beliau. Beliau berusaha menggalakkan murid untuk membaca 
terjemahan dan tafsiran ayat lalu mengajak murid untuk memahami lalu mempraktikkan apa 
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yang disebut dalam ayat berkenaan. Oleh itu, murid bukan sahaja menghafaz ayat dengan 
lancar namun memahami apa mesej Allah s.w.t. serta apa perintah yang perlu dilaksanakan 
dalam hidup. 

Akhir sekali, Guru C menekankan bahawa pembinaan generasi al-Quran dalam kalangan 
murid tahfiz lebih berfokus kepada pengajaran mata pelajaran Pendidikan Islam dan juga 
mata pelajaran sukatan Azhari yang dilalui murid. Pada pandangan beliau, dalam sukatan 
hafazan terdapat kekangan masa yang tidak memungkinkan proses membina generasi al- 
Quran itu dilaksanakan. Oleh itu, semasa pengajaran dan pembelajaran Pendidikan Islam dan 
mata pelajaran sukatan Azhari, aspek pembinaan akidah, pemantapan ibadah dan akhlak 
boleh disentuh secara langsung dan mendalam. Beliau menegaskan, 

Kita mengharapkan subjek-subjek lain Pendidikan Islam, Balmsa Arab kita 
cuba sikit-sikit, letakkan kefahaman. Jadi, (subjek) azhari tu menyokong 
mereka (murid) memahami. 

(Guru C) 

Berdasarkan dapatan kajian, pembinaan generasi al-Quran tidak disebut secara langsung oleh 
semua partisipan kajian. Hanya tiga orang partisipan daripada keseluruhan lima orang 
partisipan yang menyatakan aspek pembinaan generasi al-Quran secara langsung dan jelas. 
Walaupun dua orang partisipan tidak menyatakan secara jelas, namun kaedah hafazan yang 
diaplikasikan dalam pengajaran dan pembelajaran boleh difahami sebagai mendokong 
aspirasi tersebut. Aspek pembinaan generasi al-Quran sebagaimana yang diutarakan oleh 
partisipan kajian berkisar kepada proses membina generasi profesional yang cemerlang 
akhlak serta mengoptimakan potensi diri bagi kebaikan diri dan masyarakat. Ianya selaras 
dengan apa yang dikemukakan oleh Sayyid Qutub namun boleh dikatakan sebagai ruang 
lingkupnya masih tidak betul-betul menyeluruh. Ini adalah kerana Sayyid Qutb mengusulkan 
pembinaan generasi al-Quran dengan mengambil ruh keteladanan daripada generasi Sahabat. 
Sayyid Qutb turut menegaskan tentang kesedaran menjadikan al-Quran sebagai manual 
dalam kehidupan. Oleh itu, proses mempelajari al-Quran adalah dengan tujuan 
merealisasikan fungsi sebagai hamba yang memberikan kepatuhan kepada seluruh perintah 
Allah s.w.t (Sayyid Quthub, 1987). 

Manakala dapatan tentang kaedah pembinaan generasi al-Quran adalah sesuatu yang boleh 
diberi pujian. Namun sebagaimana biasa, masih wujud ruang untuk penambahbaikan. 
Sebagai contoh, jika dihalusi apa yang diusulkan oleh Sayyid Qutb, beliau menyarankan 
penggunaan tafsir manhaj haraki (Haziyah Hussin, 2013). Tafsir manhaj haraki hakikatnya 
sangat membantu kepada pemahaman ayat al-Quran dan bagaimana ia boleh diaplikasi dalam 
semua bidang kehidupan. Namun secara praktisnya, kaedah tafsir haraki mungkin agak 
tinggi dan perlu disesuaikan dengan peringkat pendidikan tahfiz di sekolah menengah. Di 
samping itu, Sayyid Qutb turut menyarankan agar penerimaan dan pengamalan nilai-nilai 
Ilahi dilengkapkan dengan usaha meninggalkan nilai-nilai jahiliah atau yang tidak Islamik. 
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Rumusannya, dapatan kajian yang diperolehi mengisyaratkan bahawa pembinaan generasi al- 
Quran dinyatakan oleh pentadbir dan guru tahfiz tetapi belum dalam erti kata yang 
menyeluruh. Begitu juga, aspek kaedah dan pendekatan pembinaan generasi al-Quran ada 
tetapi masih banyak ruang untuk ditambahbaik dan disempumakan lagi. 

KESIMPULAN 

Cabaran bagi melahirkan generasi al-Quran adalah cabaran yang tidak boleh dipandang sepi. 
Cabaran ini perlu dipikul secara kolektif oleh pihak kerajaan khasnya kementerian 
pendidikan, pihak sekolah tahfiz, guru-guru, ibubapa dan murid itu sendiri. Setiap pihak 
perlu memahami secara holistik tuntutan bagi melahirkan generasi menerusi pendidikan 
tahfiz. Dapatan kajian menunjukkan pemahaman tentang tujuan pendidikan tahfiz bagi 
melahirkan generasi al-Quran masih tidak menyeluruh dan komprehensif. Masih ada yang 
memahami pendidikan tahfiz hanya untuk melahirkan generasi yang hafaz al-Quran. 
Generasi al-Quran ialah generasi yang membaca, menghafaz, memahami dan mengamalkan 
al-Quran dalam kehidupan seharian. Al-Quran dijadikan sumber rujukan dan panduan utama 
dalam menjalani kehidupan seharian adalam apa juga lapangan hidup. Manakala daripada 
aspek kaedah bagi melahirkan generasi al-Quran melalui pendidikan tahfiz, ternyata kaedah 
atau pendekatan tersebut masih bersifat terbatas. Sememangnya ada usaha untuk memahami 
ayat yang dihafaz, merujuk tafsir dan mengaitkan apa yang dipelajari dalam mata pelajaran 
akademi dengan apa yang terkandung dalam al-Quran, namun melibatkan skop yang kecil. 

Kajian ini memberi implikasi yang jelas bahawa usaha untuk melahirkan generasi al-Quran 
melalui pendidikan tahfiz memerlukan perjalanan yang panjang tetapi tidak mustahil. Proses 
penambahbaikan kepada sistem atau model pendidikan tahfiz yang dilaksanakan di sekolah 
dan institusi sedia ada di Malaysia perlu melibatkan aspek formulasi falsafah, matlamat, misi 
dan visi yang jelas. Bertitik tolak daripada itu, pelaksanaan kaedah mahupun pendekatan 
bagi melahirkan generasi al-Quran sesuai dengan falsafah, matlamat, visi dan misi yang 
diungkapkan perlu dirancang dengan teliti agar penterjemahan falsafahnya jelas dan 
praktikal. 

Cabaran melahirkan generasi al-Quran menuntut transformasi pemikiran dan sikap 
sebagaimana yang dikemukakan oleh Sayyid Qutb dan mampu direalisasikan dengan 
keterbukaan menerima ilmu dalam semua lapisan masyarakat yang terlibat. 
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Abstrak 

Dalam konteks hafazan al-Quran, penggunaan teknologi dilihat seakan tidak mendapat tempat langsung. Para 
guru masih lagi tidak mengambil peluang teknologi yang ada untuk diadaptasi bagi meningkatkan kadar 
hafazan pelajar. Keadaan ini menyebabkan adanya kepincangan dalam hafazan dan pengurusan hafazan 
pelajar.Kajian ini akan memberi tumpuan kepada penggunaan teknologi semasa dalam membantu pelajar 
dalam menghafaz al-Quran. Selain itu juga, kajian ini akan cuba membantu para pengajar dalam pengurusan 
sistem hafazan itu sendiri. Kajian inin menggunakan kaedah analisis dokumen dan pemerhatian. Analisis 
dokumen adalah pengumpulan data dan maklumat berpandukan bahan-bahan berbentuk primier dan sekunder. 
Manakala pemerhatian digunakan bagi mengenal pasti masalah-masalah lain yang timbul. Hasil kajian ini 
menunjukkan bahawa penggunaan teknologi dapat meningkatkan kadar hafazan dan pengurusan itu sendiri. 
Beberapa cadangan dan penambaikan juga disarankan dalam kajian ini ke arah memantapkan pengajaran dan 
pembelajaran tahfiz dengan bantuan teknologi semasa seperti audio, video dan aplikasi komputer dan telefon 
pintar. 

Kata kunci: hafazan al-Quran, teknologi semasa, pengurusan hafaz 


PENDAHULUAN 

Al-Quran merupakan kalamullah yang terakhir diturunkan kepada Nabi Muhammad s.a.w. 
sebagai panduan kepada umat manusia seluruhnya. Al-Quran merupakan mukjizat teragung 
yang terpelihara kesucian kandungannya sehinnga hari Kiamat. Sejak zaman nabi 
Muhammad saw menghafaz Al-Quran merupakan salah satu kaedah berkesan dalam 
memelihara keaslian isi kandungan Al-Quran. Pada zaman ini, kesedaran terhadap usaha 
memelihara Al-Quran masih diteruskan dan banyak sekolah dan institusi tahfiz Al-Quran 
dibangunkan di semua peringkat di seluruh negara. Dengan kelebihan ilmu teknologi yang 
Allah swt kurniakan pada zaman ini proses pemeliharaan Al-Quran menjadi semakin mudah 
untuk dikawal dan dipantau oleh panel ulama’ yang berautoriti melalui penguatkuasaan 
terhadap pengesahan keaslian kandungan Al-Quran. Firman Allah Taala: 

^ jjjlaiiisJ 4J U!j jSSl! liijj Ul 
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“Sesungguhnya Kamilah yang menurunkan Al-Quran, dan Kamilah yang memelihara dan 

menjaganya. (al-Hijr : 9)” 

Dan disebutkan juga didalam hadith dalam riwayat yang sahih mengenai keutamaan al- 
Quran. Rasulullah s.a.w. menggesa umatnya memepelajari al-Quran dan mengajarkannya 
kepada yang lain. 

Dewasa ini, pengajian tahfiz telah berkembang dengan pesatnya, terutama di negara-negara 
majoriti Islam seperti Arab Saudi, Malaysia, Indonesia, Brunei. Perkembangan ini juga 
didorong oleh perkembangan media massa yang melaporkan engalaman dan maklumat 
berkenaan pencapaian dalam bidang Tahfiz al-Quran di peringkat global ini. 

Muhammad Khurram Khan, (2013) menyatakan bahawa keberadaan Islam di alam maya 
sangat mengujakan dimana umat Islam menggunakan internet hampir dalam semua aspek 
kehidupan.Mereka menggunakan intemet untuk pembelajaran maya, pembelajaran dan 
hafazan al-Quran, pengajaran al-Quran, perbankan, kemasyarakatan dan lain-lain. 

Pembelajaran al-Quran memainkan peranan yang sangat penting dalam kehidupan seseorang 
Muslim. Perkembangan pesat teknologi maklumat pada masa kini memungkinkan perisian 
dan portal laman sesawang dibangunkan untuk memudahkan para pengguna belajar dan 
mengambil manfaat dari al-Quran. Aplikasi-aplikasi ini merangkumi pengetahuan al-Quran 
seperti membaca (Tilawah), menghafaz (Hafazan), tafsir dan lain-lain.(Zameer Ahmed 
Adhoni, Husam A1 Hamad, Abdul Ahad Siddiqi, et. al., 2013) 


SOROTAN LITERATUR 

Dalam kajian ini, penulis akan menerangkan keperluan penggunaan dan kepentingan 
penggunaan teknoogi dalam sistem hafazan al-Quran bagi para pelajar dan sistem pengurusan 
hafazan bagi para guru. Kajian-kajian berkenaan penggunaan teknologi semasa dalam 
pembelajaran al-Quran akan diketengahkan sebagai satu usaha untuk mempertingkatkan dan 
memperkasakan bidang hafazan al-Quran. 

KAEDAH TRADISIONAL DALAM HAFAZAN AL-QURAN 

Pada tahun 2014, Nor Musliza Mustafa & Mokmin Basri menerangkan bahawa pelbagai 
teknik dan kaedah hafazan telah digunakan dalam menghafaz al-Quran oleh para huffaz. 
Antara kaedah dan teknik hafazan Al-Quran yang dikenalpasti adalah Talaqqi, Musyafahah, 
Takrar, Tadarus, Semaan, Tasmik, Tashil, Tarkiz, Tarsikh, Tafaqqud dan Muraja ’ah , 
kefahaman dan penulisan. 

Antara kaedah yang disebutkan, Abdul Hafiz Abdullah et al., (2005) menyatakan dalam 
kajian beliau bahwa kaedah yang paling asas adalah Talaqqi Musyafahah yang melibatkan 
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pelajar dan guru secara langsung. Cara terbaik untuk belajar dan menghafal Al-Quran adalah 
melalui kaedah Talaqqi dan Musyafahah. Talaqqi dilaksanakan melalui bersemuka atau 
berurusan dengan guru-guru. Musyafahah bermakna bacaan dari mulut ke mulut dengan 
melihat bibir guru untuk mendapatkan sebutan yang betul pada tajweed dan makhraj huruf. 

Sistem hafazan al-Quran disokong platform untuk gaya pembelajaran yang berlainan dan 
teknik dengan integrasi Talaqqi Musyafahah dan kaedah yang menjadikan pelajar cara yang 
mudah untuk belajar dan menghafal. Ia akan mengintegrasikan kaedah asas Talaqqi dan 
Musyafahah dengan sistem untuk mewujudkan satu cara yang terbaik untuk menghafal Al- 
Quran. Beberapa faktor dalam pembelajaran yang menyumbang kepada keberkesanan dan 
kecekapan adalah interaktif reka bentuk sistem pembelajaran 


KAEDAH-KAEDAH YANG DIGUNAPAKAI DALAM MENGHAFAZ AL-QURAN 


Selain dari itu terdapat juga kaedah-kaedah yang digunapakai dalam penghafazan al-Quran. 
Antara teknik yang dikenalpasti oleh Sedek Bin Ariffin, (2011) ialah kaedah hafazan Darul 
Quran (Malaysia), Kaedah Deobandy (India), Kaedah Turki (Abdul Hafiz A. & Norhanan 
AR., 2010), Kaedah Jibril (Mohammad Asraff Ayob, 2011) dan lain-lain. 


Kaedah-kaedah ini adalah kaedah yang digunapakai dan diamalkan oleh para penghafaz al- 
Quran sebelum bergelar seorang penghafaz al-Quran yang mahir.Perkembangan ilmu hafazan 
al-Quran telah menyebabkan beberapa kaedah yang dibawa masuk dari luar negara termasuk 
kaedah-kaedah yang dihasilkan oleh para huffaz di negara Malaysia ini sendiri. Kaedah- 
kaedah ini diguna pakai dalam proses menghafaz al-Quran dalam memastikan pelajar berjaya 
menghafaz al-Quran dengan baik, seterusnya dapat mengingati hafalan ayat-ayat al-Quran. 
Perkara ini telah dinukilkan dari rasulullah s.a.w di dalam hadithnya : 



: (J ^ 'jaAi; \js- 

Lg_ail? li t 1 Lg-lL f ' Utj j l ^ L^- TjiJ LJaiiJa Lc) 


Dari Ibn ‘Umar bahawa rasulullah s.a.w telah bersabcla: Sesungguhnya 
perumpamaan penghafal al-Quran adalah seperti penjaga unta yang berikat, 
sekiranya diikat dapat dijaga dan sekiranya dilepaskan akan hilan y. (M uh am mad bin Ismail 

Abu ‘Abd Allah al-Bukhari, 1994) 

Terdapat beberapa teknik dalam kaedah-kaedah yang disebutkan di atas. Penjelasan terperinci 
terhadap kaedah-kaedah tersebut seperti berikut: 

1. Kaedah hafazan Darul Quran (Malaysia), 

i. Teknik pembahagian juz 

ii. Teknik pembahagian hafazan mengikut minggu 

iii. Penggunaah Mushraf Resm Uthmani 
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iv. Teknik penentuan ayat-ayat hafazan 

v. Talaqqi Musyajahah 

vi. Pengulangan hafazan 10 kali 

vii. Hafazan secara berpasangan 

viii. Hafazan mengikut muka surat 

ix. Penulisan ayat-ayat hafazan 

x. Memperdengarkan (tasmik) ayat-ayat hafazan 

xi. Solat Sunat Taqwiatul Hifz 

xii. Membaca ayat Hafazan dalam solat 

xiii. Mengulang (Murajaa ’h) 2 jam sehari 

xiv. Ujian Hafazan 

2. Kaedah Deobandy (India) 

i. Sabak (Hafazan baru) 

ii. Para Sabak (Hafazan mingguan) 

iii. Ammokhtar (Hafazan Keseluruhan al-Quran) 

iv. Halaqah Dauri (Kelas Ualangan Bacaan) 

v. Syahaclah Hafaz 

3. Kaedah Turki (Abdul Hafiz A. & Norhanan AR., 2010) 

i. Khatam 10 kali 

ii. Chi (Hafazan Baru) 

iii. Zor Pismis (Lancar Hafazan Lama yang susah) 

iv. Kolay Pismis (Lancar Hafazan Lama yang mudah) 

v. Tekrar (Ulangan Keseluruhan) 

vi. Tekrar Hepsi Seyfa ( Chi, Zor Pismis dan Kolay Pismis) 

vii. Has 


4. Kaedah Jibril (Mohammad Asraff Ayob, 2011) 

i. Teknik 1: 3 baris sehari 

ii. Teknik 2 : 30 minit sehari 

iii. Teknik 3 : Ulang 3 kali (sebelum, ketika dan selepas solat) 

iv. Teknik 4 : Serampang 3 mata 
Serampang 1 : Hafaz 5 Hari sahaja 

Serampang 2 : Hujung minggu sebagai hari mengulang 
Serampang 3 : Empat muka surat sebulan 


Selain kaedah yang disebutkan diatas, terdapat kaedah yang telah di wahyukan oleh Allah 
s.w.t dalam kitab suci al-Quran yang mencakupi hafazan, pembacaan dan penghayatan. 


£jjl! AjI lill ) V l jjIc- j) ) 1 (JUjLjI ^j V 

) ^ ^iUj l jjIc- j) p ) A 


‘Janganlah engkau (wahai Muhammad) Kerana hendakkan cepat menghafaz Quran yang 
diturunkan kepadamu menggerakkan lidahmu membacanya (sebelum selesai dibacakan 
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kepaclamu). (17) Sesunggulmya Kamilah yang berkuasa mengumpulkan Al-Quran itu (dalam 
dadamu) dan menetapkan bacaannya (pada lidahmu); (18) Oleh itu, apabila Kami telah 
menyempurnakan bacaannya (kepadamu, dengan perantaraan Jibril), maka bacalah menurut 
bacaannya itu; (19) Kemudian, sesungguhnya kepada Kamilah terserah urusan menjelaskan 
kandungannya (yang memerlukan penjelasan). (20) (al-Qiyamah: 16-19) 


RINTANGAN DALAM PENDIDIKAN DAN PENGAJARAN TAHFIZ DI MALAYSIA 

Menurut Siti Fatimah Ahmad & Abd Halim Tamuri, (2010) perkembangan pesat dalam 
pembangunan industri pendidikan negara dan ledakan teknologi maklumat dapat membantu 
meningkatkan penggunaan teknologi inovasi dan konvensional ke arah memartabatkan sistem 
pendidikan bertaraf dunia dan pembangunan modal insan pelajar. Situasi ini menyaksikan 
perlunya kualiti dalam peningkatan infrastrukur sokongan yang berkesan dalam P&P melalui 
penggunaan BBM yang dapat membuka ruang lebih luas kepada para guru untuk 
mengaplikasi segala teori, kemahiran dan kepakaran yang sedia ada. 

Perkembangan bidang tahfiz di Malaysia dilihat semakin berkembang dari hari ke hari. Akan 
tetapi, perkembangan sahaja tidak memadai tanpa mempunyai satu sistem pendidikan 
hafazan yang mantap. Ini dilihat secara jelas dengan kewujudan Pusat Tahfiz Swasta dan 
Sekolah Tahfiz Rakyat di setiap negeri di Malaysia menggunakan sistem kurikulum dan 
pengajaran yang berbeza mingikut acuan mereka sendiri. 

Antara faktor yang telah dikenal pasti sebagai punca kelemahan dalam kaedah pengajaran 
dan pembelajaran tahfiz ialah guru didapati masih mengekalkan kaedah tradisional dalam 
proses pengajaran dan pembelajaran tahfiz walaupun mereka bersetuju dengan berkeyakinan 
penggunaan teknologi membantu dalam meningkatkan mutu hafazan al-Quran (Mohamad 
Marzuqi, 2008). 

Pada tahun 2011, Johan @ Eddy Luaran menyebutkan bahawa terdapat cabaran dalam 
pengintegrasian teknologi maklumat dalam pengajaran dan pembelajaran (P&P). Antara 
cabaran yang dinyatakan ialah kemahiran teknologi maklumat guru, pengetahuan teknologi 
maklumat guru dan sikap guru terhadap teknologi maklumat dalam pengajaran dan 
pembelajaran. 

Guru dituntut mempunyai kemahiran teknologi maklumat kerana ia penting bukan sahaja 
untuk meningkatkan keberkesanan proses pengajaran dan pembelajaran malah daripada aspek 
pentadbiran dan pengurusan sekolah. Guru-guru juga seharusnya kompeten dengan aplikasi 
pemprosesan perkataan, hamparan elektronik, pangkalan data, grafik, melayari multimedia 
dan Intemet serta berkomunikasi dengan menggunakan e-mel agar dapat mengikut arus 
perubahan pendikan disebabkan oleh teknologi. 

Suasana pembelajaran yang bermakna boleh dicapai melalui sokongan penggunaan Internet 
sebagai salah satu sumber oleh pelajar. Namun demikian keadaan ini tidak akan berlaku 


227 



selagi guru tidak mempunyai pengetahuan yang dapat membantu memudahkan penggunaan 
ICT dalam kalangan pelajar. Pengetahuan guru dalam teknologi maklumat didapati asil 
datipada ilmu yang dipelajari semasa pengajian, kursus yang diadakan oleh pihak kerjaaan 
melalui Kementerian Pendidikan serta bantuan rakan. 

Sikap guru terhadap teknologi maklumat dalam pengajaran dan pembelajaran amatlah 
diharapkan bagi menyokong penggunaan teknologi maklumat dalam P&P. Pengalaman 
menggunakan komputer mempengaruhi sikap terhadap komputer. Kebanyakan para guru 
tidak memahami kaedah untuk menggabungkan kemahiran komputer dengan pengajaran di 
kelas. Guru yang bersikap positif terhadap komputer juga adalah lebih bersedia 
menggunakannya berbanding dengan guru yang bersikap negatif terhadap komputer. 

KAEDAH BERBANTUKAN TEKNOLOGI DALAM HAFAZAN AL-QURAN 

Penggunaan teknologi dalam pembelajaran (e-learning) dilihat dapat membantu hafazan al- 
Quran dalam kalangan pelajar. Ia mewujudakan satu demensi pembelajaran baru yang 
menarik(Nik Salida Suhaila & AS Syahirah, 2004) 

Saedah Siraj, (2004) menyatakan pembelajaran berbantukan teknologi adalah satu bentuk 
pembelajaran yang menggunakan teknologi terkini di mana infrastrukturnya membolehkan 
penggunaan teknologi tanpa-wayar serta memfokus kepada penghantaran kandungan 
pembelajaran melalui peralatan elektronik mudah alih. Kandungan kurikulum yang 
diperlukan dalam pembelajaran berbantukan teknologi mempunyai potensi tidak berubah 
tetapi cara penyampaian - pendekatan atau bahan yang perlu diubahsuai menggunakan 
pendekatan mengikut jenis teknologi mobile yang bakal digunakan. 

Fatimah Hassan, Hasmawati Hassan, &Norziani Dahalan, et.al.(2010), menerangkan bahawa 
didalam industri e-leaming terdapat tiga kunci utama iaitu pembangunan kandungan, 
teknologi dan perkhidmatan. Antara tiga faktor trsebut, pembangunan teknologi dilihat 
sebagai faktor penting dalam implementasi e-leaming. Teknologi ini termasuklah 
perkhidmatan intemet, perkakas seperi komputer, projektor dan keselamatan rangkaian. 
Manakala, pembangunan kandungan pula terutama element dan isi kandungan memainkan 
peranan yang penting dalam mencapai objektif pembelajaran. 

Pelaksanaan pembelajaran secara elektronik (e-Iearning) dalam kurikulum merupakan 
satuperubahan kepada fungsi guru itu sendiri. Guru tidak lagi mengajar sepanjang minggu di 
dalam kelas tetapi menjadi pemantau dan pemudahcara di pusat pengajarannya sendiri. Guru 
dan pensyarah perlu mempunyai kemahiran dalam menggunakan semua peralatan dan juga 
program-program yang dipakai dalam PembelajaranMobile yang membolehkan mereka pada 
waktu yang sama menjadi mahir dalam merancang arahan kepada aktiviti-aktiviti 
pembelajaran(Saedah Siraj, 2004). 

Beberapa perisian dan program secara meluas dicipta untuk membuat proses pembelajaran ini 
berterusan lebih mudah dan lebih cepat daripada sebelumnya. Dengan peningkatan telefon 
pintar dan teknologi komputer dan adanya Internet, banyak perisian untuk Quran sedang 
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direka untuk peranti mudah alih dan komputer.Terdapat banyak aplikasi di luar yang boleh 
membantu umat Islam terutamanya untuk belajar al-Quran dan peningkatan bacaan seperti 
Al-Quran Audio Recitation (QAR) (Aslam Muhammad et al., 2012) dengan mengesan 
bacaan palsu bacaan. 



Rajah 1 : Contoh Aplikasi Teknologi al-Quran (Zameer Ahmed Adhoni et al, 2013) 

Terdapat juga beberapa aplikasi lain yang dpat membantu hafazan al-Quran dalam kalangan 
pelajar seperti yang dinyatakan oleh oleh Ahmed Sameh, (2013), iaitu “Quran-voice 
Memorizer”. Aplikasi ini membantu dalam menghafaz al-Quran, pencarian index al-Quran 
dan terdapt bacaan 7 qari yang dikenali sebagai Qiraat 7. Dalam pada itu, pembangunan 
laman sesawang telah menyumbang kepada pembangunan pembelajaran dan pengajaran al- 
Quran. Terdapat kuliah online, fail bacaan al-Quran untuk dimuat turun, tafsir al-Quran. 

Selain itu, terdapat perisian komputer yang dibangunkan untuk mebantu penghafazan al- 
Quran. Antara perisian tersebut ialah e-Hafiz (Aslam Muhammad et al., 2012) dan e-Halagat 
(Mohamed Elhadj, 2010). Perisian ini dibangunkan sistem intelijen yang untuk membantu 
muslim dalam memeriksa bacaan dan hafalan Al-Qur’an. 

Pembelajaran menggunakan teknologi sesuai digunakan untukpendekatan pembelajaran sama 
ada mereka yang masih belajar atau sudah bekerja. Oleh itu, Pembelajaran munggunakan 
teknologi boleh menggalakkan peluang pembelajaran. Pendekatan ini menjimatkan kos dari 
segi penyediaan tempat dan menjimatkan masa dan tenaga berulang alik dari tempat tinggal 
ke institusi pendidikan.. 

Masa yang sangat pantas bergerak ditambah pula dengan dunia teknologi yang sangat pantas 
berkembang tidak lagi mengizinkan para ibu bapa danguru hanya mendidik anak mereka 
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dengan cara mereka berdasarkan zaman mereka. Bahkan hal ini telah diingatkan oleh Saidina 
Ali; 

"Didiklah anak-anak kamu mengikut zaman mereka dan bukan zaman kamu dilahirkan ’’. 


2.3 Penggunaan Teknologi dalam Sistem Pemantauan Pelajar 

Pada masa kini, proses penilaian prestasi akademik pelajar masih dilakukan dengan secara 
manual dengan beberapa kaedah dan cenderung memakan waktu yang lama. Hal ini 
disebabkan oleh penilaian prestasi hanya dilihat dari nilai, dan tidak menggunakan sistem lain 
untuk menentukan prestasi. Penilaian secara gred tidak menjamin bahawa pelajar tersebut 
benar-benar berprestasi (Fitriana, Harliana, & Handaru, 2015). 

Kaedah hafazan al-Quran biasanya mengamalkan sistem pemantuan pelajar secara manual 
iaitu penulisan buku rekod hafazan bagi setiap bacaan yang diperdengarkan. Terdapat 
kelompongan dalam sistem tersebut yang dikenalpasti iaitu para guru tidak menyedari 
berlaku “lompatan” dalam bacaan al-Quran yang diperdengarkan apabila terdapat banyak 
pelajar dibawah seliaan guru tersebut. 

Para guru juga menghadapi masalah dalam memantau pelajar keseluruhannya jika terdapat 
pelajar yang tidak mahir atau ketinggalan dalam hafazann mereka jika tiada sistem yang 
membantu. Para ibu bapa juga juga akan sering berjumpa dengan para guru untuk memantau 
perkembangan hafazan anak mereka. Ini akan menambah bebanan para guru disamping 
tugas-tugas merka yang sedia ada. 

Dengan adanya sistem pemantauan pelajar, ianya sedikit sebanyak membantu memahami 
interaksi antara pelajar seta dapat menjangka keberangkalian masalah yang akan berlakuyang 
mana akan memberikan petanda yang amat penting dalam menjalankan latihan yang berkesan 
dan seterusnya dapat mencapai objektif pembelajaran. 
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Rajah 2 : Gambar rajah sistem pemantauan pelajar(Juan, Daradoumis, Faulin, & 

Xhafa, 2008) 

Penggunaan teknologi dikenalpasti dalam mengatasi masalah ini.seperti yang dilakukan oleh 
Yayasan Pendidikan Maahad Tahfiz al-Quran Wal Qiraat ad-Din, Perak. Pihak yayasan telah 
merangka satu sistem pemantauan melalui Sisitem Pengurusan Sekolah Bersepadu (ISIS), 
Rekod Hafazan Buku Tasmi & Rekod Hafazan Tahriri.Sistem ini membantu para guru 
mengenal pasti kelemahan pelajar dalam hafazan mereka.(N.a., 2014) 

Sistem pemantauan seharusnya dibangunkan selaras dengan kehendak arus perkembangan 
teknologi maklumat dalam sektor pendidikan. Ia adalah kesinambungan dengan sekolah pada 
amnya tidak mempunyai satu sistem yang khas yang dapat digunakan untuk menyimpan 
rekod akademik pelajar dan maklumat pemberitahuan aktiviti sekolah yang boleh dicapai 
oleh penjaga pelajar.Matlamat pembangunan sistem ini adalah untuk menghasilkan satu 
sistem atas talian yang dapat memaparkan prestasi ujian pelajar yang terkini dan menyimpan 
rekod prestasi pelajar sebagai pemantauan atau rujukan bagi penjaga pelajar. Sistem ini dapat 
menganalisa prestasi setiap ujian dan keputusan bagi setiap pelajar dapat disemak secara atas 
talian 

Melalui sistem pemantauan seperti ini, aktiviti akademik pelajar temasuk hafazan dan tasmi’ 
akan direkodkan dan ibubapa dapat mengikuti perkembangan anak mereka dalam laman web 
yang disediakan. Para ibu bapa dapat melihat perkembangan nak mereka secara atas-talian 
sekaligus memudahkan para guna memeriksa keadaan hafazan serta akademik setiap pelajar. 


PENUTUP 

Dalam kajian ini dapat disimpulkan bahawa perkembangan teknologi maklumat semasa dapat 
digunakan dalam mempertingkatkan sistem hafazan pelajar; sama ada dari aspek aplikasi 
penggunaan terhadap pembelajaran dan pengajaran (P&P) serta aspek pengurusan hafazan itu 
sendiri. Para pelajar dan guru dapat menggunakan teknologi sedia ada sebagai salah satu 
altematif dan variasi dalam pembelajaran agar lebih interaktif sterusnya dapat meningkatka 
semangat para pelajar. 

Pemantauan aktiviti pelajar dan kumpulan boleh menjadi sangat berguna untuk mengenal 
pasti pelajar atau kumpulan yang tidak berkaiatn dengan pengagihan tugasyang tidak 
seimbang. Proses pengenalan, seterusnya membolehkan tenaga pengajar untuk campur 
tangan apabila perlu bagi memastikan dan meningkatkan penglibatan pelajar dalam 
kerjasama pembelajaran. Akhimya, dengan penggunaan teknologi apat meningkatkan prestasi 
pelajar dan memudahkan urusan guru dalam pengendalian pelajar. 
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ABSTRAK 

Efikasi kendiri berkaitan dengan keyakinan seseorang individu terhadap kebolehan diri untuk melaksanakan 
tugas dengan cekap dan berkesan dalam sesebuah organisasi. Ia amat penting bagi menjamin kejayaan dan 
kecemerlangan proses sesuatu tugasan. Justeru, kertas kerja ini akan membincangkan tentang konsep efikasi 
kendiri dari perspektif Islam. Fokus perbincangan kertas kerja ini ialahmemperbahaskan tentang ciri-ciri 
Muslim yang tinggi efikasi kendiri daripada perspektif Islam dengan membuktikan bahawa kejadian manusia 
secara semulajadinya disertai dengan potensi dan kejayaan merupakan suatu pilihan. Setiap ciri-ciri efikasi 
kendiri ini perlu dititikbertakan oleh setiap Muslim yang berkecimpung dalam mana-mana organisasi kerana 
keyakinan dan kejayaan mereka dalam menyelesaikan tugasan harian memberi impak yang besar bukan sahaja 
kepada diri sendiri, bahkan ia turut mempengaruhi kejayaan dan kecemerlangan sesebuah organisasi. 

Kata kunci: Efikasi kendiri, psikologi, perspektif Islam. 


1. PENGENALAN 

Efikasi Kendiri (EK) merujuk kepada proses kognitif yang menjadi pemacu kepada tingkah 
laku individu. Menurut Bandura (1982, 1997, 2003) EK merupakan satu konsep kepercayaan 
peribadi individu untuk mengawal pelbagai situasi yang berlaku dalam kehidupannya. 
Keupayaan mengawal situasi merujuk kepada kebolehan melaksanakan sesuatu tugasan 
dengan jayanya mengikut piawaian yang ditetapkan. Keyakinan terhadap kebolehan diri 
untuk melaksanakan tugas dengan cekap dan berkesan akan mempengaruhi; 1) tindakan dan 
pengendalian tingkah lakunya, 2) pilihan untuk mendekati sesuatu situasi dan persekitaran, 3) 
ketekunan melakukan tugasan tertentu (Bandura, 1997). Untuk menjangkau tahap efikasi 
seseorang akan bertanya “Adakah saya mempunyai kebolehan untuk merancang dan 
melaksanakan sesuatu yang perlu untuk menyempurnakan tugasan pada tahap yang 
dikehendaki?” (Tschannen-Moran et al, 1998) 

Larson et al. (1992) berpandangan bahawa kesedaran terhadap EK menjadi penghubung 
antara pengetahuan seseorang dengan tindakannya untuk melakukan sesuatu tugas dengan 
pengetahuan yang dimiliki. Pandangan ini bersandarkan kepada Teori Tingkah Laku 
Terancang (TTLT) (Theory of Planned Belumor) Ajzen (1991). TTLT merupakan lanjutan 
kepada Teori Tingkah Laku Bersebab (TTLB) yang dikemukakan oleh Lishbein dan Ajzen 
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pada tahun 1975 (Ajzen 1991). Elemen baru yang dimasukkan dalam teori ini ialah kawalan 
tingkah laku yang ditanggapi (perceived behavioral control ) yang mana ia merujuk kepada 
konsep EK Bandura (1977) (Rorlinda, 2009). 

2. KONSEP EFIKASI KENDIRI MENURUT PERSPEKTIF ISUAM 


Kata kunci bagi efikasi kendiri (EK) dari perspektif Islam ialah kepercayaan. Terminologi 
yang dirujuk bagi menjelaskan konsep kepercayaan dalam Islam ialah iman. Iman dari segi 
bahasa bermaksud membenarkan sesuatu, mempercayai dan mengiktiraf (Ruhi 2004). 
Manakala iman dari segi istilah seperti yang ditakritkan oleh al-Ghazali (t.th.) ialah 
membenarkan sesuatu dengan hati, mengakuinya dengan lisan atau kata-kata dan 
mengamalkannya dengan perbuatan. 

Seseorang individu itu hanya mampu melakukan sesuatu perkara dengan jayanya sekiranya ia 
percaya dengan keupayaan diri sendiri (Ainon Mohd & Abdullah Hassan, 2006). 
Kepercayaan merupakan faktor utama yang membawa seseorang kepada kejayaan atau 
kegagalan (Ibrahim Nor ,2005). Jika dikiaskan dengan konsep amal soleh dalam Islam, 
sesuatu amalan itu bertitik tolak daripada iman seseorang individu. Seseorang itu tidak akan 
melakukan amal soleh sekiranya ia tidak beriman kepada Allah s.w.t. atau tidak sempurna 
keimanan seseorang mukmin sekiranya ia tidak melakukan amalan yang dituntut dan 
meninggalkan perbuatan yang dilarang oleh syara’. Kerana itu, jika diamati ayat al-Quran, 

perkataan olAjdl jL^tidak disebutkan secara bersendirian, melain diato/kan sebelumnya 

dengan perkataan jjill UjJO. Begitulah sesuatu tindakan atau amalan yang dilakukan 

oleh seseorang individu, ia sebenamya bertunjangkan kepercayaan individu tersebut terhadap 
keupayaan dirinya untuk melakukannya. 


Kepercayaan tehadap keupayaan diri dalam melakukan sesuatu tugasan atau menempuh 
seseuatu rintangan bertitik tolak daripada firman Allah s.w.t. dalam surah al-Baqarah (2: 286) 
yang berbunyi: 


£ 


(j| IjAk)jj V Ujj C_u1jjj£) Lo l^jic.j Lo LgJ IgJtljj V] UUj jill (. aKj V 

Vj Ujj \M jj^Jl \Ja\ UJlc- Vj Ujj UlLIl ji lliJ 

Jc, lilllji dul \ m-s jl j Ul jic-I j llc- U- ac-Ij Ul AiUa V Lo lilLkj 

jjjkLjSl 


Maksudnya: Allah tidak memberati seseorang melainkan apa yang terdaya olehnya. 
Ia mendapat pahala kebaikan yang diusahakannya, dan ia juga menanggung dosa 

kejahatan yang diusahakannya. 
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Ayat di atas jelas menunjukkan bahawa Allah s.w.t. tidak akan membebani hambanya dengan 
sesuatu yang tidak mampu ditanggung. Sekiranya individu beriman dengan janji Allah s.w.t. 
ini, maka akan timbullah satu bentuk keyakinan dalaman bahawa sesuatu tugasan yang 
diamanahkan adalah mampu dilaksanakan serta rintangan yang ditempuhi dalam 
melaksanakan tugasan tersebut mampu diatasi, kerana kemampuan itu adalah berkadaran 
dengan apa yang ditentukan oleh Allah s.w.t. kepada individu tersebut. 

3. SABAR DAN SYUKUR PERISAI DIRI 


Sekiranya pedang merupakan senjata yang digunakan oleh tentera bagi melawan musuh di 
medan pertempuran, sebaliknya syukur dan sabar merupakan senjata dan perisai orang 
mukmin bagi melawan musuh yang ada pada diri (nafsu) (al-Ghazali, 2006). Ini bertepatan 
dengan hadis Nabi s.a.w. yang diriwayatkan oleh Muslim (1984, no. hadis 7692) yang 
berbunyi: 


jliCj t jSsU «.IJU jj jjj-UJ iili ^IS"" 

.aJ (j-S- jliis jfj aJ 


Maksudnya:Alangkah kagumnya dengan golongan mukmin. Semua urusannya 
berjalan lancar. Golongan mukmin itu apabila dikurniakan kesenangan, mereka 
bersyukur kerana itulah yang terbaik buat mereka, dan apabila ditimbcd dengan 
musibah, mereka bersabar kerana itulah yang terbaik buat mereka. 


Hadis ini menyokong firman Allah s.w.t. dalam suran al-Anfal (8: 65) yang berbunyi: 


'j4^ UJJ^» UJJ^ iA u! 3^' U>?>^' U^J^ 

^ ° UJ6^ V f j3 ijjjjjil QA liB I jjJL AjU J^J (jlj uJii-a 


Maksudnya:Wahai Nabi, perangsangan lah orang-orang yang beriman itu untuk 
berperang. Jika ada di antara kamu dua puluh yang sabar, nescaya mereka dapat 
menewaskan dua ratus orang (dari pihak musuh yang kafir itu). Dan jika ada di 
antara kamu seratus orang, nescaya mereka dapat menewaskan seribu orang dari 
golongcm yang kafir, disebabkan mereka (yang kafir itu) orang-orang yang tidak 
mengerti. 


Ayat tersebut jelas menunjukkan bahawa pada diri setiap individu itu terdapat satu kekuatan 
(energy) yang mampu mengatasi apa jua bentuk kesukaran dalam menempuh kehidupan 
seharian dan kuncinya ialah sabar. Dalam ayat yang lain Allah s.w.t. menyatakan bahawa 
kunci kepada kejayaan, kebahagian dan kesenangan ialah syukur. Kejayaan, kebahagian dan 
kesenangan akan berlipat kali ganda sekiranya hambaNya bersyukur. Ini jelas seperti janji 
Allah s.w.t. dalam surah al-Ibrahim (14:7) yang berbunyi: 


V 1ja2a] 
**, 
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Maksudnya: Dcm (ingatlah) ketika Tuhan kamu memberitahu: "Demi sesungguhnya! 
Jika kamu bersyukur nescaya Aku akan tambah nikmat Ku kepada kamu, dan demi 
sesunggulmya, jika kamu kufur, ingkar sesungguhnya azab Ku amatlah keras". 


4 . Berani Mengambil Risiko dan Sanggup Berkorban 

Individu yang tinggi tahap EK merupakan individu yang sanggup mengambil risiko dan 
sanggup berkorban bagi menyelesaikan sesuatu tugasan yang diamanahkan. Mereka ini 
mungkin akan menghadapi kegagalan, cacian, dan kerugian. Namun, bagi individu ini 
kemungkinan-kemungkinan tersebut tidak menjadi fokus mereka. Apa yang mereka 
pentingkan ialah tindakan dan strategi bagi memastikan kejayaan dalam melaksanakan 
sesuatu tugasan. Mereka bersedia untuk melakukan sebarang pengorbanan samada dalam 
bentuk masa, tenaga dan wang ringgit Ini kerana mereka yakin setiap keperitan pasti ada 
kejayaan yang menunggu di hadapan (Daud Rashid , 2000). 


Hal ini bertepatan dengan ajaran Islam yang mana Allah s.w.t. telah menjanjikan balasan 
syurga bagi mereka yang mengorbankan jiwa raga dan harta ke jalan Allah s.w.t. Firman 
Allah s.w.t. dalam surah al-Taubah (9:111) yang berbunyi: 


I E . 


(j4 ^j^j jj{° 

jljj£]|j (JjiJVIj AjjjJI lij. AjIc. IJc-j jjiaajj jjljLa altl jjjjuo 

jA iJlij aJ* jU (jA il a^JCJJJ i J Jjudjjjuoll jlll j-0 J^jl j-®J 

^ ^ fj^Ji jj2i 


Maksudnya: Sesungguhnya Allah s.w.t. telah membeli dari orang-orang yang 
beriman akan jiwa mereka dan harta benda mereka dengan (bcdasan) bahawa 

mereka cikan beroleh syurga. 


5. Fikiran Positif Kunci Kejayaan 

Sebagai individu mukmin, yang penting ialah sentiasa berfikiran positif terhadap sesuatu dan 
berprasangka baik iaitu husnu cd-zan terhadap ketentuan Allah s.w.t. Sekiranya seseorang 
individu berfikiran positif terhadap sesuatu maka yang positif itulah yang akan datang 
padanya dan begitu juga sebaliknya (Rusdin , 2008). Ini kerana dalam hadis Qudsi yang 
diriwayatkan oleh Muslim (1984, no. hadis 7005) Allah s.w.t. menyatakan bahawa Allah 
s.w.t. sentiasa bersama dengan prasangka hambanya. 


jlio lij Ijlj j, jb ilp Ijl 4JJI 


* 

jl 
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Maksudnya: Allah s.w.t. berfirman: Aku sesuai dengan prasangka hamba Ku, dan 
Aku bersamanya ketika ia memohon kepada Ku. 

Oleh itu, bagi memperoleh kejayaan, individu haruslah bergerak kehadapan tanpa perlu 
terlalu memikirkan halangan dan rintangan yang terpaksa dihadapi (Sulaiman al-Kumayi, 
2008). Ini kerana apa pun usaha yang dilakukan pasti ada hasil yang menanti, seperti firman 
Allah dalam surah al-Najm (53: 39) yang berbunyi: 

n ju. u vj 64 ob 

Maksudnya: Dan bahawa sesungguhnya tidak ada (balasan) bagi seseorang 
melainkan (balasan) apa yang diusahakannya. 


O jLllj jJtl jili \3»jjl Ajj] ji A»V»Q 

JaLj L) jLj Vj cgi jpQ AjL ~3q-n. ji *'^JjjojJ ^ S-Hl Lj 

1 jjjia Llj j-o 4lLoj 


Maksudnya: Oleh itu, maka (tetapkanlah kepercayaan mu) bahawa sesungguhnya 
tiap-tiap kesukaran disertai kemudahan. Sesungguhnya tiap-tiap kesukaran disertai 
kemudahan. (surah al-Sharh 94: 5-6) 


6. Tidak Mudah Putus Asa 


Individu yang mempunyai kepercayaan yang tinggi terhadap keupayaan dan kemampuan diri 
sendiri dalam melakukan sesuatu tugasan atau melaksanakan sesuatu tanggungungjawab 
ialah individu yang mempunyai keazaman yang tinggi. Keazaman inilah yang membuatkan 
seseorang individu itu gigih dan tekun serta tidak mudah berputus asa. Seberat mana pun 
kesulitan yang dihadapi individu yang percaya pada kemampuan diri ini tidak akan mudah 
mengalah, bahkan rintangan tersebut dijadikan sebagai sempadan untuk mencabar diri terus 
bergerak ke hadapan bagi meningkatkan kecemerlangan diri (Abdul Aziz Ismail, 1995). 

Individu yang percaya pada kemampuan diri, apabila menghadapi sesuatu kegagalan, mereka 
tidak akan membesar-besarkan kelemahan diri, bahkan mereka bangkit dan menjadikan 
kegagalan tersebut sebagai pengajaran agar tidak diulangi pada masa akan datang. Begitu 
juga sebaliknya. Sekiranya mereka berjaya, mereka tidak mendabik dada mengatakan 
kejayaan itu berpunca dari diri mereka sahaja, bahkan mereka meletakkan kejayaan sebagai 
pertolongan dari Allah s.w.t. kerana mereka percaya bahawa kemampuan yang mereka miliki 
bagi mencapai kejayaan tersebut datangnya dari Allah s.w.t. (Abdul Aziz Ismail ,1998). 

Keazaman yang tinggi serta tidak mudah berputus asa merupakan sesuatu yang dituntut oleh 
Allah s.w.t. seperti firmannya dalam surah Yusuf (12:87) yang berbunyi: 
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IjjoljIj Vj 4_1^.Ij l ^ 1 *'JJ (j- 0 1 JJuU ‘U a3 IjJ&^I jjjLj 

AV jj j^Uj^l V) II C 5 j 

Maksudnya: Janganlah kamu berputus asa dari rahmat serta pertolongan Allah s.w.t. 
Sesungguhnya tidak berputus asa dari rahmat dan pertolongan Allah s.w.t. itu 
melainkan kaum yang kafir”. 

7. Istiqamah dalam Sesuatu Pekerjaan 

Individu yang tinggi tahap EK akan istiqamah atau konsisten dalam melakukan sesuatu 
tugasan yang diberikan. Individu ini akan membuat perancangan bagi memastikan sesuatu 
tugasan yang diberikan dapat diselesaikan pada masanya dengan kualiti yang terbaik. Oleh 
demikian tindakan yang konsisten akan diambil berdasarkan jadual kerja dan masa yang telah 
ditetapkan. Individu ini tidak terburu-buru dan tidak juga berlengah-lengah dalam 
menyelesaikan sesuatu tugasan. Ini kerana mereka patuh pada ketetapan jadual kerja yang 
telah dirancangkan mengikut kehendak piawaian sesuai dengan keupayaan diri dan masa. 
Individu ini akan konsisten dengan kerja mereka dan tidak mudah terpengaruh dengan 
aktiviti-aktiviti lain yang boleh mengganggu kelancaran kerja mereka (Abdul Aziz Ismail , 
1998). 


u- o& V c 5j 


Hal ini seperti yang digambarkan dalam surah Fussilat (41:30) bahawa Allah s.w.t. meminta 
agar Rasulullah s.a.w. istiqamah dalam menyampaikan ajaran Islam, tetap teguh dengan 
perintah Allah s.w.t. dan tidak tunduk pada kehendak manusia. Allah s.w.t. berfirman: 


I jj jaj Vj IjSIjLj VI A^jjJi jjlij I jialaJ ^j aStl lijj \ jJli Jjjljl 

y * J j4c. JJ < \ J Jjoji J 


Maksudnya: Oleh kerana yang demikian itu, maka serulah (mereka Wahai 
Muhammad kepada Islam), serta tetap teguhlah Engkau menjalankannya 
sebagaimana yang diperintahkan kepada Mu, dan janganlah Engkau menurut 
kehendak hawa najsu mereka. 


Hadis Nabi s.a.w. yang diriwayatkan oleh Ahmad, t.t, no. hadis 2630) turut menyatakan 
bahawa antara amalan yang disukai Allah s.w.t. ialah amalan yang berterusan walaupun 
sedikit. 


jl b j j Jdt jt JuAt Uut 

Maksudnya: Amalan yang disukai Allah s.w.t ialah amalan yang berterusan 
walaupun sedikit. 

8. Redha atas Ketentuan Allah s.w.t. 
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Sebagai individu mukmin, seseorang itu harus yakin bahawa apa yang diberikan oleh Allah 
s.w.t. kepadanya samada perkara yang disukai atau tidak adalah yang terbaik buatnya. 



Maksudnya: Dan boleh jadi kamu benci kepada sesuatu padahal ia baik bagi kamu, 
dan boleh jadi kamu suka kepada sesuatu padahal ia buruk bagi kamu. Dan 
(ingatlah), Allah s.w.t. jualah yang mengetahui (semuanya itu), sedang kamu tidak 
mengetahuinya. 


Hakikat atau hikmah berlakunya sesuatu musibah ke atas diri seseorang individu hanya dapat 
disingkap apabila individu tersebut bersabar, bersyukur dan bermuhasabah atas apa yang 
telah dilakukan. Pada ketika itu barulah individu yang ditimpa musibah tersebut akan 
menyedari bahawa apa yang ditetapkan oleh Allah s.w.t. baginya samada baik atau buruk 
adalah yang terbaik buat diri, seterusnya lahirlah perasaan redha atas ketentuan Allah s.w.t. 
(al-Ghazali, 2004). Inilah matlamat hidup seorang mukmin iaitu mencari redha Allah s.w.t. 
seperti firman Allah s.w.t. yang berbunyi: 




Maksudnya: Balasan mereka di sisi Tuhannya ialah syurga Adn (tempat tinggal yang 
tetap), yang mengalir di bawahnya beberapa sungai; kekallah mereka di dalamnya 
selama-lamanya; Allah s.w.t. reda akan mereka dan mereka pun reda (serta 
bersyukur) akan nikmat pemberianNya. Balasan yang demikian itu untuk orang- 
orang yang takut (melanggar perintah) Tuhannya. 


9. Bertawakal kepada Allah s.w.t. 

Individu yang mempunyai EK yang tinggi tidak hanya percaya kepada keupayaan diri dan 
seterusnya melaksanakan sesuatu tugasan dengan penuh komitmen dan konsisten, bahkan 
pada penghujung segala usaha yang dilakukan mereka menyerahkan segala usaha tersebut 
kepada Allah s.w.t. (Yusuf al-Qaradawi, 2002) 


Hal ini seperti yang disarankan dalam al-Quran surah Ali-Imran (3:169) bahawa Allah s.w.t. 
telah berfirman: 
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Maksudnya: Kemudian apabila Engkau telah berazam (sesudah bermesyuarat, untuk 
membuat sesuatu) maka bertawakallah kepada Allah s.w.t., sesungguhnya Allah s.w.t, 

mengasihi orang-orang yang bertawakal kepadaNya. 

Nabi s.a.w. tidak membenarkan seseorang individu Muslim bertawakal kepada Allah s.w.t. 
semata-mata tanpa melakukan sebarang usaha. Konsep tawakal ini haruslah disertakan 
dengan usaha yang sepatutnya. Hal ini seperti yang digambarkan dalam sebuah hadis yang 
diriwayatkanoleh al-Tarmizi (1999: 9505) bahawa Nabi s.a.w. telah meminta seorang sahabat 
r.a. untuk mengikat untanya pada sebatang pokok terlebih dahulu sebelum tawakal 
meninggalkanny a. 

Maksudnya: Aku ikat kenderaan ku lalu aku bertawakal, atau aku lepas ia dan aku 
bertawakal? Rasulullah s.a.w. menjawab: “Ikatlah kenderaan mu lalu 
bertawakallah. ” 



10 PENUTUP 

Demikianlah pandangan Islam mengenai konsep efikasi kendiri dan ciri-ciri Muslim yang 
memiliki efikasi kendiri yang tinggi. Maka, tidak syak lagi, konsep ini harus ada dalam diri 
setiap mukmin agar kecemerlangan dapat dicapai bukan sahaja untuk diri sendiri, bahkan 
untuk keluarga, organisasi, masyarakat, bangsa, negara dan agama. 
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ABSTRAK 

Setiap muslim amat digalakkan untuk membaca Al-Quran. Kelas-kelas tahfiz banyak diadakan di seluruh 
Negara. Ramai ibu bapa yang merasakan kekurangan pada diri mereka dapat diimbangi bila anak mereka 
berkebolehan dalam membaca Al-Quran. Walau bagaimana pun trenda pengajaran Al-Quran yang menekan 
lebih kepada hafazan dengan bacaan yang betul tanpa memahami ayat-berkenaan tidak membolehkan para 
pelajar menjadikan Al-Quran sebagai suatu amalan hidup. Tujuan kertas ini adalah untuk membincangkan 
situasi sebenar yang berlaku dalam kalangan pelajar universiti khususnya yang berlatar belakang Pendidikan 
Islam dan Bahasa Arab. Kajian ini mendapati bahawa para guru yang lulusan Pendidikan Islam gagal 
mengaplikasi ayat-ayat Quran khasnya Surah Al-Ikhlas dalam menangani kenapa penganut ugama lain tidak 
wajar menggunakan perkataan Allah. Dapatan kajian ini menunjukkan tiada perbezaan yang ketara diantara 
guru berlatar belakangkan pendidikan Islam (berteraskan Al-Quran) berbanding dengan guru bukan berlatar 
belakang Pendidikan Islam (tidak berteraskan Al-Quran) dalam menerangkan kenapa penggunaan kalimah 
Allah tidak wajar digunakan oleh penganut ugama lain. 

Every muslim are encouraged to read the Al-Quran. A number of tahfiz classes are being carried out all over 
the country. Many parents who feel they are lacking in the ability to recite the quran sent their children to 
Quran classes. However the trend of learning Quran is restricted to recitation without really understanding how 
the verses of the Quran can be applied to normal daily routine. The aim of this paper is to discuss actual 
situation happening within university students especially to those with Quran, Islamic Religious background 
and Arabic language. This study discovered that teachers with Islamic Religious background fail to apply the 
relevant verses of the Quran especially Surah Al-Ikhlas in explaining why people of other religious faith should 
not use the word Allah. Result of this study demonstrated that were no dijference in the understanding of 
teachers with Quran and religious background as compared to teachers of non- Quran Islamic religious 
background in arguing why the phrase Allah should not be used by people ofotherfaiths. 

KATA KUNCI '.Bloom Taxonomy, Taddabur Al Quran 


LATAR BELAKANG KAJIAN 

Berbeza dengan masyarakat dalam tahun-tahun tujuh puluhan, ibubapa pada masa ini lebih 
sedar akan peri pentingnya pembelajaran Al-Quran bagi anak mereka. Ini mungkin berlaku 
bila ibu bapa terlalu fokus mencari rezeki sehinggakan mereka sendiri kurang memahami A1 


244 



Quran. Ibu bapa mungkin merasakan bahawa anak mereka lebih wajar menghadiri kelas- 
kelas tahfiz quran sekurang-kurang pun untuk menampong kekurangan diri mereka sendiri. 
Kelas-kelas Al-Quran ini banyak bercambah di merata-merata tempat di Malaysia samada 
dijalankan secara persendirian, sekolah-sekolah tahfiz swasta atau melalui sekolah-sekolah 
yang dibantu oleh kerajaan. Guru-guru yang diambil mengajar adalah graduan pelbagai 
universiti samada dalam atau luar negara khususnya dari timur tengah. Pemahaman para guru 
terhadap kepentingan Al-Quran sebagi panduan hidup akan menentukan sedalam mana 
pemahaman oleh murid-murid yang mereka ajar. Pembelajaran Al-Quran sebaik-baiknya 
membolehkan murid-murid yang diajar [1] boleh membaca Al-Quran [2] memahami apa 
yang dibacanya, [3] mengamalkan apa yang dibacanya. Untuk pelajar mengamalkan apa yang 
terdapat dalam Al-Quran, tentu sekali guru mereka perlu terlebih dulu merupakan seorang 
yang boleh membaca, memahami dan mengamalkan ayat-ayat Al-Quran. 


TINJAUAN LITERATURE 

Taksonomi Bloom mengutarakan ilmu pengetahuan kepada empat jenis utama iaitu berkaitan 
[1] pengetahuan berkaitan fakta, [2] pengetahuan berkaitan konsep [3] pengetahuan berkaitan 
prosedur dan [4] pengetahuan berkaitan metakognitf. Mengikut Bloom (1971), setiap 
pengetahuan ini pula boleh diajar pada aras-aras yang berbeza yang meliputi enam aras 
kognitif iaitu [1] aras pengetahuan, [2] aras kefahaman, [3] aras aplikasi [4] aras analisis, [5] 
aras sintesis dan [6] aras penilaian walaupun pada masa kebelakangan ini ada yang membuat 
pindaan khasnya berkaitan kedudukan aras sintesis dan aras penilaian yang bertukar tempat 
antara Aras 5 dan Aras 6. 

Mengikut Bloom, Aras 1 atau Aras Pengetahuan menekankan guru mengajar pelajar agar 
mereka boleh meluahkan kembali apa yang telah mereka belajar yang dalam banyak situasi 
menyerupai sepenuhnya apa yang guru telah ajarkan kepada murid mereka. Dalam Aras 2 
atau Aras Kefahaman, pelajar diniatkan agar memahami apa yang diajar yang digambarkan 
melalui jawapan yang sama seperti apa yang guru ajar tetapi dalam bentuk yang berlainan. 
Dalam kedua-dua aras pengetahuan dan kefahaman ini, tugas guru adalah berinteraksi dengan 
pelajar dengan pelbagai aktiviti pengajaran dan pembelajaran. Oleh kerana sifat murid 
mengeluarkan semula jawapan sama seperti apa yang telah guru ajar seperti dalam Aras 1 
Pengetahuan atau menjawab dengan isi yang sama walaupun bentuk berbeza, maka kedua- 
dua aras ini dikategorikan sebagai pengetahuan kognitif aras rendah. 

Berbeza dengan pengetahuan kognitif aras tinggi, Aras 3 atau Aras Aplikasi berlaku bila 
mana pelajar yang telah diajar prinsip-prinsipnya boleh menggunakan prinsip-prinsip yang 
telah guru ajar kepada situasi lain iaitu yang tidak ajar semasa proses pengajaran dan 
pembelajaran. Begitu juga dalam Aras 4 - Aras Analisis, dimana pelajar diberi aktiviti yang 
memerlukan mereka mengingat kembali apa yang mereka telah diajar dan melihat 
perhubungan antara faktor-faktor penyebab berlaku sesuatu situasi. Dalam Aras 5 atau Aras 
Sintesis, pelajar perlu mengingat kembali apa yang mereka telah dipelajari dan kemudian 
menghasilkan sesuatu yang baru yang unik. Sesuatu yang unik bila didasarkan kepada kriteria 
tertentu, dikatakan telah mencapai Aras 6 atau Aras Penilaian. Persoalan yang utama adakah 
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pelajar yang diajar oleh guru-guru seperti dalam kajian mampu mengajar Al-Quran melepasi 
Aras 1 dan 2. Untuk mereaslisasikan ini, penggunaan Taksonomi Bloom untuk meningkatkan 
kualiti tadabbur pelajar boleh dilaksanakan. 

Kebolehan pelajar yang diajar menghafaz Al-Quran untuk melisankan kembali ayat-ayat 
berkenaan adalah sesuatu yang jarang dipertikaikan. Walau bagaimana pun adakah dengan 
hanya melisankan kembali ayat-ayat Al-Quran yang dibaca, pelajar berkebolehan menjadikan 
Al-Quran sebagai manual prosedur hidupnya. Kurang bimbingan untuk mentaddabur Al- 
Quran berkemungkinan menjadikan pelajar sekadar mengikut sahaja apa arahan oleh guru 
yang murid anggap sebagai berpengetahuan. 


Kertas ini menonjolkan Surah Al-Ikhlas sebagai jawapan yang betul. Perbincangan 
mendalam berkenaan kenapa Surah Al-Ikhlas ini diturunkan telaha banyak diperkatakan 
antaranya oleh Mohd Danial Bin Noor Hisham (2009). Ini adalah kerana surah ini akan 
dijadikan asas perbincangan kertas ini. 

METODOLOGI KAJIAN 

Kajian ini dijalankan dalam kalangan pelajar-pelajar yang sedang menjalani program diploma 
pendidikan lepasan ijazah (DPLI) anjuran sebuah universiti awam. Seramai 27 orang pelajar 
(7 lelaki dan 20 perempuan) telah diberikan satu soalan “Apakah pandangan anda mengenai 
isu kalimah Allah yang ingin digunakan oleh pihak Kristian?”. Mereka diminta menulis 
respon dan kemudian menggariskan kata kunci penting dalam respon mereka itu. Respon 
mereka telah dianalisa secara data kualtitatif untuk membentuk tema-tema. Butiran demografi 
telah diminta dicatatkan. Daripada jumlah pelajar ini, 18 adalah graduan universiti tempatan 
iaitu Universiti Kebangsaan Malaysia (UKM), Universiti Islam Antarabangsa Malaysia 
(UIAM), Universiti Malaya (UM), Universiti Utara Malaysia (UUM), Universiti Sains 
Malaysia (USM), Universiti Teknologi MARA (UiTM), Universiti Teknikal Malaysia 
(UTem), Kolej Universiti Sains dan Teknologi Malaysia (KUSTEM) Kolej Universiti Islam 
Selangor (KUIS), sementara 6 lagi adalah graduan Universiti A1 Azhar, Mesir dan seorang 
graduan Universiti Mutaah, Jordan. 

10 orang adalah graduan dalam bidang yang sepatutnya lebih memahami A1 Quran seperti 
Syariah, Usuludin, Pendidikan Islam, Bahasa Arab, Al-Quran, Hadith dan Syariah. Sementara 
baki adalah graduan bidang yang tidak berkaitan dengan ugama seperti Kimia, Kejuruteraan 
Mekanikal, Ukur Geomatik, Kewangan, Ekonomi, Pelancongan, Pemasaran, Pengajian 
Maklumat (3), Multimedia, Psikologi, Linguistik, Pengajian Melayu. Para responden telah 
diberi nama samaran tetapi seorang dinyatakan bidang generic mereka iaitu kod “A” untuk 
ijazah yang berlatarbelakang Al-Quran dan kod “B” untuk ijazah yang tidak berlatar 
belakangkan Al-Quran. Pelajar lelaki diberi kod “L” sementara pelajar perempuan diberi kod 
“P”. Diakhir kod dinyatakan bidang khusus ijazah mereka. Sebagai Contoh responden dikod 
sebagai Nu (AP-Usuludin) bergraduat dengan ijazah sarjana muda berlatar belakangkan Al- 
Quran (kod “A”), jantinanya perempuan (kod “P”) dan bidang khususnya adalah Usuluddin. 
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Begitu juga untuk pelajar Hi (BL-Ekonomi) bermakna ijazahnya bukan berlatarbelakang Al- 
Quran (Kod “B”), jantinanya lelaki (kod “L”) dan ijazah sarjana mudanya adalah dalam 
bidang Ekonomi. 

Pelajar yang dikaji dalam kajian ini adalah para pelajar yang berumur di 28 tahun hingga 40 
tahun (40 tahun-1, 38 tahun -1, 35 tahun-1, 34 tahun-1, 33 tahun-1, 32 tahun-1, 30 tahun-6, 
29 tahun-6, 28 tahun-4, 27 tahun-1 dan 28 tahun-1) dan telah bergraduat selama diantara 2 
hingga 11 tahun (11 tahun, 10 tahun, 9 tahun, 8 tahun, 7 tahun, 5 tahun (9 orang), 4 tahun (2 
orang), 3 tahun (6 orang), 2 tahun. 


DAPATAN KAJIAN 

Tujuan kajian ini adalah untuk melihat sejauh mana pembelajaran yang berteraskan Al-Quran 
telah diajar dengan baik sehingga membolehkan para pelajar menguasai ilmu Al-Quran itu 
hingga mereka sendiri boleh mentaddabur. 

Bila ditanya kepada para pelajar ini “ Apakah panclangan anda mengenai isu kalimah Allah 
yang ingin digunakan oleh orang yang tidak berugama fslam‘?” pelbagai respon diberikan 
tetapi kurang sekali menjurus kepada mengaplikasi Surah Al-Ikhlas khasnya pelajar yang 
ijazah mereka adalah berlatar belakangkan Al-Quran. Kedua-dua tokoh Al-Attas (2013) dan 
Zakir Naik (2012) meletakkan Surah Al- lk hlas sebagai definisi konsep kalimah Allah dan 
surah yang sebaik-baiknya yang mendefinisikan konsep kalimah Allah iaitu: 

[1] Katakanlah: "Dia-lah Allah, Yang Maha Esa, [2]Allah adalah Tuhan yang 
bergantung kepada-Nya segala sesuatu.[3[ Dia tiada beranak dan tiada pula 
diperanakkan, dan [4] Dan tidak ada sesuatu pun yang serupa denganNya. 

Surah Al-Ikhlas ini mencirikan Allah. Surah ini memberikan empat definisi penting bagi 
yang ingin menggunakan kalimah Allah. Jika pihak bukan Islam ingin menggunakan kalimah 
Allah, maka kalimah Allah yang mereka definisikan atau konsepkan mestilah sama dengan 
initipati ayat-ayat Surah Al-Ikhlas. Ini selari dengan prosedur operasikan sesuatu konsep. Jika 
sesuatu konsep mempunyai makna yang berbeza, maka ia akan menimbulkan kekeliruan 
(Mohd Sani Badron, 2013) 

Sebagai contoh bila seorang membeli sebuah kondomium atau kondo dengan harga tertentu 
untuk keluasan lantai yang sama. Dalam mindanya telah jelas rupa sebuah kondo dengan 
kemudahan keselesaan seperti kolam renang, gimnasium dsbnya serta penegasan kepada 
aspek keselamatan. Tetapi jika seseorang lain yang ingin menjual rumah pangsanya tetapi 
menggunakan perkataan atau kalimah atau konsep kondo untuk menggambarkan apa yang 
ingin dijual, maka tentu sekali pembeli akan tertipu. Ini adalah kerana sebuat flat tidak 
mempunyai ciri-ciri sebuah kondo dan berbeza sekali antara kedua-duanya walaupun 
keluasan lantai mungkin sama, namun tanpa kemudahan yang lebih mewah maka ia tidak 
boleh dilabel sebagai kondomium. Penggunaan istilah yang tepat penting (Label, 2009, Md 
Asham Ahmad, 2013) 
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Respon para pelajar yang dikaji khasnya yang berlatarbelakangkan Al-Quran tidak 
menunjukkan sebarang kesan bidang pengajian tekrhadap ebolehan mentaddabur mereka. 
Tidak ada pelajar yang ijazah mereka berlatar belakangkan Al-Quran seramai sembilan orang 
menggunakan surah Al-Ikhlas sebagai rujukan kenapa pihak bukan Islam tidak wajar 
menggunakan kalimah Allah. Ini berbeza sekali dengan pelajar yang ijazah mereka tidak 
berlatar belakangkan Al-Quran. Salah seorang responden telah menyebut ada satu surah 
walaupun nama surah itu sendiri tidak disebut iaitu Ro (BP-Kimia) “dgn dakwah Islam yg 
lebih efektif kita mungkin dpt membangkang kenyataan Allah itu berkeluarga kerana 
terdapat satu surah yg mengatakan Allah itu tidak beranak @ diperanakkan. Orang akan 
terfikir kenapa tuhan itu perlu ramai? Mana satu hendak disembah kerana kalau menyembah 
anak Tuhan, apa kata bapa tuhan pula?”. Selain menyebut ada surah (walaupun surah itu 
tidak disebut secara eksplisit, pelajar ini juga menyebut salah satu ayat dalam Surah Al-Ikhlas 
112:3 iaitu Dia (Allah) tidak beranak dan tidak diberanakkan. Pelajar ini juga memberikan 
implikasi dari menerima jika tuhan itu bukan satu. Respon yang mrenyerupai ini tidak 
langsung diberikan oleh mana-mana pelajar graduan yang berlatar belakang A1 Quran. 

Terdapat lima pelajar yang bukan berlatar belakangkan Al-Quran iaitu Sy, Sa, An, Na dan No 
yang menyebut mengenai konsep esa atau satu iaitu Sy (BP-Pengajian Melayu) yang 
mengatakan “ Allah SWT adalah satu. Sa (BP-Pengurusan) “ kalimah Allah bermaksud 1, 
dimana kewujudan Allah hanya T'. Esa disebut oleh An (BP-Perakaunan) “ Kalimah Allah 
melambangkan Allah yang maha ESA ”, Na (BP-Perancang Bandar) “ALLAH merupakan 
tuhan yang satu dan maha esa ” dan No(BP-Kewangan) “Allah itu esa (satu). Pelajar yang 
ijazahnya berlatarbelakang Al-Quran tidak menonjolkan konsep esa dalam respon mereka. 
Tidak ada seorang pun pelajar yang ijazahnya berlatar belakang Al-Quran menggunakan 
Surah Al-Ikhlas atau mana-mana ayat dari surah berkenaan atau makna dari surah berkenaan 
untuk menolak penggunaan kalimah Allah oleh pihak bukan Islam. 

Dalam menerangkan kenapa pihak bukan Islam tidak boleh menggunakan kalimah Allah, 
majoriti pelajar samada dari yang ijazahnya berlatar belakang Al-Quran atau tidak, 
memfokuskan akan kekeliruan akan berlaku jika penggunaan kalimah Allah dalam kalangan 
bukan Islam, antaranya para pelajar berlatar belakang Al-Quran seperti Ma, Md, Ta dan Za 
iaitu Ma (AL-Pengajian Islam dan Bahasa Arab) ‘7 ni akan mengelirukan minda umat Islam 
sendiri.”; Md (AL-Syariah) “ menimbulkan kekeliruan terhadap manusia; Ta (AL-Bahasa 
Arab) “dikhuatiri boleh mengelirukan orang awam, Za (AP-Al-Quran dan Hadith) “akan 
menyebabkan kekeliruan diantara orang Islam dan bukan Isiam sebagai contoh jikci kalimah 
Allah digunakan didcdam buku atau majalah akan menyebabkan kekeliruan diantara hendak 
menunjukkan kepada Allah, tuhan orang Islam atau tuhan orang bukan Islam ”. 

Isu keliru atau salah faham juga dibangkitkan oleh pelajar yang ijazahnya bukan berlatar 
belakang Al-Quran seperti Si, Sy, Na, Ak, Nr dan Az. Menurut Si (BP-Multimedia) “ boleh 
memberi kesalah/ahaman pada orang awam”, Sy (BP-Pengajian Melayu) “penggunaan 
kalimah tersebut akan menyebabkan kekeliruan sama ada ada tuhan [Allah] itu satu atau 
merujuk banyak tuhan”, Na (BP-Perancang Bandar) u Penggunaan kalimah Allah cli dcdam 
bible secara lcmgsung akcm menyebabkcm bcinyak pihak keliru sekcdigus menyamakcm Allah 
dengcin tuhan-tuhan lain dalam agama selain daripada Islam ”. Ak (BP-Ukur Geomatik) 
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“penggunaan kalimah Allah untuk semua agama akan menyebabkan kekeliruan 
masyarakat. ”, Nr (BP-Teknologi Maklumat) “Mengelirukan orang lain terutamanya bagi 
mereka yang cetek ilmu ugama; ’ Az (BP-Sains Komputer) “isu ini akan mengelirukan 
masyarakat dari sudut kepercayaan kepada Allah.” 

Meramal apa yang akan berlaku juga disebut oleh para pelajar dari kedua latar belakang, 
antaranya oleh Ma (AL-Pengajian Islam dan Bahasa Arab) “kerana dimasa akan datang 
mungkin disalahgunakan oleh orang bukan islam terhadap kalimah Allah seperti melekat 
nama/ kalimah Allah di gereja-gereja Md (AL- Syariah) “Penyalahgunaan kalimah Allah 
oleh Kristian utk menarik minat Islam utk memasuki Kristian ” dan juga yang bukan berlatar 
belakang Al-Quran Si (BP-Multimedia) “boleh memberi kesalah/ahaman pada orang 
awam”, Sy (BP-Pengajian Melayu) jjlni terutamanya kepada generasi muda yang akan 
terkeliru degngan penggunaan tersebut. Na (BP-Perancangan Bandar) “Penggunaan kalimah 
Allah di dalam bible secara langsung akan menyebabkan banyak pihak keliru sekaligus 
menyamakan Allah dengan tuhan-tuhan lain dalam agama selein daripada /.s/<:/m.”No (BP- 
Kewangan) “ia juga bimbang akan berlaku penyalahgunaan kalimah Allah dlm kehidupan 
harian mereka & membuat org Islam yg kurang pengetahuan agama ‘con/ius Ak (BP-Ukur 
Geomatik) “Sekiranya digunakpakai /ahaman atau ajaran agama lain akan memesongkan 
akidah umat Islam. Mereka yang tidak mempunyai ilmu yang tinggi tentang Islam akan 
mudah percaya dan tidak dapat membezakan antara kitab Islam atau kitab cigama lain 
sekiranya kalimah Allah digunakan untuk semua. Contohnya, ada di sebuah bandar, ‘kitab 
Allah ’ telah diedarkan dengan meluas, kepada remaja Islam, tetapi kandungan kitab tersebut 
sebenarnya bukan ajaran Islam. Jadi, penggunaan kalimah Allah tidak bagus untuk acjidah 
umat Islam' Nr (BP-Teknologi Maklumat) “akidah boleh terpesong’; norshaida 
“Penggunaan yang tidak betul boleh menimbulkan isu perkauman dan salah faham 
sekiranya tidak faham dan mendalami maksud kalimah tersebut terutamanya golongan bukan 
Islam\ Az (BP-Sains Komputer) “Oleh sebab ini, akan berlaku masalah yang lebih besar 
dari sudut Akidah seorang Muslim pada jangka masa panjang”. Walaubagaimana pun 
ramalan mereka ini masih tidak mengaplikasikan ayat-ayat Al-Quran.Terdapat juga pelajar 
yang agak keras dalam mempertahankan kenapa kalimah Allah tidak boleh digunakan 
antaranya Hi (BL-Ekonomi) “menjadi tanggungjawab muslim menjaga kehormatan kalimah 
AIlah.Maknakata, andai kalimah Allah benar-benar dipermainkan seperti menyatakan Allah 
itu beranak, maka kewajipan orang Islam untuk menentangnya tanpa kira agama apa pun 
yang menyatakannya ”, Ka (BL-Pengajian Maklumat) “Penggunaan kalimah Allah oleh 
penganut agama lain seolah-olah menghina atau merosakkan Agama Islam clan 
menyamaratakan nama tuhan sama sahaja dcdam agama-agama lain. Ini sama sekali ticlak 
betul clcm salah ”, Ns (BP-Pemasaran) “saya ticlak setuju kalimah Allah diperkotakkcm 
katikkan oleh ugama lain. Ia seolah-olah mempersendakan agama Islam clan ticlak 
menghormati agama lain; Nu (AP-Usuluddin) “merupakan satu penghinaan dan boleh 
menjatuhkcm martabat al-quran & agama islam itu sendiri”. 

Dalam menganalisis respon pelajar, tidak ramai pelajar yang mengambil perspekstif 
mengikut konteks. Ini adalah kerana secara nyata kita tidak pasti apakah sebenamya yang 
menjadi niat pihak bukan Islam bila mereka ingin menggunakan kalimah Allah ini. Dari 
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sejumlah pelajar yang memberi respon ini terdapat seorang sahaja pelajar yang responnya 
menyebut mengambil kira konteks isu antaranya Sg (BP-Kejuruteraan Mekanikal) 
“Bergantung kepacla tujuan penggunaannya. Jika pihak Kristian ingin menggunakan untuk 
tujuan yang negatif seperti untuk mencabar pihak Islam atau untuk menimbulkan ketegangan 
di kalangan umat Islam, maka pihak Kristian tidak selmrusnya untuk mempergunakan 
kalinmh tersebut. Tetapi, jika kcdimah Allah digunakan untuk tujuan yang positi/, maka ianya 
tidak menjacli satu kesalahan”. Pandangan pelajar ini selari dengan ayat yang perlu 
mengambil kira perspektif seperti yang dinyatakan dalam Surah Taubah 9:5. Dimana 
tindakan seterusnya meletakkan konteks sebagai penentu. 

Perkara yang sama di tonjolkan oleh Ns (BP-Pemasaran) “ Pada pandangan saya, saya tidak 
setuju kalimah Allah diperkotakkan katikkan oleh ugama lain. Ia seolah-olah 
mempersendakan agama Islam dan tidcik menghormati agama lain. Ia juga tidak sewajarnya 
menjadi contoh kepada rakyat lain kerana isu ini boleh mencetuskan kepelbagaian persepsi 
clan kontroversi antara agama. Tetapi seandainya kalimah Allah digunakan bukan tujuan 
dipersendakan tetapi menjadikan clan mengakui tuhan itu Allah oleh agama lain, pada 
pandangan saya ia tidak salah. Ia juga boleh dijadikan satu penclekatan untuk menarik orang 
bukan Islam terhadap Islam. Dan Nu (AP-Usuluddin) “bagi saya tidak setuju kerana ini 
merupakan satu penghinaan dan boleh menjatuhkan martabat al-quran & agama islam itu 
sencliri. (tetapi sekiranya penggunaan tersebut adalah untuk tujuan kebaikan spt untuk tujuan 
mengetahui clan mempelajari islam “(pendek kata berjinak-jinak dengan Islam)” itu tidak 
menjadi masalah ” 

Berdasarkan respon yang diberikan pelajar, tidak kelihatan pelajar yang berlatarbelakangkan 
Al-Quran menampakkan pengaplikasian ayat-ayat Al-Quran yang telah mereka pelajari. 


PERBINCANGAN DAN KESIMPULAN 

Berdasarkan dapatan yang diperolehi, adalah sukar untuk membuat kesimpulan yang pelajar 
yang berlatarbelakangkan Al-Quran lebih berkebolehan menampakan penguasaan ayat Al- 
Quran dari segi taksonomi Bloom. Data menunjukkan tiada kelebihan yang nyata bagi pelajar 
yang ijazahnya berlatarbelakangkan Al-Quran dalam memberi respon kepada soalan yang 
sepatutnya menunjukkan yang mereka bukan hanya dapat membaca semua (Aras 1 - Aras 
Pengetahuan) atau menerangkan (Aras 2 - Aras Kefahaman) tetapi dapat mengaplikasi ayat- 
ayat Al-Quran. Ini mungkin berlaku akibat pengajaran yang tidak membawa kepada situasi- 
situasi selain daripada apa yang ujud dalam kelas. Kebolehan untuk membawa ayat-ayat Al- 
Quran ke aras yang lebih tinggi penting khasnya bila murid-murid yang graduan-graduan ini 
ajar bertanyakan dalam hal-hal yang berkaitan dengan fiqah masalah seharian. 

Jika ambil Al-Quran berikut: dari Surah Al-Kahdi “18:7 Sesungguhnya Kami telah 
menjadikan apa yang ada di bumi sebagai perhiasan baginya, agar Kami menguji mereka 
siapakah di antara mereka yang terbaik perbuatannya Surah Al-Mulk 67:2 Dialah yg 
menciptakan mati dan hidup, untuk menguji kamu, siapa di antara kamu yang lebih baik 
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amalnya. Dan Dia Maha Perkasa, Maha Pengampun ” dan Surah Insan “76:2 Sesungguhnya 
Kami telah menciptakan manusia dari setetes air mani yang bercampur, yang Kami hendak 
mengujinya (dengan perintah clan larangan), kerana itu Kami jadikan dia mendengar clan 
melihat ”, maka akah aras aplikasi yang boleh dibina dari ayat-ayat ini. 

Dari konsep yang manusia sebenar diletakkan di dunia untuk diuji, apa sahaja perbuatannya 
akan dikategori sebagai wajib, sunat, harus, makroh dan haram. Berdasarkan pengkategorian 
ini, maka manusia akan diberi pahala dan dosa, 99:7 . Barang siapa yang mengerjakan 
kebaikan seberat zarah, niscaya dia akan melihat bcdasannya dan 99:8 Dan barang siapa 
yang mengerjakan kejahatan seberat zarah, niscaya dia cikan melihat balasannya. Semua 
yang kita diuji, akan dikira walau sekecil zarah ycmg memang teramat kecil dcin kita akan 
“101:6 maka adapun orang-orang yang berat timbangan amal kebaikannya, kerana kita 102:8 
kemudian kamu benar-benar akan ditanya pada hari itu tentang kenikmatan (yang kamu 
megah-megahkan di dunia itu). Maka dianalisa pada Aras 4 - Analisis dalam taksonomi 
Bloom, dimana kita akan berada di akhirat amat dipengaruhi atas apa yang amalkan didunia. 
Tentu sekali, jika di beri kenikmatan dengan kewangan yang berlebihan, apakah kita akan 
melancong yang mungkin dikategori “harus” berbanding mensedekahkan kewangan 
berlebihan itu yang dikategori sebagai “sunat”. Tentu sekali jika kita boleh mentaddabur, 
maka pilihan tindakan kita jelas akan lebih memilih yang sunat berbanding yang harus kerana 
setiap “zarah akan dikira”. Seterusnya, jika diintegrasikan ayat-ayat ini dan murid-murid 
diminta untuk menyediakan satu pelan menjalani kehidupan yang sebaik-baiknya, maka 
tadabbur Al-Quran ini sudah tiba ke Aras 5 - Sintesis dalam Taksonomi Bloom. 

Huraian diatas telah menggunakan pelbagai ayat. Guru yang berkebolehan mentaddabur 
boleh menggunakan satu ayat sahaja untuk di tadabbur pada keenam-enam aras dalam 
Taksonomi Bloom seperti ayat 31:24 Surah An-Nur. “24:31 "Katakcmlah kepacla wcmita 
yang beriman: ""Hendaklah mereka menahan pandangannya, clan memelihara kemaluannya, 
dcin janganlah mereka menampakkan perhiasannya, kecuali ycmg (biasa) nampak 
daripadanya. Dan henclaklah mereka menutupkan kain kudung ke dadanya, dan janganlah 
menampakkan perhiasannya, kecuali kepada suami mereka, atciu ayah mereka, atau ayah 
sucimi mereka, atciu putra-putra mereka, atau putra-putra suami mereka, atau saudara- 
saudara laki-laki mereka, citau putra-putra saudara laki-laki mereka, atau putra-putra 
saudara perempuan mereka, atau wanita-wanita Islam, atau buclak-budak yang mereka 
miliki, atau pelayan-pelayan laki-laki yang tidak mempunyai keingincm (terhaclap wanita) 
atau anak-anak yang belum mengerti tentang aurat wanita. Dcm janganlah mereka 
memukulkan kakinya agar cliketahui perhiasan yang mereka sembunyikan. Dcm bertaubatlah 
kamu sekalian kepada Allah, hai orang-orang yang beriman supaya kamu beruntung ." Surah 
Ahzab Membawa makna berkaitan hijab ““Wahai Nabi katakanlah kepacla istri-istrimu, 
anak-anak perempuanmu clcin isteri-isteri orcing mukmin: Hendaklah mereka mengulurkan 
jilbabnya ke seluruh tubuh mereka. Ycmg demikian itu supaya mereka lebih mudah untuk 
dikenal, karena itu mereka ticlak cligcmggu. Dan Allah adalah Maha pengampun lagi Mcdm 
penyaycmg .” (Al-Ahzab 33:59). Hanya pemikiran yang mendalam sahaja dapat 
meningkatkaan kualiti mentadbur. 
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Jika pengajaran A1 Quran ingin diintegrasikan dengan taksonomi Bloom maka, ayat Al- 
Quran itu boleh dijadikan enam aras seperti yang dicontohkan di bawah menggunakan ayat 
dari Surah An Nur 

Aras 1 - Pengetahuan 

Mengulang kembali, dikesan oleh guru tasnim. Murid melisankan atau menulis Ayat 31 
Surah 24:An-Nur 

Aras 2 - Kefahaman 

Pelajar menerang kembali ayat berkenaan menggunakan ayat mereka sendiri. Huraikan 
apakah yg diinginkan daripada penganut ugama Islam berdasarkan Ayat 31 Surah 24: An-Nur 

Aras 3 - Aplikasi 

Pelajar diberi situasi - contoh tidak boleh menunjuk-nunjuk apa yang ada seperti barang 
kemas, kepandaian atau jika berkaitan kelabuhan tudung. Berdasarkan Ayat 31 Surah 24: An- 
Nur, pakaian manakah yang selari dgn ayat berkenaan. [diberi satu set gambar yang 
memaparkan pelbagai gaya tudung digayakan seperti di bawah]. 



Gambar A Gambar B Gambar C Gambar D Gambar E 


Aras 4 - Analisis 

Pelajar menghubungkait komponen-komponen dalam ayat. Contoh Kenalpasti yang manakah 
merupakan penyumbang utama riak dalam Gambar-gambar A hingga E. 

Aras 5 - Sintesis 

Pelajar akan menggunakan kreativiti mereka untuk menghasikan sesuatu yang unik seperti 
menghasilkan fesyen yang memenuhi Surah An Nur. Contoh Lakar pakaian yang selari dgn 
Ayat 31 Surah 24:An-Nur. 

Aras 6 - Penilaian 

Pelajar menetapkan kriteria tertentu dalam membuat keputusan seperti menentukan bagi 
seorang yang menutup aurat yang manakah merupakan penentu utama keimanan samada 
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pakaian, barang kemas, suara, wajah fizikal dll atau sebab kenapa melakukan sesuatu. Contoh 
Kenapakah mesti berpakaian yang selari dgn Ayat 31 Surah 24: An-Nur. Ini adalah kerana_: 

A. nak dapat pahala 

B. nak masuk syurga 

C. Allah perintah demikian 

D. nanti apa orang lain kata 

E. nanti ibu bapa tanggung dosa 

F. lebih sesuai dengan fesyen muslimah 

G. lebih mudah mendapat suami beriman 

Taddabur untuk Aras 3 - Aplikasi juga boleh dilakukan hujung ayat berkenaan iaitu ‘dan 
janganlah mereka memukulkan kakinya agar diketahui perhiasan yang mereka 
sembunyikan”. Jika diajar menggunakan Aras Aplikasi boleh dikaitkan dengan sifat riak 
sebagai prinsip pembelajaran. Prinsip ini tidak semestinya terbatas kepada gelang yang 
tersembunyi dibahagian kaki oleh kain pakaian seseorang itu iaitu apa-apa kelebihan yang 
tidak kelihatan secara am wajar tidak tonjolkan supaya tidak mendatangkan riak. Jika ayat ini 
diajar melapasi Aras 1 dan Aras 2, proses mentaddabur akan menjadi lebih berjaya dan 
seterusnya Al-Quran dijadikan amalan panduan hidup. 

Penggunaan sebagai panduan kepada matlamat hidup perlu diajar pada aras yang lebih tinggi 
dengan pelbagai situasi seperti ayat Surah Al-Mulk “67:2 Ialah yg menciptakan mati dan 
hidup, untuk menguji kamu, siapa di antara kamu yang lebih baik amalnya. Dan Dia Maha 
Perkasa, Maha Pengampun ”, Antara ujian yang Allah uji keatas manusia ialah berkaitan 
harta. Aktiviti mengumpul harta semata untuk kesenangan di dunia dengan segala 
perhiasannya dapat didalami dengan ayat dari Surah Al-Hadid 57:20 "Ketahuilah, 
sesungguhnya kehidupan dunia itu hanyalah permainan, senda gurau, perhiasan, saling 
berbangga diantara kamu serta berlumba-lumba dalam kekayaan dan anak keturunan (dan 
suatu yang melalaikan, perhiasan dan bermegah-megah antara kamu serta berbangga- 
bangga tentang banyaknya harta dan anak), seperti hujan yang tanam-tanamannya membuat 
kagum para petani; kemudian tanaman itu menjadi kering dan kamu lihat warnanya kuning 
kemudian menjadi hancur. Dan di akhirat nanti ada azab yang keras dan ampunan dari Allah 
serta keredhaan-Nya. Dan kehidupan dunia tidak lain hanyalah kesenangan yang palsu 
(menipu). ”. 

Sekali lagi pembelajaran Al-Quran yang melepasi pelisanan dapat membantu menjadikan Al- 
Quran sebagai manual kehidupan yang diredhai Allah. 

Kertas ini telah cuba menunjukkan bagaimana proses pembelajaran Al-Quran yang berlaku 
pada masa ini perlu diperbaiki lagi kerana graduat dalam bidang yang berlatar belakangkan 
Al-Quran tidak menunjukkan perbezaan yang ketara berbanding graduat yang bukan dalam 
bidang yang berlatar belakangkan Al-Quran dari mengaplikasikan ayat-ayat Al-Quran yang 
mereka telah pelajari. Oleh dicadangkan pembelajaran Al-Quran dipertingkatkan, antaranya: 
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1. Murid-murid disekolah diberi waktu mentaddabur Al-Quran (bersesuaian dengan 
kemampuan kognitif) selain dari wakttu Pendidikan Islam. 

2. Bagi pelajar universiti khususnya untuk yang beragaman Islam, selain mengambil kursus- 
kursus universiti seperti kewarganegaraan, etika dsbnya juga diambil kursus-kursus untuk 
mentaddabur Al-Quran bagi setiap semester dengan memilih ayat-ayat khusus. 

Matlamat pembelajaran ini mesti kearah yang menampakkan aplikasinya kedalam kehidupan 
seharian agar para pelajar dapat mengamalkan Al-Quran dalam kehidupan dan tidak 
melisankan semata-mata. 

Kertas ini telah menunjukkan bahawa pelajar yang berlatar belakangkan Al-Quran tidak 
kelihatan memberikan respon berasaskan Al-Quran. Ini mungkin disebabkan kaedah 
penyampaian yang alami oleh para pelajar ini tidak mendalam seperti mana yang boleh 
berlaku jika pembelajaran berasaskan Taksonomi Bloom dilakukan sehingga 
berkemungkinan tadabbur Al-Quran boleh berlaku dan seterusnya ayat-ayat Al-Quran boleh 
menjadi manual untuk Berjaya kehidupan di dunia dan akhirat. 
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ABSTRAK 


Islam adalah agama yang membawa rahmat kepada seluruh umat manusia tanpa mengira pangkat, darjat, 
keturunan dan bangsa. Kesempurnaan dan kelestarian Islam amat terserlah melalui layanan terhadap semua 
makhluk Allah SWT di muka bumi ini menerusi hukum hakam dan perundangan yang dibawa. Kehebatan Islam 
lebih dirasai oleh setiap yang mempercayai, menyakini dan beriman dengan Allah SWT, kesemua sudut 
kehidupan dan keadaan diraikan oleh agama yang mulia ini. Bagi seseorang yang baru memeluk agama Islam 
atau lebih dikenali sebagai “Saudara Baru ” mereka turut tidak ditinggalkan dalam perbahasan agama, malah 
golongan “Saudara Baru ” merupakan kelompok yang kembali kepada fitrah kejadiannya yang dicipta oleh 
Allah SWT dan sebagai kumpulan yang meramaikan umat Nabi Muhammad SAW. Kumpulan ini dihuraikan 
oleh al-Quran dan hadis dengan memaparkan hak-hak, tanggungjawab dan perkara-perkara yang menjadi 
kepentingan agama itu sendiri. Maka, kertas kerja ini dihasilkan sebagai mengemukakan ayat-ayat aI-Quran 
dan hadis-hadis Nabi SAW sekitar “Saudara Baru” dan melihat kupasan ulama terdahulu berkaitan 
dengannya. Ia juga akan mengupas aspek yang menjadi fokus utama ayat-ayat aI-Quran dan hadis-hadis Nabi 
SAW. Ayat-ayat al-Quran yang menyentuh idlyJi serta hadis-hadis Nabi SAW akan diamati dan 

dikeluarkan topik perbincangannya dengan disokong oleh pandangan ulama, sebagai menjelaskan ciri-ciri 
yang mesti diraikan dan diuruskan oleh seluruh umat Islam dari pelbagai peringkat terhadap golongan 
“Saudara Bciru ”. Seterusnya konklusi berkaitan dengan fokus ayat-ayat al-Quran dan hadis Nabi SAW 
berkaitan dengan “Saudara Bciru ” akan dapat diperhatikan. Objektif daripada kertas kerja ini adalah untuk 
mengumpulkan dan menghurai ayat aI-Quran dan hadis Nabi SAW berkaitan “Saudara Baru”, melihat aspek 
penekanan yang mesti diberi perhatian oleh semua kelompok masyarakat dan mencadangkan perkara-perkara 
yang mesti diberi keutamaan. Diharapkan kertas kerja ini dapat menambah maklumat penting tentang 
“Saudara Baru ” yang semakin hilang daripada pengamatan seluruh kaum muslimin, menerbitkan perasaan 
bertanggungjawab dan melaksanakan perintah Allah SWT dan RasulNya SAW. 

Kata kunci: Saudara baru, aI-Quran, al-Sunnah 


PENDAHULUAN 

Islam adalah semata-mata agama yang diiktiraf oleh Allah SWT, semua bentuk agama 
dakwaan manusia adalah dengan sendirinya terbatal dengan kenabian Muhammad SAW. 
Firman Allah SWT di dalam surah Ali ‘Imran: 85: 


12 Zulhilmi Mohamed Nor, Pensyarah Kanan, Fakulti Pengajian Quran dan Sunnah, USIM. Email: 
zulhilmi @usim.edu.my 

13 Dr Azman Ab Rahman, Pensyarah Kanan, Fakulti Syariah dan Undang-Undang, USIM. Email: 
azman @ usim.edu. my 

14 Norlina Ismail, Pembantu Penyelidik, Fakulti Syariah dan Undang-Undang, USIM. Email: 
linaismail29@gmail.com 
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(a°) l) j-*) ^ JJaj JJ-s 'a-? ^45 Jr*j 


Maksuclnya: Sesiapa yang mencari selain daripada Islam sebagai agama, maka tidak akan 
diterima selama-lamanya daripadanya dan dia di hari akhirat nanti, dari kalangan orang 
yang rugi. 


Maka, menjadi tanggungjawab setiap muslim untuk berusaha membawa agama mulia ini agar 
dapat difahami dengan baik oleh semua manusia lantas menyebabkan mereka memeluk 
agama Islam. Firman Allah SWT dalam surah al-Nahl: 125: 




Maksuclnya: Serulah (manusia) kepada jcdan Tuhanmu dengan hikmah, pelajaran yang bcdk 
dan bcmtahlah mereka dengan cara yang bcdk. 

Begitu juga yang disabdakan oleh Baginda SAW kepada ‘Ali bin Abi Talib RA dalam 
peperangan Hunain yang menjadi iktibar kepada seluruh umat: 

^J* 1L (lW 4iJlji 


Maksudnya: "Demi Allah, dengan sebabmu seseorang lelaki cliberi hidayah (masuk Islam) 
lebih bcdk bagimu (sebagai ganjaran) daripada unta ycmg memh (harta ycmg amat 
bernilai) ” (al-Bukhari, 1422H: 2942). 

Apabila seluruh umat Islam dituntut untuk menyebarkan agama, berusaha untuk membawa 
umat manusia kepada fitrah, maka, suatu realiti yang mesti difahami, orang yang kembali 
kepada fitrah beriman kepada Allah SWT mesti dididik, diberikan ilmu dan diraikan 
keadaannya yang baru berubah daripada keadaan yang amat berbeza dari sebelumnya. Asal 
kehidupan yang berbeza, kepercayaan, cara makan dan minum, pergaulan, percakapan, 
ibadah dan amalan harian yang bersalahan dengan hakikat Islam. Semua ini tidak seharusnya 
dipandang ringan oleh umat Islam, jika dibiarkan begitu sahaja akan menambahkan 
kerosakan pada diri penganut baru agama Islam dan nama Islam itu sendiri. Berkata ‘Ali bin 
Abi Talib: 


«^JjAjj <dJl 2)1 Cc \jjJA~yy Jlij 


Maksuclnya: ‘Berbicaralah dengcin manusia, dengan apa ycmg mereka tahu (mengikut ilmu 
mereka), adakah kamu semua nmhu menjadikan Allah SWT dan RasulNya didustakan? ’. (al- 
Bukhari, 1422H: 2942). 

Berkata al-Hafiz Ibn Hajar: Iaitu yang mereka fahami dan tinggalkan apa yang mereka 
ingkari atau sesuatu yang samar dan sukar bagi mereka. Begitu juga kata-kata Ibn Mas’ud 
RA: Tidaklah kamu berbicara dengan sesuatu kaum sesuatu hadis atau perkara yang tidak 
dapat dicapai oleh akal mereka, kecuali akan menimbulkan fitnah ke atas sebahagian 
daripada mereka. (Ibn Hajar, 1379H: 1/225). 
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Begitulah pesanan para sahabat RA, agar kita berusaha untuk mendidik dan memberi 
kefahaman kepada mereka dengan cara yang terbaik agar tidak menyebabkan salah faham 
kepada Islam dan kembali murtad. Melihat kepada hakikat ini, kertas kerja ini akan cuba 
mengemuka dan meneliti ayat-ayat al-Quran dan hadis-hadis Nabi SAW yang berbicara atau 
menyentuh berkaitan ‘Saudara Baru’ serta melihat kepada aspek yang diberikan perhatian 
oleh Allah SWT dan RasulNya SAW. Semoga dengannya kita dapat menyemak kembali 
penekanan kita terhadap saudara baru ini. 

PENGERTIAN SAUDARA BARU: 

Saudara baru dalam istilah yang biasa digunakan adalah dengan lafaz AiJJ_Li. Istilah ini 

bermaksud golongan yang mahu dilembutkan hatinya yang cenderung kepada Islam (belum 
memeluk Islam), atau golongan yang hendak dikukuhkan keislaman mereka (baru memeluk 
Islam) atau golongan yang hendak dijauhkan kejahatan mereka dari kaum muslimin, atau 
golongan yang dibantu untuk memerangi musuh mereka. (al-Mausu’ah al-Fiqhiyyah al- 
Kuwatiyyah, 1427: 36/12). 

Ini bermaksud istilah al-Muallaf dari sudut Syara’ memiliki pengertian yang luas tidak hanya 
tertumpu kepada golongan yang baru memeluk agama Islam atau saudara baru. Bagi 
mengkhususkan kepada saudara baru dalam istilah Syara’, penulis cuba melihatnya di dalam 

hadis-hadis Nabi SAW, maka didapati Nabi SAW pernah menggunakan lafaz 

jiSJbatau lafaz sluaiJl (baru) adalah perkataan lawan daripada 

yang bermaksud lama. Maksud ungkapan tersebut pada pandangan Ibn al-Athir: Hampirnya 
tempoh mereka dengan kekufuran (tempoh mereka memeluk agama Islam dan kufur adalah 
singkat) dan keluar mereka daripadanya serta masuk ke dalam Islam. Agama masih tidak 
kukuh di dalam hati mereka. (Ibn al-Athir, 1979: 1/350). Begitu juga pandangan ulama lain di 
dalam kitab mereka yang menghurai maksud ungkapan Nabi SAW. 

Perkataan saudara baru pada pandangan penulis adalah lebih hampir kepada lafaz 

jiSJo. Manakala ungkapan al-Muallaf dilihat lebih umum, merangkumi pelbagai golongan. 

Di Malaysia, ungkapan al-Muallaf ini lebih kerap digunakan untuk menyatakan tentang 
seseorang yang baru memeluk Islam. Ia tidaklah suatu yang bertetangan dengan penggunaan 
bahasa, cuma apabila diteliti di dalam banyak rujukan-rujukan agama yang asal berbahasa 
Arab, penggunaan yang lebih melambangkan saudara baru adalah hadith ‘ahd bi al-ku.fr. 

AYAT AL-QURAN YANG MENYENTUH ASPEK SAUDARA BARU 

Secara umumnya, ayat al-Quran yang secara khusus menyebut tentang saudara baru adalah 
amat sukar untuk diperoleh, malah penggunaan perkataan al-Muallaf yang mengambarkan 
kelompok baru memeluk agama Islam juga hanya disebut sekali di dalam al-Quran di dalam 
surah al-Taubah: 60. Situasi ini menurut pandangan penulis merujuk kepada beberapa 
keadaan, iaitu: 
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1) Sifat al-Quran yang berbentuk umum dan menyeluruh kepada seluruh umat manusia atau 
kepada seluruh umat Islam yang beriman kepada Allah SWT. Pengkhususan kepada 
kelompok tertentu dalam al-Quran antaranya dapat difahami daripada hadis Nabi SAW yang 
lebih khusus dan terperinci. 

2) Semua yang memeluk agama Islam, di sisi Allah SWT adalah sama, yang membezakan 
antara mereka adalah taqwa, walaupun seseorang itu, baru memeluk Islam, tidak beramal 
dengan amal yang banyak, tetapi dengan keimanannya menyebabkan dia masuk ke dalam 
syurga Allah SWT. Sebagaimana kisah yang berlaku ketika seorang pembantu Rasulullah 
SAW beragama Yahudi hampir meninggal dunia, dia diziarahi oleh Baginda dan bersabda: 
“Masuklah ke dalam Islam”. Lantas pembantu tadi melihat ke arah bapanya. Bapanya 
berkata: Tattilah Abu al-Qasim SAW. Pemuda Yahudi tadi memeluk Islam dan Baginda 
SAW bersabda: “ Segala pujian bagi Allah yang menyelamatkannya dari api neraka ”. (al- 
Bukhari, 1422H: 1356). 

3) A1-Quran diturunkan oleh Allah SWT mengikut kepada suasana, tempat dan sebagainya. 
Maka ada ayat al-Quran yang dikategorikan sebagai Makkiyyah dan Madaniyyah. Ciri-ciri 
Makkiyyah lebih menjuruskan kepada pengukuhan keimanan yang merujuk kepada awal 
Islam atau terhadap golongan yang baru mengenal Islam. 

4) Terdapat ayat al-Quran yang menyatakan tentang peringkat-peringkat penetapan sesuatu 
hukum, sifat beransur-ansur dalam penetapan hukum ini merupakan ciri-ciri al-Quran yang 
meraikan kelompok awal Islam, maka pengkhususan hukum kepada saudara baru dapat 
difahami dengan penelitian ayat al-Quran. 

Berikut disenaraikan beberapa ayat al-Quran yang dilihat lebih mengemukakan keadaan 
kelompok yang baru memeluk Islam, antaranya: 

Firman Allah SWT dalam surah al-Anfal: 38: 




Maksudnya: Katakanlah kepada orang-orang kajir itu: Jika mereka berhenti (dari 
kekafiran), nescaya Allah akan mengampunkan mereka tentang dosa-dosa mereka yang 
sudah lalu; dan jika mereka kembali (lagi) sesungguhnya akan berlaku (kepada mereka) 
summh (Allah terhadap) orangyang terclahulu. 

Berkata Ibn Kathir: Allah SWT berkata kepada NabiNya SAW agar mengatakan kepada 
orang kafir agar berhenti daripada kekufuran, penyiksaan dan keingkaran dan masuklah ke 
dalam Islam, ketaatan dan kembali (kepada fitrah), nescaya akan diampunkan segala yang 
telah lalu daripada kekufuran, dosa dan kesalahan mereka. (Ibn Kathir, 1999M: 4/54). 

Ayat ini menjelaskan ganjaran serta natijah daripada seseorang yang masuk ke dalam Islam. 
Sebaik sahaja seseorang digelar saudara baru dengan mengucapkan kalimah Syahadah, maka 
Allah serta merta akan menghapuskan segala kesalahan dan dosanya. 

Firman Allah SWT dalam surah al-Taubah: 60: 
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>> > 


cjj (_jj ^_gJ^Ls 4 aJJ^J!j j^UaliJlj j^Slcu^Jlj ^.IjJLiU oli-C^Jl Lcj 

(“l *) jlJ-jSC?- j*_Up UJlj 4iJl jj_4 4. j2JjS J^jjJl j^lj ULil 


Maksudnya: Sesungguhnya zakat-zakat itu hanyalah untuk golongan fakir, miskin, pengurus 
zakat, para muallaf yang dipujuk hatinya, untuk hamba yang ingin merdeka, golongan 
berhutang, golongan yang berada di jalan Allah dan golongan yang sedang dalam 
perjalanan, sebagai suatu ketetapan yang diwajibkan Allah; dan Allah Maha Mengetahui 
lagi Maha Bijaksana. 

Berkata al-Imam al-Tabari berkaitan muallaf: Mereka adalah kaum yang lembut hati mereka 
terhadap Islam, yang tidak perlu dibantu diri dan keluarga mereka seperti Abi Sufyan, 
‘Uyaynah bin Badr, al-Aqra’ bin Habis dan sebagainya dari kalangan pembesar kabilah. 

Al-Imam al-Tabari menukilkan dengan sanadnya daripada Ibn ‘Abbas berkata berkaitan 
muallaf: Mereka adalah kaum yang datang bertemu Rasulullah SAW setelah masuk Islam. 
Rasulullah SAW memujuk dan mengukuhkan mereka dengan pemberian. Jika mereka diberi 
dengan pemberian ini, lantas mereka berkata: Ini adalah agama yang amat baik! Tetapi jika 
tidak diberikan, mereka akan mengeji dan meninggalkan agama. 

Juga daripada sanad al-Imam al-Tabari daripada Ma’qil bin Ubaidillah berkata: Aku bertanya 
al-Zuhri tentang ayat al-Muallaf Qulubuhum, beliau berkata: Ia adalah sesiapa yang masuk 
Islam daripada Yahudi atau Nasrani. Aku berkata: Walaupun mereka kaya? Beliau 
menjawab: Walaupun mereka kaya. (al-Tabari, 2000M: 14/312-314). 

Ayat ini memaparkan pemberian atau zakat yang ditetapkan menjadi hak kepada setiap yang 
bergelar saudara baru. Diputuskan oleh Allah SWT di dalam kitabnya, begitu juga pandangan 
para sahabat, tabiin dan ulama muktabar. 

Firman Allah SWT dalam surah al-Zumar: 22: 


J5 ijJUjl 4 UI jS"~3 jjj» jUi 4j_vlUU Arj jjj ^ic- “jU sjMjs UJl (j4-*l 

QY) J*^ 


Maksudnya: Maka apakah orang-orang yang dibukakan Allah hatinya untuk (menerima) 
Islam lalu dia mendapat cahaya dari Tuhannya (sama dengan orang yang keras hatinya)? 
Maka celakalah bagi orang yang keras hatinya dari mengingati Allah. Mereka itu dalam 
kesesatan yang nyatci. 

Al-Baghawi membawa hadis Nabi SAW daripada Ibn Mas’ud RA berkata: Rasulullah SAW 
membaca ayat ini, lantas para sahabat bertanya: Wahai Rasulullah, bagaimanakah dibuka 
hatinya? Sabda Nabi SAW: “ Jika masuknya cahaya ke dalam hati, maka ia akan cerah dan 
terbuka luas”. Kami bertanya:Wahai Rasulullah, apakah tandanya? Jawab Baginda SAW: 
“Kembali kepada tempat yang kekal (kembali kepada keimanan), jauh dari tempat tipu daya 
(dunia), bersedia menghadapi mati sebelum datangnya maut”. (al-Baghawi, 1420H: 4/85). 
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Ayat Allah SWT ini menggambarkan seseorang yang mendapat hidayah Islam, Allah SWT 
menganugerahkannya cahaya yang melembutkan hatinya. Dia kembali kepada Allah SWT 
dengan sebab keislamannya. Ayat ini jelas memaparkan kedudukan seseorang yang kembali 
kepada Islam di sisi Allah SWT. 

Firman Allah SWT dalam surah al-Mumtahanah: 12: 


5^: jjj (jdyj 'jj LLJJ aUIj 2)1 lil L-g_JI 

Jikx!vlJ (J UJUw^Aj Yj jj^l iirjlj (^jOj! Jy. aU/a; ULLg-j odlj 

(1 Y) j^lp 4iJl 5l aLi 


Maksudnya: Wahai Nabi, apabila datang kepadamu perempuan-perempuan yang beriman 
untuk mengadakan janji setia, bahawa mereka tidak akan mempersekutukan sesuatu pun 
dengan Allah; tidak akan mencuri; tidak akan beriina; tidak akan membunuh anak; tidak 
akan membuat dusta yang mereka ada-adakan antara tangan dan kaki mereka; dan tidak 
akan menderhakaimu, maka terimalah janji setici mereka dan mohonlah ampunan kepada 
Allah untuk mereka. Sesungguhnya Allah Maha Pengampun lagi Maha Penyayang. 

Ibn Kathir menukilkan daripada al-Bukhari dengan sanadnya daripada ‘Urwah sesungguhnya 
‘Aisyah RA memberitahu kepadanya: Sesungguhnya Rasulullah SAW menguji setiap wanita 
yang berhijrah kepada Baginda dengan ayat ini. Berkata ‘Aisyah RA: Sesiapa yang mengakui 
akan syarat ini atau menerimanya, maka Rasulullah SAW kan berkata kepadanya: Aku sudah 
menerima janji setiamu. (Ibn Kathir, 1999M: 8/96). 

Ayat ini mengemukakan cara Rasulullah SAW melalui perintah Allah SWT untuk berurusan 
dengan seorang wanita yang baru memeluk Islam. Mereka diberikan syarat-syarat yang 
merupakan asas agama untuk dijadikan janji setia, pengakuan mereka diambil dan mereka 
didoakan oleh Baginda SAW agar diampunkan Allah SWT. 

Ini adalah diantara kaedah penerimaan janji setia seseorang terhadap agama dan 
perjuangannya bersama dengan Rasulullah SAW. 

Firman Allah SWT dalam surah al-Nasr: 1-3: 


tiJjJ (Y) LSrljil 4 JJI ^jl& (J (JAaJ! C-jIjJ 0) aUI J^2j lij 

(V) UIjj j[5' dj&k^j\j 


Maksudnya: Apabila telah datang pertolongan Allah dan kemenangan. Dan kamu lihat 
manusia berbondong masuk ke dcdam agama Allah. Maka bertasbihlah dengan memuji 
Tuhanmu dan mohon ampun kepadanya. Sesungguhnya Dia adalah Maha Penerima Taubat. 

Kebanyakan para mufassir menghuraikan maksud ayat dalam surah ini dengan tafsiran Ibn 
‘Abbas yang menandakan hampirnya kewafatan Baginda Rasulullah SAW, bagaimana 
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Rasulullah SAW mematuhi perintah Tuhannya dengan sentiasa bertasbih dan beristighfar. 
Juga sebagai menandakan kemenangan Islam dan kesempurnaan agamanya. 

Penulis juga berpandangan bahawa surah ini juga terdapatnya perintah selepas masuknya 
sesuatu kaum ke dalam Islam atau seseorang, untuk kita mengucapkan syukur serta bertasbih 
kepada Allah SWT dan setemsnya sentiasa memohon keampunan kepadaNya. Ia sebagai 
amalan yang mungkin boleh dilakukan bagi setiap orang yang mengislamkan seseorang. 


FOKUS AYAT AL-QURAN BERKAITAN SAUDARA BARU: 

Kesimpulan daripada ayat-ayat al-Quran yang dipilih berkaitan dengan saudara baru, dapat 
dinyatakan bahawa antara fokus ayat al-Quran terhadap seseorang yang memeluk Islam 
adalah: 

ljJanganlah disebabkan dunia, kita menafikan dan mengetepikan hak-hak seorang muslim 
yang lain, terutama seorang yang baru menyatakan keislamannya. 

2) Keistimewaan bagi orang kafir yang kembali kepada Islam adalah keampunan Allah SWT. 
Inilah berita gembira bagi setiap saudara baru, mereka tidak perlu risau akan kesalahan 
mereka sebelum Islam. 

3) Allah SWT menetapkan di dalam al-Quran hak harta yang mesti dimiliki oleh sandara baru. 
Ini sebagai suatu pengiktirafan kepada pengembalian mereka kepada fitrah. 

4) Islam tidak pernah membuka jalan permusuhan, malah golongan saudara baru diminta 
sentiasa berbuat baik dengan ibubapanya yang masih kafir serta saudara maranya. 

5) Seseorang yang memeluk Islam diibaratkan seseorang yang mendapat cahaya dari Tuhan, 
lembut hatinya untuk menerima didikan agama yang mesti diambil peluang oleh kumpulan 
pendakwah. 

6) Terdapat beberapa syarat dan kaedah untuk memastikan saudara baru akan terus istiqamah 
dengan Islam antaranya seperti yang dilakukan oleh Baginda SAW dengan cara berbaiah atas 
perkara-perkara asas agama. 

7) Masuknya seseorang ke dalam Islam merupakan suatu nikmat besar kepada dirinya dan 
umat Islam. Ini menuntut kita sentiasa bersyukur dan memohon keampunan daripada Allah 
SWT di atas segala kesalahan. 

HADIS NABI SAW BERKAITAN SAUDARA BARU 

Hadis Nabi SAW dilihat lebih khusus dan terperinci berkaitan dengan saudara baru. Ini 
kerana Nabi SAW sendiri menjalankan dakwah, memberi didikan kepada umat dan 
memperincikan keadaan serta situasi setiap daripada umat Baginda. Antara hadis Nabi SAW 
yang menyentuh tentang sandara baru atau permulaan Islam bagi seseorang adalah seperti 
berikut: 

Al-Imam al-Bukhari meriwayatkan melalui sanadnya, daripada: 
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^ J x J / / / x 

'j IjO_£_xJ jj*>tUl Jjtjl oJU» : jli aJ[p Aiit UJl JjUj ot iy*s- ^jjl jjp 
tjjlJ j 2 P DJi tji*J lils calSjit IjJjJj ca^UjaJl Ij_1__«jj caUI Jj-J*j lOjt^ 0Ij caUI U| 

«aUI ^Jp cf*>L« , )/l Jja4 jl-ilj-Alj 


Maksudnya: Daripada Ibn ‘Umar RA berkata, sesungguhnya Rasulullah SAW bersabda: 
“Aku diperintahkan untuk memerangi manusia sehinggalah mereka menyaksikan bahawa 
tiada Tuhan yang berhak disembah melainkan Allah dan sesungguhnya Muhammad itu 
pesuruh Allah, mendirikan solat, menunaikan zakat. Jika mereka melakukannya, maka 
terpelihara darah-darah dan harta-harta mereka, kecuali dengan hak Islam, perhitungannya 
adalah tertakluk kepacla Allah. (al-Bukhari, 1422H: 1/14). 

Berkata al-Hafiz Ibn Hajar: Maka dihukumkan sebagai Islam bagi sesiapa yang melafazkan 
dua kalimah syahadah, walaupun di dalam hati adalah sebaliknya. (Ibn Hajar, 1379H: 
13/175). 


Hadis Nabi SAW ini menjelaskan kehormatan diri, maruah dan harta bagi setiap orang yang 
memeluk agama Islam. Seorang saudara baru secara automatik, diri dan hartanya adalah 
untuk Islam, tidak diperlakukan sewenang-wenangnya. Dia telah mendapat pengiktirafan dari 
Allah SWT dan RasulNya SAW. 


Al-Imam al-Bukhari meriwayatkan melalui sanadnya, daripada: 

aJI jt-U-jj aUp aJII UJl jjUj Ijjj 0_g_O JjJ oLjj c^£0_U\Jl jjUp 5lJ_aLl ot 

c_£0_>U ilUa ll jli5sJl jy* *Lij o) c_-jljt 4_Jp Jol UJl (JjUjJ jli 

?litJ o! J-*_! UUl jjUj 13 U-isl! cUJ c_UL-’l : jlls cojULo y* 5 *y j cl4a i (_aLUIj ts^j. 

c^£0J (_£0_>U 4jj UJl JjUj 13 ;Jl_a_s «U-iaJ ^» cU' Jol (_j-U UJl Jj-3j Jt_ai 

JJUycC ajll 4 xLs oU c^UcaJ *J» 4 _Jp UjI UJt JjUj jt_ai ^'*\si t_3 O^J JJJi jtJ 

«jlJ ^Jt 4 X 4 _iS"" jj_a 3 0! J-_s 4 UyxC JUkj c 4 i_XaJ 0! J-_s 


Maksudnyci: Daripacla al-Miqdad bin ‘Amr al-Kinda RA, salah seorang sahabat yang 
menyertai peperangan Badar bersama Rasulullah SAW berkata kepacla Rasulullah SAW: 
Apakah panclangan tuan, jika aku bertemu dengan seorang lelciki dari golongan kajir lantas 
kami saling berbunuhan, dia berjaya menetak salah satu tanganku dengan pedang dan 
memotongnya. Kemudian pergi berlindung di sebatang pokok dan berkata: Aku masuk Islam 
kerana Allah, adakah boleh aku membunuhnya wahcd Rasulullah setelah dia 
mengucapkannya? Rasulullah SAW bersabda: “Jangan kamu membunuhnya”. Beliau 
berkata: Wahai Rasulullah, dia telah memotong tanganku, kemudianmengucapkannyasetelah 
itu? Sabda Rasulullah SAW: “Jangan kamu membunuhnya, jika kamu membunuhnya, maka 
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clia seperti berada di kedudukanmu sebelum kamu membunuhnya, dan kamu berada 
ditempatnya sebelum dia melafazkan ungkapan yang dikatakan ”. (al-Bukhari, 1422H: 5/85). 


Hadis ini memaparkan hak bagi seseorang yang mengucapkan kalimah tiada Tuhan yang 
berhak disembah melainkan Allah. Sama seperti hadis sebelumnya, darah, harta orang yang 
memeluk agama Islam adalah terpelihara. Apabila dua kalimah syahadah dilafazkan oleh 
seorang saudara baru, maka harta dan diri mereka di bawah undang-undang agama. 


Al-Imam al-Bukhari meriwayatkan melalui sanadnya, daripada: 

cJJ jAi-l Jp jjjj aIIp ajjI Jj! cJl2« <X£s- JJl aJjIp JJ 

Lki :cJi «JJJl ojjas j)» :Jll ^cJJl Jj jjl Lj? :cJi «jJLi» :JlJ 

jjji j! SjJj JjjlJ JJ IjjlJ JJ IjLcjJ tjJJji JJi JiLs» :Jll ?ULajj£ 4 jL jlJ 
4 jL J-Jl jlj icJJl (3 jjJ-l Jj>ol j! jJj j! JJ-ll t2j&jL\j 


Maksudnya: Daripada ‘Aisyah RA berkata: Aku bertanya Nabi SAW dinding (Hijr Ismail) 
adakah ia termasuk di dalam kaabah? Jawab Nabi SAW: “Ya”. Aku berkata: Mengapakah 
tidak dimasukkan ke dalam kaabah? Jawab Baginda: “Sesungguhnya kaummu tidak memiliki 
perbelanjaan yang cukup”. Aku bertanya lagi: Kenapakah pintunya tinggi? Jawab Nabi 
SA W: “Kaummu yang membuatnya, untuk dibenarkan masuk sesiapa yang mereka inginkan 
dan dilarang sesiapa yang mereka ingin, jika tidak kerana kaummu masih baru dengan 
jahiliyyah (baru memeluk Islam), aku takut hati mereka mengingkarinya, jika dimasukkan 
dinding itu ke dalam kaabah, dan aku rendahkan pintunya ke bumi. (al-Bukhari, 1422H: 
2/146) 


Hadis ini jelas mengemukakan pendirian Nabi SAW terhadap kaum yang baru memeluk 
Islam. Nabi SAW tidak mahu menimbulkan kekeruhan dan ketidakpuasan hati mereka, lantas 
tidak melaksanakan sesuatu yang tidak kurang pentingnya iaitu membina kembali kaabah 
mengikut asalnya. Inilah antara kebijaksanaan Baginda dalam menguruskan umatnya. 


Al-Imam al-Bukhari meriwayatkan melalui sanadnya: 

Joji I 31» : (JLj JLL J^ :J^ Jl j_j>j JJ 

«JJIJ J-g-p jjjJj- 


Maksudnya: Daripada Anas RA berkata: Nabi SAW bersabda: “Sesungguhnya aku 
memberikan pemberian kepada Quraish dengan sebab untuk mendekatkan mereka 
(melembutkan hati mereka), kerana mereka masih baru dengan jahiliyyah (meninggalkan 
jahiliyyah dan memeluk Islam)”. (al-Bukhari, 1422H: 4/93) 
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Hadis Nabi SAW ini menggambarkan pemberian yang diberikan oleh Nabi SAW kepada 
golongan yang baru memeluk Islam. Ia sebagai melembutkan hati dan menarik mereka untuk 
lebih mengenali Islam. Inilah juga antara pecahan zakat yang diwajibkan kepada al-Muallaf 
Qulubuhum. Hak zakat telah diperuntukkan oleh Allah SWT di dalam al-Quran. 


Al-Imam al-Bukhari meriwayatkan melalui sanadnya: 

3 LJUI jt-LUj <LiIp awI ^jJI y ^ jLS" : Jli tAjp aIJI ULil Ap Jyp 

lU-Ul JaP-lj tJJJS Japlj tjj*)|l J- 4 “UL* (j-oL>- Jr! ^ji^l ^Japll tA_jU_«Jl 

\j£ Jjjl Laj tLg--s J^jP U« 3_iA_aJl aJ-A jj aDIj :JJrj JlJ t3_3_I—aJl (3 JJjyS »—t_iljjil 

lij Jj-*j Jjj» : Jlaj tAjjjpll tjjLjj 4 _Jp JojI jl_j> j_JI aIJIj :oja_s twAJl aj>-j 

5®/£ «j Uygj |j_A J-9 jj® L Ji jU ji aUI tAJjjjj aIJI Jj-*j 


Maksuclnya: Daripada Abdullah bin Mas ’ud RA berkata: Setelah peperangan Hunain, Nabi 
SAW melebihkan pemberian kepada sebahagian manusia. Baginda memberikan kepada al- 
Aqra ’ bin Habis seratus ekor unta, diberikan kepada ‘Uyaynah seperti itu juga, Baginda 
memberikan kepada manusia di kcdangan pembesar Arab dan melebihkan kepacla mereka 
dalam pembahagicm. Berkata seorcing lelaku: Demi Allah, pembahagicm ini ticlak aclil, 
bukcmlah ia ikhlas kerana Allah. Abdullah berkata: Aku akan khabarkcm kata-kata tersebut 
kepacla Nabi SAW. Apabila dikhabarkan keapda Baginda, sabda Baginda AW: “Siapakah 
ycmg lebih adil, jika Allah clcin RasulNya tidak berlaku adil, Allah memhmati Nabi Musa, 
bagaimana Baginda disakiti lebih banyak dari ini, dan tetap sabar’’. (al-Bukhari, 1422H: 
4/95). 


Hadis ini juga berkaitan pemberian yang diberikan khusus buat kaum Quraish yang baru 
memeluk Islam. Dan banyak lagi kisah yang menunjukkan Nabi SAW mengkhususkan 
pemberian yang agak banyak kepada kelompok yang baru memeluk Islam, sebagai 
melambangkan ketetapan Allah dan RasulNya terhadap golongan ini. 


Al-Imam Muslim meriwayatkan melalui sanadnya: 

|»j_«j jJ-j» : jli tjUUi! (J) liBtJ j-j *j L«J jU-LUj auI J-U awI tJj-jj j! tj^Up j>! jp 
jl t aJ)I Ijijp lill ijj-j Jp a!)I UUp a 2 J) jjisjpJj U Jjl jSjjj tt-jUS" J-al pi ^Jp 

SLSj Jj=ji -U Aiil jl ll tljlii ISU 3 cjI^Uaj 3 -^ Jjji aLI 

«j-Sljjl jUljS"” 3j4j j-l-3 ‘L^ IjpLLI ISLl tjUgjlji» ^Jp JjU jUgSLJpl jjUjj 


Maksudnya: Daripada Ibn ‘Abbas RA, sesungguhnya Rasulullah SAW ketika mengutuskan 
Mu ’az ke negara Yaman, Baginda bersabda: “Sesungguhnya kamu mendatangi kaum dari 
Ahli Kitab, maka, perkara utama ycmg kamu seru kepacla mereka adalah penyembahan 
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kepada Allah, jika mereka telah mengenal Allah, khabarkan kepada mereka sesungguimya 
Allah memfardukan ke atas mereka solat lima waktu siang dan malam, jika mereka 
melakukannya, khabarkan kepada mereka sesungguhnya Allah memfardukan ke atas mereka 
zakat, diambil daripada golongan kaya di kalangan mereka dan diberikan kepada golongan 
miskin di kalangan mereka. Jika mereka mentaatinya, ambillah daripada mereka (zakat), dan 
jauhilah harta-harta yang bernilai sahaja. (Muslim, 1954M: 1/51). 

Berkata al-Imam al-Nawawi: Pada hadis ini antaranya, menjadi sunnah terhadap golongan 
kuffar hendaklah diseru kepada tauhid sebelum diperangi dan tidak dihukumkan seseorang 
dengan Islam kecuali setelah mengucapkan kalimah tauhid. (al-Nawawi, 1392H: 1/197). 

Hadis Nabi SAW ini memiliki turutan berdakwah kepada bukan Islam dan peringkat- 
peringkat kewajipan yang dituntut kepada seseorang saudara baru. Ia melambangkan 
kerahmatan Islam dan bagaimana ia meraikan keadaan saudara baru yang masih belum 
sepenuhnya mampu melaksanakan segala tuntutan agama. 

Al-Imam Muslim meriwayatkan melalui sanadnya, berkaitan kisan pembukaan Kota Mekah: 

c«^T jp Olljl3 JU-3 JS» : JlJ 


Maksudnya: Sabda Nabi SAW: “Sesiapa yang memasuki rumah Abu Sujyan, maka dia 
selamat ”. (Muslim, 1954M: 3/1405). 

Lafaz ini diungkapkan oleh Nabi SAW ketika pembukaan kota Mekah. Rasulullah SAW 
menjaminkan keselamatan bagi sesiapa yang berlindung di rumah Abu Sufyan RA. Abu 
Sufyan RA yang baharu memeluk Islam diberikan kehormatan seumpama kehormatannya 
ketika masih kafir. Ini membuktikan bagaimana Islam memberikan hak keistimewaan yang 
sepatutnya kepada sesiapa sahaja saudara baru mengikut keadaan dan situasi mereka. Islam 
tidak merendah-rendahkan kedudukan seseorang, malah kedudukannya akan menjadi tinggi 
di sisi Allah SWT. 


Al-Imam Muslim meriwayatkan melalui sanadnya: 

cJlp aSjI (Jj\ JuIjI ^glS <3 a)jI liii :JlS clp a)jI ^UJl jj> JL 

Ij JiJ U» :JlS tc--jU- :Jll Ja-ojs JaAol :c-J-«-s tjJ-jj 

jl c—jip Ul» :JlS t J, j-i*J j! :cJlS «^ISCc J^jCiJ» :JlJ tJ?jwl j! c->ojl :cJS :JlJ 
«^aJ-jJ C)[S' \S Jlj ?ljJL-9 jlJ" IS oj^tUl jlj j\£' IS jjl 


Maksudnya: Daripada ‘Amr bin al- ‘As RA berkata: Apabila Allah SWT menjadikan Islam 
amat ku cintai di dalam hatiku, aku datang bertemu Nabi SAW, aku berkata: Bentangkan 
tangan tuan, untuk aku berbaiah. Maka Nabi SAW membentangkan tangan Baginda. ‘Amr 
RA berkata: Aku memegang tanganku. Nabi SAW bertanya: “Mengapakah kamu wahai 
‘Amr?”. Aku berkata: Aku ingin meietakkan syarat. Sabda Nabi SAW: “Kamu ingin 
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meletakkan syarat apa?”. Aku berkata: Supaya diampunkan aku, sabda Nabi SAW: 
“Tidakkah engkau tahu, sesunggulmya Islam menghapuskan segala dosa sebelumnya? 
Hijrah menghapuskan dosa sebelumnya? Dan haji menghapuskan dosa sebelumnya? 
(Muslim, 1954M: 1/112). 

Berkata al-Imam al-Nawawi: Maksud Islam menghapuskan dosa sebelumnya adalah 
menggugurkan dan memadamkan semua kesalahan dan dosa sebelum memeluk agama Islam. 
(al-Nawawi, 1392H: 2/138). 

Hadis ini menjelaskan kedudukan orang yang baru memeluk Islam. Mereka ibarat seseorang 
yang langsung tidak memiliki dosa. Golongan seperti ini mestilah diberikan didikan yang 
sempurna agar tidak terpalit dengan dosa semula. Pengkhabaran Nabi SAW sebagai suatu 
khabar gembira buat semua saudara baru dan mereka mampu untuk berusaha berada di 
kedudukan yang istimewa di sisi Allah SWT. 

FOKUS HADIS NABI SAW TERHADAP SAUDARA BARU 

Sebagai kesimpulan daripada beberapa hadis yang didatangkan berkait dengan saudara baru, 
penulis mendapati antara perkara yang menjadi fokus sabdaan Baginda adalah: 

1) Tuntutan untuk menyebarkan agama dan memelihara kehormatan diri, harta dan 
sebagainya bagi seseorang yang baru memeluk Islam. 

2) Penekanan terhadap kedudukan saudara baru yang sama dengan muslim asal atau lama. 
Sama ada dari sudut kehormatan, harta benda, nyawa dan keluarga mereka. Islam tidak 
membezakan antara umatnya. 

3) Islam meraikan keadaan saudara baru, sebarang bentuk atau perkara yang tidak wajib, jika 
boleh menimbulkan kekeliruan pada golongan ini, maka ia akan dimansuh atau 
ditangguhkan. Perasaan dan syak wasangka mereka sedaya upaya dipastikan sentiasa 
istiqamah dengan agama Islam. 

4) Pengetahuan dan tuntutan agama mesti didedahkan secara berperingkat. Ini memastikan ia 
kukuh dalam jiwa dan tidak menyebabkan mereka terbeban. Perkara asas dalam agama 
diutamakan sebelum perkara cabang. 

5) Pemberian kepada golongan saudara baru sama ada yang wajib dalam bentuk zakat atau 
sunat seperti hadiah, bantuan dan sebagainya amat banyak dipraktikkan oleh Baginda SAW, 
sehingga menyebabkan mereka amat kuat dengan Islam. 

6) Kedudukan dan tahap kemasyarakatan saudara baru juga diraikan dalam hadis Nabi SAW. 

7) Keistimewaan saudara baru adalah mereka seumpama kain putih yang tidak memiliki 
sebarang dosa dan mesti dikekalkan sehingga akhir hayat mereka. 

KESIMPUUAN 

Hasil daripada kumpulan ayat al-Quran dan hadis Nabi SAW yang dapat diteliti, didapati 
masih banyak aspek yang perlu ditekankan untuk menguruskan kelompok saudara baru. 
Pengurusan dan penekanan aspek-aspek ini menjadi tanggungjawab seluruh masyarakat 
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Islam dan diri saudara baru itu sendiri. Beberapa cadangan yang dapat dikemukakan, 
antaranya: 

1) Masih banyak hadis Nabi SAW yang tidak dapat diteliti dengan mendalam berkaitan 
dengan sabdaan dan perlakuan Nabi SAW terhadap mereka yang boleh dikaji. Ini 
memerlukan kepada usaha berterusan dan kesungguhan yang berperancangan. 

2) Dalam konteks Malaysia, gelaran Muallaf yang diberikan kepada saudara baru, perlu lebih 
diteliti agar masyarakat tidak terkeliru dengan istilah Muallaf dan hanya menganggap ia 
untuk muslim yang baharu sahaja. 

3) Keperluan saudara baru di zaman ini berbeza dengan keperluan di zaman Rasulullah SAW, 
maka ia mesti dikaji dan diperhatikan bagaimana Nabi SAW memenuhi keperluan saudara 
baru di zaman Baginda SAW. 

4) Sokongan dan bantuan dari seluruh masyarakat Islam amat diperlukan bagi membentuk 
saudara baru yang dapat menyumbang ke arah ketinggian agama Islam. 

Kesimpulannya, ayat al-Quran dan hadis Nabi SAW tidak meminggirkan kelompok saudara 
baru. Merekalah yang akan menjadi unsur-unsur kekuatan umat Islam, mereka sebagai kayu 
ukur kepada keluarga dan masyarakat asal yang belum beragama Islam untuk menilai 
kebaikan dan kemuliaan Islam. Pengabaian kumpulan ini akan mencacatkan nama agama, 
malahan lagi jika terdapat saudara baru yang mendapat agama Islam atau mengetahui tentang 
Islam dari kumpulan yang sesat dan terpesong dari ajaran sebenar. Kita amat perlu untuk 
merujuk kembali kepada firman Allah SWT dan sabda Nabi SAW untuk menjamin kekuatan 
umat. 
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ISLAM DAN NILAI KEARIFAN LOKAL (LOCAL WISDOM) MASYARAKAT 
JAYAPURA DALAM MEMELIHARA KERUKUNAN UMAT BERAGAMA 


Muhammad Anang Firdaus 
Direktur Pusat Studi Al-Quran dan Sains 

Sekolah Tinggi Agama Islam Negeri (STAIN) Al-Fatah Jayapura Papua Indonesia 


ABSTRAK 

Kemajemukan menjadi modal utama dalam membangun bangsa bila mampu dikelola dengan baik. Namun bila 
salah dalam mengelola bisa berakibat disintegrasi dan munculnya konflik antarsuku, agama, ras dan golongan. 
Kota Jayapura Provinsi Papua merupakan kota dengan penduduk yang majemuk. Secara historis, Islam lebih 
dulu dianut oleh pribumi, namun dalam perkembangannya komunitas muslim menjadi minoritas setelah 
masuknya Kristen di tanah Papua. Seluruh elemen masyarakat Jayapura berupaya untuk menciptakan 
kehidupan beragama yang rukun dan damai. Diantara upaya yang dilakukan adalah mengembangkan tradisi- 
tradisi yang bersumber dari kearifan lokal (local wisdom). Kearifan lokalyang berlaku di masyarakat berhasil 
menjadi alat perekat kerukunan antarumat beragama. Tulisan ini menelusuri nilai-nilai ajaran Islam yang 
terkandung dalam kearifan lokal tersebut. Hasilnya mendeskripsikan bahwa nilai-nilai luhur yang terkandung 
dalam tradisi masyarakat selaras dan tidak bertentangan dengan ajaran Islam. Tradisi ini memuat norma 
kebebasan menganut suatu agama dan menekankan toleransi antarumat beragama. Interaksi umat beragama 
telah berkembang pada sikap toleransi yang aktif yakni menerima keragaman dan bekerja sama dalam 
memecahkan problem-problem kemanusiaan dan menciptakan kemaslahatan umum di masa depan. 

Kata kunci : Islam, kearifan lokal, toleransi 


A. Pendahuluan 

Indonesia merupakan sebuah bangsa yang corak penduduknya plural (majemuk) baik yang 
bersifat horizontal maupun vertical. 15 Sejak masa kerajaan-kerajaan, penjajahan dan 
kemerdekaan, kemajemukan telah menjadi salah satu ciri bangsa Indonesia. Penduduk 
Indonesia yang pluralistik dan multikulturalistik dari pelbagai etnis, suku, ras, bahasa, 
golongan dan agama tersebar di pulau-pulau wilayah Indonesia dengan komposisi yang tidak 


15 Atho’ Mudzhar menyatakan beberapa faktor penyebab kemajemukan Indonesia, seperti keadaan geografis, 
dimana wilayah Indonesia yang terbagi menjadi 13.767 pulau merupakan faktor yang sangat berpengaruh 
kepada terciptanya kemajemukan suku bangsa di Indonesia. Faktor lainnya adalah letak wilayah Indonesia yang 
berada diantara dua benua dan diapit dua samudera, samudera Indonesia dan samudera Pasifik juga berpengaruh 
pada geopolitik dan geokultur Indonesia. Kondisi alam dan struktur tanah yang berbeda-beda di antara 
kepulauan menciptakan pola dan tata cara hidup serta tradisi yang berbeda pula. Pluralitas masyarakat yang 
bersifat horizontal terlihat pada kenyataan adanya kesatuan-kesatuan sosial berdasarkan perbedaan-perbedaan 
suku bangsa, agama, adat serta kedaerahan. Dan ciri vertikal tampak pada gambaran struktur masyarakat yang 
berbentuk perbedaan-perbedaan lapisan sosial antara lapisan atas dan lapisan bawah. Pelapisan ini sangat 
menonjol terlihat pada sejumlah orang berdasar kemampuan dan penguasaan yang bersifat ekonomis, politis, 
ilmu pengetahuan dan lain sebagainya. Mudhzhar, H.M. Atho’. 2004. ”Kebijakan Negara dan Pemberdayaan 
Lembaga dan Pemimpin Agama dalam Rangka Keharmonisan Hubungan Antar Umat Beragama” dalam 
Muhaimin AG, ed., Damai di Dunia Damai untuk Semua: Perspektif Berbagai Agama. Jakarta: Badan Litbang 
Agama dan Diklat Keagamaan Departemen Agama RI. p. 13. 
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merata (Mursyid Ali, 2009). 16 Sedangkan dari segi jumlah dan komposisi jumlah pemeluk 
agama, penduduk Indonesia juga tidak merata. Mayoritas penganut Islam tersebar di Jawa, 
Sumatera, Madura, Kalimantan, Sulawesi, Lombok, Sumbawa dan pulau-pulau di Maluku 
Utara. Penganut Kristen Protestan mayoritas terbesar di Papua, Katolik di Flores dan Hindu 
di Bali. Kondisi geografis bangsa Indonesia yang luas dan terpisah dalam ribuan pulau, serta 
keragaman agama yang mempunyai kecenderungan kuat terhadap identitas agama masing- 
masing, sangat berpotensi lahimya kontlik (Atho’ Mudzhar, 2004). 17 Kemajemukan itu 
menjadi himpunan kekuatan bangsa dalam menumbuhkan semangat nasionalisme. 
Kemajemukan telah menjadi slogan kesatuan bangsa, yakni ‘Bhineka Tunggal Ika ’ (berbeda- 
beda tetapi tetap satu). 

Kesatuan dalam kemajemukan bila dikelola dengan baik dapat menjadi modal utama dalam 
membangun kemajuan dan kesejahteraan bangsa. Sebaliknya bila salah urus, akan berpotensi 
bagi terjadinya disintegrasi bangsa. Seringkali kemajemukan menjadi alat pemicu munculnya 
berbagai konllik, termasuk agama. Kemajemukan merupakan anugerah Tuhan dan kekayaan 
bangsa yang sangat bernilai yang wajib disyukuri dan dijaga. Hal ini bisa dilakukan dengan 
membangun wawasan multikultural yang mampu menciptakan sikap saling pengertian, 
silaturahmi, kerjasama antaragama dan golongan sehingga tercipta suasana yang rukun dan 
damai. 


Dalam catatan sejarah, Islam masuk ke Indonesia dengan damai tanpa kekerasan hingga 
dapat diterima dengan mudah oleh masyarakat. Islam masuk tanpa meniadakan dan 
menafikan tradisi-tradisi dalam masyarakat, tetapi mewamai dan merekonstruksinya sehingga 
tidak bertentangan dengan nilai ajaran Islam. Asimilasi Islam dengan beragam etnisitas 
komunal tampak dalam bentuk local tradition dimana Islam sebagai great tradition (ajaran 
dan praksis normatif) membentuk konsepsi tentang realitas yang mengakomodasi kenyataan 
sosiokultural masyarakat atau komunitas yang dibentuk (Azra, Azyumardi, 1999). Kehadiran 
dan keberadaan Islam dalam suatu entitas sosial budaya telah menjadi “gerakan aktual- 
kultural” dalam beragam segmentasi kehidupan masyarakat meski pada sisi periferalnya, 
wajah Islam normatif boleh jadi mengalami perubahan. Hasilnya, muncul berbagai macam 

16 Ketidak merataan tersebut dapat dilihat dalam data, ada pulau yang relatit' kecil tetapi padat penduduknya 
seperti pulau Jawa dengan luas 6,88% dari wilayah Indonesia dihuni oleh 59,99% dari penduduk Indonesia. 
Sebaliknya pulau Irian Jaya atau Papua dengan luas wilayah 21,99% dari wilayah Indonesia hanya dihuni oleh 
0,92% penduduk Indonesia. Lihat pengantar Ali, Mursyid. dalam Badan Litbang dan Diklat Puslitbang 
Kehidupan Keagamaan.2009. Pemetaan Kerukunan Kehidupan Beragama di Berbagai Daerah di Indonesia , 
Mursyid Ali. (ed.). Jakarta : Maloho Jaya Abadi Press. p.viii. 

17 Meski adanya kemungkinan munculnya kontlik dalam bangsa Indonesia, namun di sisi lain terdapat sejumlah 
taktor pontensial yang mengintegrasikannya. Diantaranya: 1). Adanya konsensus nasional mengenai nilai-nilai 
umum yang bersitat tundamental dan dapat disepakati oleh mayoritas penduduknya, seperti sumpah pemuda 
pada permulaan abad 20. Awalnya sumpah pemuda adalah hasil dari gerakan nasionalisme yang kemudian 
berkembang menjadi tali pengikat anak bangsa untuk merasa senasib dan sepenanggungan dalam satu bangsa. 
2). Adat istiadat, tradisi masyarakat dan bangsa Indonesia yang arif dan bijaksana dan masih dilestarikan oleh 
berbagai komunitas. 3). Kekuasaan pemerintah yang merupakan kekuatan sosial yang kuat sehingga dapat 
menjadi penopang dan pendorong suatu sistem sosial bisa berjalan dalam masyarakat. Hadirnya kekuatan sosial 
yang dominan merupakan suatu bentuk jaminan terpeliharanya tatanan sosial masyarakat. Namun pemaksaan 
suatu sistem sosial secara berlebihan atau di luar batas konsensus yang bisa diterima masyarakat justru 
berpontesi menimbulkan konflik dan disintegrasi dalam masyarakat. op. cit. Mudhzhar, H.M. Atho \Damai di 
Dunia Damai untuk Semua: Perspekti/Berbagai Agama. p.15. 
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tradisi yang ada di tiap daerah yang dikonsepsikan sebagai kearifan lokal (local wisdom) 
dalam kehidupan sosial masyarakat (Jumina & Danag, 2006). 18 Konsep kearifan lokal 
didefinisikan sebagai suatu sintesa budaya yang diciptakan oleh masyarakat lokal melalui 
proses yang berulang-ulang, internalisasi dan interpretasi ajaran agama dan budaya atau 
tradisi yang disosialisasikan dalam bentuk norma-norma dan dijadikan pedoman dalam 
kehidupan sehari-hari masyarakat. 

Tradisi dalam masyarakat berfungsi mewujudkan kesinambungan dalam dinamika hubungan 
yang harmonis dan tidak menimbulkan polarisasi hubungan dalam masyarakat tersebut. 
Fungsi tersebut dapat dilihat dalam tradisi yang berlaku di masyarakat Jayapura yang beda 
agama. Mereka menerima perbedaan keyakinan dalam konteks agree in disagreement. 

Dalam kenyataannya, nilai toleransi dalam tradisi mereka memandang hubungan yang rukun 
dan harmonis antara masyarakat beda agama merupakan sebuah kesepakatan bersama yang 
dijadikan pedoman hidup bagi masyarakat dengan menjunjung nilai-nilai ajaran masing- 
masing agama. Sikap toleransi tumbuh dari nilai-nilai luhur dalam masyarakat untuk hidup 
berdampingan dengan damai dan harmonis serta memiliki ikatan kekeluargaan dan 
kekerabatan yang erat bahkan bersama-sama merayakan hari raya suatu agama, membangun 
rumah ibadah dan lain-lain. Bahkan sikap toleransi telah berkembang pada sikap toleransi 
yang aktif dalam kerjasama untuk memecahkan problem kemanusiaan dan menciptakan 
kemaslahatan umum. Dibalik toleransi yang harmonis tersebut terdapat sebuah kearifan atau 
kebijaksanaan lokal yang dijadikan sebagai konsep dalam menekan konllik antarumat 
beragama. 

Berdasar uraian diatas, tulisan ini sesungguhnya menelusuri nilai-nilai Islam yang terdapat 
dalam kearifan lokal berupa tradisi masyarakat Jayapura dalam memelihara kerukunan umat 
beragama. Pendekatan yang digunakan adalah pendekatan analitis (analytical approach) 
dengan berbagai studi kepustakaan serta mengumpulkan informasi di lapangan yang relevan 
dengan pembahasan sebagai data pendukung. Tulisan ini diharapkan mampu menghadirkan 
suatu konstruksi kerukunan umat beragama sebagai suatu model hubungan masyarakat yang 
harmonis dan solusi alternatif di tengah maraknya kontlik dan perselisihan antarumat 
beragama di berbagai daerah. 


18 Kata ‘kearifan’ berasal dari kata sifat ‘arif yang berarti ‘tahu’ dan ‘mengetahui’. Dalam Bahasa Indonesia 
diperoleh kata ‘mengarifi’ yang berarti ‘mengetahui’, ‘memahami’. Jadi, ‘kearifan’ sebenarnya dapat diartikan 
sebagai ‘pengetahuan’. Sedang kata ‘lokal’, secara harhah kearifan lokal penekanannya adalah tempat, 
lokalitas, dari kearifan tersebut, sehingga kearifan lokal tidak harus merupakan sebuah kearifan yang telah 
diwariskan dari generasi ke generasi. Kearifan lokal merupakan tata aturan tidak tertulis yang menjadi acuan 
masyarakat yang meliputi seluruh aspek kehidupan, berupa, pertama, tata aturan yang menyangkut hubungan 
antar sesama manusia, misalnya dalam interaksi sosial baik antar individu maupun kelompok, yang berkaitan 
hirarki dalam pemerintahan dan adat peraturan perkawinan antar klan, tata krama dalam kehidupan sehari-hari. 
Kedua, tata aturan yang menyangkut manusia dengan alam, binatang, tumbuh-tumbuhan yang berupaya 
konservasi alam. Ketiga, tata aturan yang berkaitan dengan hubungan manusia dengan yang gaib, misalnya, 
Tuhan, roh-roh gaib. Kearifan lokal dapat berupa adat istiadat, institusi, kata-kata bijak, dan pepatah.Jumina 
&Danang.2006. Kemajuan Terkini Penelitian Kluster Sosial-Humaniora. Yogyakarta; Kantor Wakil Rektor 
Bidang Penelitian dan Pengabdian kepada Masyarakat.p.60, 63. 
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B. Persperktif Islam tentang Toleransi Antarumat Beragama 
1. Kebebasan Beragama 

Salah satu tujuan utama seseorang menganut suatu agama atau keyakinan adalah menperoleh 
kedamaian dalam hidup. Manusia dilahirkan dalam keadaan merdeka dan tidak ada 
pencabutan hak atas kemerdekaan hingga ia harus berjuang dengan segala cara untuk 
melawan atas pencabutan hak ini, termasuk hak untuk memeluk suatu agama atau keyakinan. 
Islam memandang bahwa manusia adalah ciptaan Allah yang berkewajiban untuk beribadah 
kepada-Nya untuk memperoleh kebahagian hidup di dunia dan akhirat. Untuk memperoleh 
tujuan itu, manusia dituntut untuk melaksanakan kewajiban-kewajiban melalui ajaran agama 
dengan segenap potensi yang dimilikinya. 

Islam sejak awal kemunculannya telah mengisyaratkan bahwa satu agama untuk seluruh 
umat manusia di muka bumi adalah suatu harapan yang tidak realistis. Dengan jelas Islam 
menunjukkan akan adanya pluralitas dalam kehidupan manusia. Hal ini bisa dipahami dari 
firman Allah swt, antara lain dalam Q.S. Yunus/10: 99; 


\jyU JL>- ajOdJ j OlO^- ^yrOjlOjl jjO')} JJjJ «.OLi Ojij 




Terjemahnya: “dan Jikalau Tuhanmu menghendaki, tentulah beriman semua orang yang di 
muka bumi seluruhnya. Maka apakah kamu (hendak) memaksa manusia 
supaya mereka menjadi orang-orang yang beriman semuanya T' 


Demikian juga dalam Q.S. Al-Kahfi/18: 29, Allah menyatakan: 


OlJ! 00y0d30Jl «.013 yj jODjOj* «013 yj OO^Soj JA j^Ojl JSj 
JlS : -..j OJ ■■•...■■'l^ JsiL?-! !jL (ji-313! L' : ,., : JJ ■•,.,■■ ^-J 

T \\jdajy.j j ; ,., : '0«'■,., : LLj JjJoJI 5 --- : ®y^ r 3 : --- : JT iSyUjU 


Terjemahnya: “r/an Katakanlah: "Kebenaran itu datangnya dari Tuhanmu; Maka 
barangsiapa yang ingin (beriman) hendaklah ia beriman, dan barangsiapa 
yang ingin (kafir) biarlah ia kajir". 


Selanjutnya dengan tegas Allah menyatakan bahwa prinsip kebebasan meyakini suatu agama 
tanpa ada paksaan, sebagaimana dalam Q.S. Al-Baqarah/2: 256: 
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jl " \ [ ... » •■■ i . ••• . •■• y > ... ji w i. ... \ • s ... t 

0^0 jaj OjikJU OjiUdAS O^pOJI iO^JJl (jOJ Ji OjjJjI J ajjOiJ| Oj 
^ ® AlJlj : --- : 'lJ ^lOail ^ : -...- : oj : -...- : 'Jl by-..}j£- : \j Jb JUU : -.... : '^ : ..... : ' ( j»I jJj 4JJU 


Terjemahnya :“Tidak ada paksaan untuk (memasuki) agama (Islam); sesungguhnya telah 
jelas jalan yang benar daripada jalan yang sesat. Karena itu barangsiapa 
yang ingkar thagut dan beriman kepada Allah, maka sesungguhnya ia telah 
berpegang kepada buhul tali yang amat kuat yang tidak akan putus. Dan 
Allah Maha Mendengar lagi Maha Mengetahui”. 

Sababnuiul ayat ini berkaitan dengan seorang sahabat Anshar yang bernama Husain dari 
Bani Salim bin ‘Auf. Ia memiliki dua orang anak yang beragama Nasrani sedang ia sendiri 
telah memeluk agama Islam. Ia menghadap pada Rasulullah saw. lalu bertanya; “bolehkah 
aku memaksa dua orang anakku untuk memeluk agama Islam, sebab kedua anakku tidak taat 
kepadaku dan tetap berkeinginan untuk memeluk agama Nasrani.” Berkenaan dengan 
peristiwa ini, Allah menurunkan ayat di atas sebagai jawabannya (Al-Suyutiy 
1410H/1990M). 19 


Menurut Fakhr al-Raziy, klausa o^lJl j «IjOlll OSf (tidak ada paksaan dalam agama) sangat 
jelas kandungan maknanya, apalagi diperhatikan kalimat sesudahnya sOjdjj 

O jpC'jtl.(sesungguhnya telah jelas jalan yang benar daripada jalan yang sesat) menjelaskan 

bahwa sesungguhnya telah jelas jalan yang benar dari jalan yang sesat. Dengan demikian 
pemaksaan dalam agama tidak dibenarkan dalam prinsip-prinsip pertanggungjawaban 
manusia (Al-Raziy, 1414H/1994M). 

Dalam ayat tersebut, Allah secara tegas menerangkan bahwa memeluk agama Islam itu harus 
didasari kesadaran sendiri tanpa ada paksaan. Al-Quran tidak membenarkan adanya 
intimidasi dan paksaan dalam menganut suatu agama, meskipun terhadap anak sendiri 
(Shihab, 2005). Memang ada kecenderungan untuk memformalkan ekspresi keimanan, 

I9 A1-Suyutiy, Abd al-Rahman bin Abi Bakr bin Muhjammad. tt. Lubab al-Nuqul fi> Asbab aI-Nuzul. Beirut: 
Dar al-Kutub al-‘Ilmiyyah. p. 48. Lihat juga al-Suyutiy, Jalal al-Din Abd al-Rahman. 1410H/1990M. al-Durr 
al-Mansur fi Tafsir al-Ma’s\ur . Beirut: Dar al-Kutub al-‘llmiyyah. p. 582. Bandingkan dengan Al-Wahidiy, 
Abu al-Hasan ibn Ahmad. 1386H/1968M. Asbab al-Nuzul. Mesir: Mustofa al-Babiy al-Halabi. Cet. I. p. 860. 

20 Dari perspektif munasabah, ayat di atas memiliki korelasi yang kuat dengan ayat-ayat sebelumnya yang 
antara lain mengemukakan tentang siapa Allah, kewajaran-Nya untuk disembah, dan kekuasaannya yang 
sedemikian luas, maka boleh jadi ada yang menduga, bahwa Dia menggunakan kekuasaan-Nya untuk memaksa 
makhluk menganut agama-Nya, Oleh karena itu, ayat ini menampik dugaan-dugaan tersebut. Shihab,Quraish. 
2005. Tafsir al-Misbah: Pesan, Kesan dan Keserasian Al-Quran. Bandung: Mizan. p. 515. Hal senada juga 
disampaikan oleh al-Zamakhsyariy dan Ibnu Kasir. Menurut mereka, ayat di atas merupakan alasan yang jelas 
dan dalil yang terang bahwa Tuhan tidak memperkenankan penggunaan kekuasaan dan paksaan dalam suatu 
masalah yang berhubungan dengan keyakinan, Allah memberi keleluasaan dalam masalah tersebut kepada 
hamba-hamba-Nya. Setiap manusia telah diberi petunjuk oleh Allah, barang siapa panca inderanya telah 
tertutup, dipaksa dengan jalan apapun ia tidak akan berguna untuk mengikuti suatu agama. Lihat Al- 
Zamakhsyariy,Abu al-Qasim Jar Allah Mahmud ibn ‘Umar ibn Muhammad. 1415H /1995M. Al-Kasysyaf ‘an 


274 



namun orang tetap mempunyai kebebasan asasi untuk menentukan sendiri ekspresi 
keimanannya. Karenanya wajar jika muncul kelompok-kelompok dalam setiap agama. Ada 
dua hal yang bertentangan dalam kecenderungan beragama; di satu sisi, orang bebas untuk 
mengambil bentuk ekspresi keagamaannya, namun di sisi lain orang juga berkecenderungan 
untuk bergabung dengan orang-orang lain dalam mewujudkan keberagamaannya(Machasin, 
2011 ). 

Secara etimologi Islam bermakna damai. Penjelasan di atas sangat logis bila Allah 
menghendaki agar setiap orang merasakan kedamaian. Rasa damai tidak akan dicapai 
seseorang bila jiwanya tidak damai. Salah satu penyebab jiwa tidak damai adalah 
keterpaksaan. Karena itu, tidak ada paksaan dalam menganut agama Islam. Islam mengakui 
kemerdekaan setiap orang sejak dilahirkan, termasuk kebebasan memeluk suatu agama. 
Dalam pandangan Al-Quran, kebebasan menganut suatu agama merupakan kebebasan 
manusia yang demikian tinggi tingkatannya. Kemerdekaan dalam memilih suatu agama dan 
melaksanakan ajaran agama dan keyakinan merupakan kemerdekaan paling suci, selama 
tidak mengganggu atau melanggar hak-hak orang lain. 

Prinsip-prinsip kebebasan memilih agama telah dilaksanakan pada awal periode Mekah 
terutama terhadap orang yang tidak beragama Islam. Al-Quran mengakui bahwa kebebasan 
beragama sebagai hak asasi manusia. Dalam hal ini, Al-Quran dalam Q.S. Al-Kafirun/109:6 

menyatakan or o joi(untukmu agamamu, dan untukkulah agamaku). Maksudnya, 

kamu beragama dengan agamamu dan aku beragama dengan agamaku. Ayat ini mengandung 
pengertian pemberian hak kemerdekaan beragama kepada orang yang tidak beragama Islam 
yang berdiam di wilayah Islam. Bahkan Al-Quran memberikan keleluasaan terhadap hal yang 
diperbolehkan bagi mereka tetapi tidak diperbolehkan bagi umat Islam sendiri, seperti 
memakan daging babi dan meminum minuman keras. 

Pada periode Madinah, Nabi menciptakan kehidupan yang harmonis, toleran dan rukun di 
antara komunitas-komunitas yang tinggal di Madinah. Saat itu, Madinah terdiri atas 
komunitas Muslim 1.500 orang, kaum Yahudi 4.000 orang dan kaum Musyrik Arab 4.500 
orang. Nabi membangun kehidupan yang adil, sejahtera, dan damai dengan negosiasi dan 
konsensus sosial bersama para pimpinan komunitas yang ada membuat suatu perjanjian 
tertulis, yang kemudian dikenal dengan SahifahMadinah atau Piagam Madinah (Ali Yunasril, 
2012). Piagam inilah yang dijadikan dasar bagi kehidupan bersama masyarakat Madinah 
sehingga tidak terjadi permusuhan atau kontlik yang berujung pada perpecahan dan 
kekacauan. 

Pengakuan terhadap prinsip kebebasan menganut suatu agama sebagai hak asasi manusia 
yang paling mendasar dikukuhkan dalam Piagam Madinah Pasal 25. Yaitu kebebasan setiap 


al-H>jaqaiq Giwam al-Tanzil wa ‘Uyun al-‘Aqawil fi Wujuh{ aI-Ta’wil. Jilid. I. Beirut: Da>r al-Kutub al- 
‘Ilmiyyah. p. 243. Lihat juga Al-Dimasyqiy,Abu al-Fida’ Isma’il ibn ‘Umar ibn Kasir, tt. Tafsir al-Quran al- 
‘Azim. Jilid I. Beirut: Dar al-Fikr, p. 311. 
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warga negara untuk menjalankan perintah agamanya masing-masing, tanpa ada tekanan dari 
pihak manapun, termasuk Islam (Syahrin, 2011).“ Piagam Madinah ini merupakan dokumen 
sejarah yang menyatakan betapa besar penghargaan dan perlindungan Nabi Muhammad saw. 
terhadap hak asasi warganya yang berbeda keyakinan. Dalam cacatan sejarah Islam, Nabi dan 
para sahabat tidak memaksa seseorang dengan cara apapun untuk memeluk Islam. Nabi justru 
mempersilahkan kaum Yahudi yang tinggal di sekitar Madinah untuk melaksanakan ajaran 
agama mereka. 


2. Toleransi Antarumat Beragama 

Uraian di atas menggambarkan bahwa Islam mengajarkan toleransi kepada pemeluknya 
(Almunawar, 2005). 22 Toleransi adalah rasa hormat, penerimaan, dan apresiasi terhadap 
keragaman budaya dan ekspresi manusia. Toleransi merupakan harmoni dalam perbedaan 
yang menimbulkan perdamaian (Masduqi Irwan, 2011). Dalam percakapan sehari-hari, di 
samping kata toleransi juga dipakai kata “tolerer”. Kata ini adalah bahasa Belanda yang 
berarti membolehkan atau membiarkan yang pada prinsipnya tidak boleh terjadi. Jadi 
toleransi mengandung konsesi. Yang dimaksud dengan konsesi di sini adalah pemberian yang 
hanya didasarkan pada kemurahan dan kebaikan hati, dan bukan didasarkan kepada hak. 
Dengan demikian, toleransi terjadi karena terdapat perbedaan prinsip, menghormati 
perbedaan atau prinsip orang lain tanpa mengorbankan prinsip sendiri (Almunawar, 2005). 

Dalam hubungannya dengan agama dan kepercayaan, toleransi berarti menghargai, 
membiarkan, membolehkan agama dan kepercayaan yang berbeda itu tetap ada, meski 
berbeda dengan agama dan kepercayaan seseorang. Namun toleransi tidak berarti bahwa 
seseorang harus melepas ajaran agama atau kepercayaannya karena berbeda dengan orang 
lain, tetapi mengizinkan perbedaan itu tetap ada. Dengan demikian diharapkan semua 
penganut agama setuju untuk hidup rukun dengan tetap memelihara eksisitensi semua agama 
yang ada. Dalam konteks ini, toleransi bukan hanya sekedar hidup berdampingan secara pasif 
tanpa adanya saling keterlibatan satu sama lain, melainkan lebih dari itu, yakni toleransi yang 
bersifat aktif dan dinamis, yang diaktualisasikan dalam bentuk hubungan saling menghargai, 


21 Terjemahan teks lengkap dari pasal ini yaitu: “kaum Yahudi dari bani ‘Auf adalah satu umat dengan 
mukminin, bagi kaum Yahudi agama mereka, dan bagi kaum Muslimin agama mereka. Hal (kebebasan) ini juga 
bagi sekutu-sekutu dan diri mereka sendiri, kecuali yang zalim dan jahat. Hal demikian akan merusak diri dan 
keluarganya”. Uraian lengkap dapat dilihat dalam lampiran tulisan Harahap,Syahrin. 2011. Teologi Kerukunan. 
Jakarta: Prenada. p. 195-196. 

YSecara bahasa, kata toleransi berasal dari bahasa Latin tolerare atau tolerantia yang berarti menahan, 
menanggung, membetahkan, membiarkan dan tabah. Dalam bahasa Inggris, kata tersebut berubah menjadi 
tolerance yang berarti sikap membiarkan, mengakui dan menghormati keyakinan orang lain tanpa memerlukan 
persetujuan. 2 " Dalam bahasa Arab, kata toleransi biasa disebut dengan istilah tasa>muh yang berarti sikap 
membiarkan atau lapang dada, juga bisa diartikan saling mengizinkan dan saling memudahkan. Badan Litbang 
dan Diklat Kementerian Agama RI. 2010. Toleransi Beragama Mahasiswa. Bahari. (ed.) Jakarta: Maloho Jaya 
Abadi Press. p. 50. dan Almunawar.Said Aqil. 2005. Fikih Hubungan Antar Agama. Jakarta: Ciputat Press. p. 
13. 
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dan menghormati, berbuat baik dan adil antarsesama, serta bekerja sama dalam membangun 
masyarakat yang harmonis, rukun dan damai. 

Wacana toleransi Islam berbasis pada spirit Piagam Madinah yang dinilai oleh banyak 
kalangan sebagai konstitusi negara yang pertama di dunia. Di dalamnya terdapat sikap 
empatik dalam pencarian sikap bersama dan kemanfaatan umum. Piagam Madinah 
merupakan bentuk komitmen koeksistensi di tengah-tengah perbedaan dan keragaman. 
Perbedaan agama, kebebasan individu dan kaum minoritas dilindungi sehingga 
memungkinkan semua pemeluk agama Yahudi dan Islam hidup berdampingan di Madinah. 
Sikap tersebut telah dicontohkan oleh Nabi Muhammad saw,dan diikuti oleh para sahabat 
beliau (M. Amin, 1999). 23 

Toleransi telah melekat dalam tradisi Islam sejak masa klasik, modem hingga masa 
kontemporer. Toleransi sangat lekat dengan kerendahan dan kemurahan hati, keramahan dan 
kesopanan dalam menghargai orang lain. Aspek kedalaman dari pemahaman ajaran agama 
membuat seseorang lebih toleran terhadap yang lain. 

Secara konseptual dan metodologis, dapat diambil benang merah bahwa pertama, toleransi 
tidak merujuk kepada perbedaan, tetapi menerima perbedaan, sebab berapapun besar dan 
jauhnya perbedaan tidak menggambarkan kondisi toleransi beragama. Keclua, toleransi 
beragama sebenarnya merujuk kepada suatu situasi relasional yang relatif damai di antara 
pelbagai umat beragama yang berlainan. Terlepas dari kegaduhan dan ketegangan yang 
ditimbulkan oleh aktivitas-aktivitas berbagai kelompok partisan di ranah publik, sepanjang 
mereka tidak benar-benar menolak atau bahkan menghilangkan eksistensi kelompok agama 
lain. 

C. Selayang Pandang Jayapura; Merajut Kerukunan dengan Kearifan Lokal 

Kota Jayapura merupakan ibukota Propinsi Papua. Kota Jayapura awalnya bernama Numbay, 
laluKemudian diganti Holandia oleh Kapten Sachse pada tanggal 07 Maret 1910. Holandia 
berasal dari kata “ hol” yangberarti lengkung atau teluk dan kata “ land” yang berarti Tanah. 
Dalam perjalanan sejarahnya, Kota ini telah berganti nama sampai 4 kali, yaitu; Hollandia, 
Kota Baru, Sukarnopura, dan Jayapura, yang dipakai hingga sekarang 
( http://id.wikipedia.org/wiki/) . Kota Jayapura berdiri sejak 7 Maret 1910, dan sampai 
sekarang tanggal 7 Maret diperingati sebagai hari jadi Kota Jayapura. 

Luas Kota Jayapura adalah 940 km2 atau 940.000 Ha, terdiri dari 5 distrik, terbagi menjadi 
25 kelurahan dan 14 kampung. Batas wilayah Kota Jayapura sebelah Utara berbatasan 

23 Ketika Nabi Muhammad saw dikucilkan dan bahkan diusir dari tanah kelahirannya Mekah. Lalu Nabi terpaksa 
hijrah ke Madinah. Beberapa waktu kemudian Nabi kembali ke Mekah, yang dikenal dalam sejarah Islam 
dcngan fath Makkah. Dalam peristiwa yang penuh kemenangan ini, Nabi tidak mengambil sikap balas dendam 
kepada orang-orang yang mengusirnya dahulu dari tanah kelahirannya. Bahkan Nabi menyatakan bahwa mereka 
semua bebas dan aman sebagaimana ucapan beliau antum tulaqa ’ (kalian semua bebas). Abdullah.M. Amin. 
1999. Studi Agama Normativitas atau Historisitasl. Yogyakarta: Pustaka Pelajar. p. 73. 
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dengan Samudera Pasifik, sebelah Selatan berbatasan dengan Distrik Arso Kabupaten 
Keerom, dan sebelah Timur dengan Distrik Depapre Kabupaten Jayapura dan sebelah Barat 
dengan Papua New Guine (Topografi Kodam XVII Cenderawasih Tahun 2010). Jumlah 
penduduk Kota Jayapura sebanyak 261.776 orang yang terdiri atas 139.523 laki-laki dan 
122.253 perempuan. Rata-rata tingkat kepadatan penduduknya sebanyak 278 jiwa per km2. 
Distrik yang paling tinggi tingkat kepadatan penduduknya adalah Distrik Jayapura Selatan 
yakni sebanyak 542 jiwa per km2 sedangkan yang paling rendah adalah Distrik Muara Tami 
yakni sebanyak 18 jiwa per km2 (BPS Kota Jayapura tahun 2010). 

Secara umum masyarakat Kota Jayapura dibagi menjadi 2, yakni penduduk asli dan 
penduduk pendatang. Penduduk asli di kota ini meliputi; suku Tobati, Kayu Batu, Kayu Pulo, 
Engros, Nafri, Waena dan Skow. Sebagian besar penduduk asli kota ini masih berdiam di 
kampung-kampung. Selain penduduk asli, di Kota Jayapura juga terdapat banyak suku-suku 
asli Papua yang berasal dari daerah lain di Papua seperti Biak, Timika, Wamena dan lain-lain. 
Di samping itu terdapat suku-suku yang datang dari luar Papua, seperti suku Bugis, Buton, 
Jawa, Toraja, Key, Padang, Batak dan suku-suku lain di Nusantara. Keragaman suku bangsa 
yang mendiami kota ini memberikan warna tersendiri bagi kekayaan khazanah sosial budaya. 
Banyaknya warga perantau dari pelbagai daerah di Indonesia, menimbulkan kepadatan 
penduduk di kota ini. Diakui mereka ini adalah SDM yang penting sebagai motor penggerak 
roda perekonomian dan pembangunan di Kota Jayapura saat ini (Menase Robert, 2010). 

Dalam konteks agama, masyarakat Jayapura memeluk beragam agama hidup rukun dan 
berinteraksi dalam kehidupan sosial. Karenanya mereka dikategorikan sebagai masyarakat 
plural. Berdasarkan data dari Kementerian Agama Kota Jayapura tahun 2012, keadaan 
pemeluk agama di penduduk Kota Jayapura: pemeluk Kristen sebagai mayoritas berjumlah 
123.773 orang, beragama Islam 94.460 orang, beragama Katolik 69.754 Orang, beragama 
Hindu 1.586 dan beragama Budha 1.863 orang. 

Agama Islam telah masuk ke wilayah Papua sekitar abad 16-17 M, kemudian masuklah para 
missionaris dengan membawa misi agama Kristen lalu diikuti oleh agama-agama lain. 

Perkembangan selanjutnya, kehidupan beragama berkembang dengan baik bersamaan dengan 
meningkatnya kesadaran dan toleransi antarumat beragama. Toleransi antarumat beragama 
ini merupakan suatu tatanan yang dibangun bersama untuk menciptakan suasana damai 
sesuai komitmen masyarakat dalam semboyannya; “Papua Tanah Damai” (Slogan “Papua 
Tanah Damai” kemudian ditetapkan sebagai hari Papua Tanah Damai oleh pemerintah daerah 
yang diperingati pada setiap tanggal 5 Pebruari di Papua yang bertepatan dengan Hari 
Pengkabaran Injil (Injil masuk di Papua). Pada mulanya rumusan slogan atau motto ini 
berbunyi Papua Zona Damai, namun ada pertimbangan dari pihak kepolisian bahwa 
penggunaan kata zona kurang tepat. Kata zona menggambarkan suatu daerah yang berada di 
antara dua tempat yang konllik, sedangkan harapan yang diinginkan oleh masyarakat Papua 
adalah kedamaian di seluruh wilayah Papua. Oleh karena itu, akhirnya kata zona diganti 
dengan tanah yang meliputi seluruh wilayah Papua, baik Papua maupun Papua Barat. I.G. 
Made Sunartha, S.Ag, MM, Sekretaris Forum Konsultasi Para Pemuka Agama (FKPPA) di 


278 



tanah Papua dan Kasi Hindu Kemenag Prop. Papua. Wawancara oleh penulis di Kanwil 
Kemenag Papua, 4 April 2013). Kebebasan beragama bagi setiap orang di satu sisi dan 
kewajiban untuk menghormati kepercayaan atau agama orang lain sangat diapresiasi oleh 
adat Papua. 

Namun, perlu disadari bahwa dalam kehidupan bermasyarakat, sering kali muncul gesekan 
dan pergeseran pada permukaan karakteristik pribadi maupun masyarakat akibat transformasi 
dan adaptasi yang tidak bisa dihindari. Pergeseran akibat adaptasi, interaksi, akulturasi 
budaya tidaklah menghilangkan substansi pribadi individu dan masyarakat. Seyogyanya hal 
tersebut menjadi pengayaan karakteristik masing-masing pihak untuk terwujudnya 
kesempurnaan pribadi dan kelompok masyarakat. 

Relasi yang terbangun dengan baik di kalangan masyarakat Jayapura telah menumbuhkan 
kesadaran kemanusiaan yang universal, yaitu hubungan baik yang terwujud dalam sikap 
saling mengenal satu sama lain, saling memahami karakter, agama, budaya, tingkah laku 
antar sesama manusia. Di dalam suku-suku di Papua relasi hidup baik ini dibangun dalam 
suatu komunitas masyarakat dengan cara: membangun relasi secara baik dengan sesama, 
relasi yang baik dengan leluhur dan para arwah orang yang telah meninggal, serta relasi yang 
baik dengan alam sekitar (Balitbang dan Diklat Kementerian Agama, 2010). Sikap inklusif 
masyarakat Jayapura dalam menerima keberagaman agama tidak menjadikan mereka 
kehilangan jatidiri, eksistensi dan penganutnya. Kesadaraan akan keniscayaan perbedaan ini 
menciptakan suatu kondisi yang harmonis masing-masing agama untuk tetap eksis dalam 
suatu kesatuan pluralitas. Sikap inklusif ini bisa meminimalisir problematika substansial antar 
pemeluk agama. Pemahaman seperti ini di samping menimbulkan terjadinya hubungan antar 
manusia, budaya, peradaban, dan saling pengertian, sekaligus dapat menolak fanatisme rasial, 
budaya, agama, bahkan monopoli kebenaran diri atau kelompok sendiri. 

Dengan demikian, secara sosiologis, dapat ditegaskan bahwa semakin majemuk dan 
heterogen masyarakat suatu daerah, maka masyarakat tersebut semakin dinamis dan terbuka. 
Ketika sikap dinamis dan terbuka dilandasi oleh ajaran agama dan kearifan lokal yang 
menuntun pada kehidupan masyarakat yang rukun dan damai, maka akan terbentuk pola 
kehidupan dimana anggota masyarakat merasa saling membutuhkan satu dengan yang lain 
dalam rangka memenuhi hajat hidupnya baik yang bersifat jasmani ataupun rohani. 
Selanjutnya interaksi masyarakat akan lebih mengarah pada bentuk kerjasama di bidang 
kemaslahatan umum. Interaksi secara aktif masyarakat Jayapura dalam bentuk kerjasama 
guna memenuhi hajat hidupnya dan mengatasi problem-problem kemanusian akan 
berpangkal pada tuntutan untuk terciptanya kehidupan rukun, sejahtera dan damai. Hal ini 
sesuai dengan motto masyarakat Jayapura khususnya dan Papua pada umumnya, Papua 
Tanah Damai. 

Dalam kenyataannya, slogan Papua Tanah Damai bukan hanya sekedar jargon belaka. Secara 
historis dapat dinyatakan bahwa sikap toleransi dengan saling menghormati, menghargai dan 
mengakui perbedaan telah lama terjadi di masyarakat Jayapura, bahkan jauh sebelum 
Indonesia merdeka dari penjajah. Sikap toleransi ini tercermin dalam kearifan lokal seperti 
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tradisi satu tungku tiga batu, yang artinya satu tungku dalam satu dapur atau rumah dan tiga 
batu berarti tiga kamar dalam satu rumah atau tiga agama dalam satu rumah. 

Berdasar uraian di atas dapat diambil benang merah bahwa semakin masyarakat mampu 
mewujudkan nilai esensial agama dan menjunjung tinggi kearifan lokal dalam kehidupan 
sehari-hari, maka akan semakin mudah bagi mereka untuk mewujudkan kehidupan yang 
harmonis, rukun dan damai. Masyarakat Jayapura sejak zaman sebelum merdeka telah 
mampu mensinergikan hal tersebut, meski belum secara sistematis, sehingga tercipta 
kerukunan antarumat beragama hingga sekarang. 


D. Menelusuri Nilai Islam dalam Tradisi Masyarakat 

Diantara fungsi suatu tradisi yang ada dalam masyarakat adalah menciptakan kesinambungan 
dalam dinamika hubungan yang harmonis antar individu dan tidak menimbulkan polarisasi 
hubungan dalam masyarakat tersebut.Fungsi tersebut dapat dilihat dalam relasi masyarakat 
masyarakat Jayapura yang beda agama. Secara umum mereka bersikap terbuka, santun, 
toleran, menghormati orang lain dan saling menghargai yang tercermin dalam berbagai tradisi 
dalam kehidupan mereka. Salah satu contohnya adalah tradisi satu tungku tiga batu (one 
jurnace three stones traclition). Konsep satu tungku tiga batu merupakan personifikasi dari 
satu tungku yang bermakna sumber kehidupan dan tiga batu dimaknai dengan tiga agama; 
Islam, Kristen dan Katolik atau Islam, Kristen dan animisme. Artinya, adalah suatu hal yang 
menjadi budaya bagi masyarakat sejak sekitar abad 18-19 M, mereka hidup dalam satu rumah 
dan satu keluarga dengan berbeda keyakinan atau agama. 

Tradisi ini merupakan gambaran dari satu tungku yang berarti satu dapur atau rumah, dan tiga 
batu berarti tiga kamar dalam satu rumah atau tiga agama dalam satu rumah. Atau dapat juga 
diartikan dalam adat Papua, anggota masyarakat dalam satu keluarga atau marga atau suku 
dapat terdiri atas tiga agama. Tradisi Satu Tungku Tiga Batu dimaknai sebagai filosofi 
kerjasama yang diangkat dari pola perapian masak yang dikenal masyarakat dengan tiga batu 
yang diletakkan melingkar untuk menahan wadah yang dipakai memasak dan juga membakar 
makanan secara tradisional, oleh karena itu tiga batu dipandang sebagai tiga agama yang 
bekerja sama dalam menahan wadah dan hasil membakar makanan sebagai tujuan hidup 
manusia (Tradisi ini awalnya muncul di masyarakat Papua bagian barat (sekarang menjadi 
Propinsi Papua Barat) di Kabupaten Fakfak dan sekitarnya. Pada perkembangan selanjutnya, 
tradisi ini berkembang hampir ke seluruh wilayah Papua dan mengalami pengembangan 
makna yang lebih luas. Mereka membentuk satu kehidupan yang plural dan harmonis yang 
telah mempunyai sistem adat yang kuat sehingga ketika agama Islam, Katolik dan Protestan 
di kawasan itu tidak menimbulkan masalah yang menjurus kepada kontlik agama. Pola hidup 
dengan konsep satu tungku tiga batu adalah suatu tradisi yang telah berlaku berabad-abad 
yang lalu di masyarakat. Meski berbeda agama dalam satu keluarga, ayahnya Kristen, ibunya 
Katolik tetapi anaknya Islam misalnya, mereka hidup rukun dan damai. Dalam tradisi ini, 
satu tungku dimaknai bahwa mereka makan dan minum dari sumber yang sama dalam satu 
rumah meski berbeda keyakinan. Mereka hidup dengan saling menghargai, memberi 
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kebebasan untuk menjalankan kewajiban agamanya masing-masing. Perbedaan keyakinan 
atau agama yang ada dalam satu keluarga menjadi suatu kelaziman dan tidak dijadikan suatu 
problem karena masing-masing saling menghormati) (Iribaram, 2010). 

Dalam kenyataannya, tradisi satu tungku tiga batu menggambarkan pola hubungan yang 
harmonis dalam suatu keluarga atau masyarakat beda agama atau keyakinan yakni Islam, 
Kristen dan Katolik atau Islam, Kristen dan agama lokal (animisme). Tradisi tersebut 
memandang hubungan yang rukun dan harmonis antara masyarakat beda agama merupakan 
sebuah kesepakatan bersama yang dijadikan pedoman hidup bagi masyarakat. Tradisi ini 
menjunjung nilai-nilai ajaran masing-masing agama. Sikap toleransi telah menjadi pandangan 
hidup mereka. 

Pada perkembangannya, tradisi ini berkembang ke hampir seluruh wilayah Papua dan 
mengalami perkembangan makna. Makna tiga batu dalam tradisi ini dipahami sebagai 
adanya keterkaitan antara adat, agama dan pemerintah. Ketiga elemen ini saling menguatkan 
untuk terciptanya kelangsungan kehidupan yang damai dan sejahtera. Sementara itu bagi 
Majelis Rakyat Papua (MRP) yang merupakan dewan tertinggi bagi masyarakat Papua, tiga 
batu dipersepsikan dengan Komisi Adat, Komisi Agama dan Komisi Wanita. Sangat 
dimungkinkan tiap suku memiliki makna yang berbeda meski semuanya disimbolkan dengan 
tiga batu. Namun demikian, perbedaan dan perkembangan makna dari tiga batu tetap 
mengandung filosofi yang sama yaitu hidup berdampingan dengan harmonis dan 
bekerjasama dalam memenuhi hajat hidup meski berasal dari latar belakang agama yang 
berbeda. 

Tradisi satu tungku tiga batu mengajarkan bahwa perbedaan dalam kehidupan merupakan 
suatu keniscayaan. Hal ini tidak berarti bahwa manusia yang menganut agama yang berbeda 
tidak bisa hidup rukun bersama dalam satu keluarga atau masyarakat dan bekerjasama dalam 
memenuhi kebutuhan hajat hidupnya. Tradisi ini menekankan nilai kekeluargaan yang amat 
kuat diantara mereka meski berbeda keyakinan, dan tidak memaksakan suatu agama atau 
keyakinan pada orang lain. 

Tradisi satu tungku tiga batu mengisyaratkan pesan bahwa orang yang mempunyai otoritas 
kekuasaan atau kewenangan yang lebih besar atau tinggi tidak boleh menggunakan 
kekuasaannya guna memaksa orang yang ada di bawah kekuasaannya untuk memeluk suatu 
agama atau keyakinan. Seorang ayah tidak boleh memaksakan suatu agama atau keyakinan 
yang diyakininya kepada anaknya ketika sang anak memilih keyakinan yang berbeda dengan 
ayahnya. Seorang kepala suku atau tokoh adat tidak boleh memaksakan suatu keyakinan 
terhadap masyarakatnya. Pandangan tentang kebebasan untuk menganut suatu keyakinan 
telah menjadi kesepakatan dalam masyarakat secara turun-temurun. Dalam tradisi ini terdapat 
transformasi nilai-nilai agama yang luhur dalam menghormati kebebasan memilih suatu 
keyakinan dari satu generasi pada generasi selanjutnya. 

Islam sangat menjunjung tinggi kebebasan dalam memilih atau memeluk suatu agama atau 
keyakinan dan tidak ada paksaan dalam hal tersebut. Fenomena yang terjadi di masyarakat 
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Jayapura menjelaskan bahwa kebebasan beragama dalam konsepsi satu tungku tiga batu 
sesuai dan selaras dengan nilai-nilai ajaran Islam. Tradisi ini mengajarkan bagaimana suatu 
keluarga atau masyarakat tetap hidup rukun, harmonis dan bekerjasama meski berbeda 
keyakinan. Perbedaan adalah suatu yang lazim dan tidak menimbulkan konllik dalam bingkai 
spirit kekeluargaan. 

Dalam perspektif Islam, nilai kebebasan dalam tradisi satu tiga batu selaras dengan ajaran 
Islam. Prinsip-prinsip kebebasan menganut agama telah dilaksanakan pada awal periode 
Mekah terutama terhadap orang yang tidak beragama Islam sebagaimana diisyaratkan dalam 
beberapa ayat Al-Quran seperti dalam Q.S. Al-Baqarah/ 2:256, Q.S. Al-Kahfi/18:29, 
Q.S.Yunus/10:99. Al-Quran telah menyeru kepada umat manusia untuk beriman pada Allah. 
Namun bila seruan itu tidak ditanggapi atau diikuti, maka prinsip pilihan bebas untuk tidak 
beriman pada Allah diakui sebagai suatu kenyataan. Al-Quran mengakui bahwa kebebasan 
beragama sebagai hak asasi manusia. 

Prinsip kebebasan menganut suatu agama sebagai hak asasi manusia yang paling mendasar 
dikukuhkan dalam Piagam Madinah ( sahifahmaclinah ) Pasal 25, yaitu kebebasan setiap 
warga negara untuk menjalankan perintah agamanya masing-masing, tanpa ada tekanan dari 
pihak manapun, termasuk Islam (Syahrin, 2011). Piagam Madinah ini merupakan dokumen 
sejarah yang menyatakan betapa besar penghargaan dan perlindungan Nabi Muhammad saw. 
terhadap hak asasi warganya yang berbeda keyakinan. Dalam cacatan sejarah Islam, Nabi dan 
para sahabat tidak memaksa seseorang dengan cara apapun untuk memeluk Islam. Nabi justru 
mempersilahkan kaum Yahudi yang tinggal di sekitar Madinah untuk melaksanakan ajaran 
agama mereka. 

Sikap menghormati kebebasan untuk memilih kayakinan ini juga dicontohkan oleh para 
sahabat Nabi saw, seperti Umar bin Khattab ra. Dia memiliki seorang budak Nasrani yang 
bemama Astiq. Umar sering mengajak Astiq untuk menerima ajaran Islam. Ketika budak 
tersebut menolak, Umar hanya mengatakan: tak ada paksaan dalam beragama. Bahkan, Umar 
memerdekakan budaknya itu sebelum kematiannya. Demikian pula yang dilakukan oleh 
‘Amr bin ‘Ash yang telah mengadakan perjanjian damai dengan penduduk Mesir untuk 
memberikan jaminan keamanan, jiwa, harta benda, gereja dan tempat peribadatan. Mereka 
tidak pernah dipaksa untuk memeluk Islam (Abu Bakar, 2011). 

Nilai luhur lain yang terkandung dalam tradisi satu tungku tiga batu adalah sikap toleran. 
Term toleransi dimaknai sebagai rasa hormat, penerimaan, dan apresiasi terhadap keragaman 
budaya dan ekspresi manusia. Toleransi merupakan harmoni dalam perbedaan yang 
menimbulkan perdamaian. Toleransi dimaknai menghormati perbedaan atau prinsip orang 
lain tanpa mengorbankan prinsip sendiri. 


~ ’[ erjemahan teks lengkap dari pasal ini yaitu: “kaum Yahudi dari bani ‘Auf adalah satu umat dengan 
mukminin, bagi kaum Yahudi agama mereka, dan bagi kaum Muslimin agama mereka. Hal (kebebasan) ini juga 
bagi sekutu-sekutu dan diri mereka sendiri, kecuali yang zalim dan jahat. Hal demikian akan merusak diri dan 
keluarganya”. Uraian lengkap dapat dilihat dalam lampiran tulisan Harahap,Syahrin. 2011. Teologi Kerukunan. 
Jakarta: Prenada. p. 195-196. 
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Mulanya tradisi satu tungku tiga batu berlaku di kalangan keluarga. Dalam perkembangannya 
berkembang dan berlaku dalam interaksi masyarakat hingga sikap ini mewarnai pola hidup 
masyarakat secara umum. Dalam kenyataan hidup sehari-hari misalnya, dalam satu keluarga 
bila ada anggotanya yang muslim dan non muslim, maka disediakan alat memasak sendiri 
bagi yang muslim karena ia tidak boleh memakan daging babi. Anggota keluarga lain yang 
non muslim akan menggunakan alat masak yang lainnya bila memasak daging babi. 
Sebaliknya, anggota keluarga yang beragama Islam juga tidak melarang anggota keluarganya 
yang non muslim untuk makan daging babi. Demikian juga, ketika ada suatu perayaan atau 
hajatan, maka tuan rumah biasanya menunjukkan kepada undangan yang beragama Islam 
untuk diarahkan ke tempat makanan khusus yang telah disediakan dengan menu halal yang 
tidak mengandung makanan yang diharamkan menurut Islam. Tetapi bagi undangan yang 
beragama lain boleh memilih untuk mengambil makanan yang disediakan untuk umum atau 
bergabung dengan orang muslim. Hal ini dipandang sebagai suatu yang wajar dan tidak 
menimbulkan suatu masalah karena mereka telah memahami dan menghormati keyakinan 
dan ajaran pada agama mereka masing-masing.Tradisi satu tungku tiga batu mendidik 
masyarakat untuk bersikap toleran satu dengan yang lain. Adanya perbedaan keyakinan 
bukan menjadi kendala bagi masyarakat dalam menjalani kehidupan bersama dan 
bekerjasama guna memenuhi kebutuhan hidup. Bahkan, mereka saling membantu dan 
bergorong royong dalam kegiatan-kegiatan sosial-keagamaan. 

Toleransi yang terkandung dalam tradisi ini bermakna bahwa seseorang menghargai, 
membiarkan, membolehkan kepercayaan/agama yang berbeda itu tetap ada, meski berbeda 
dengan agama dan kepercayaan orang lain. Namun sikap toleransi disini bukan berarti 
seseorang harus melepas ajaran agama atau kepercayaannya karena berbeda dengan orang 
lain, tetapi mengizinkan perbedaan itu tetap ada. Dengan demikian diharapkan semua 
penganut agama setuju untuk hidup rukun dengan tetap memelihara eksisitensi semua agama 
yang ada. 

Sikap toleransi tersebut digambarkan dalam kebiasaan masyarakat memberikan sumbangan 
berupa sembako dan bingkisan kepada saudara yang akan merayakan hari raya. Beberapa 
hari menjelang hari Natal, seorang muslim berbelanja bahan pokok dan beberapa bingkisan 
untuk diberikan kepada saudara-saudaranya yang beragama Kristen yang akan merayakan 
Hari Natal. Hal ini merupakan bentuk support dan kepedulian kepada sesama keluarga meski 
mereka sangat mampu. Ketika Natal tiba, semua keluarga akan saling berkunjung untuk 
mengucapkan selamat dan berbagi dalam kebersamaan. Sebaliknya, ketika memasuki bulan 
puasa/Ramadhan sampai menjelang Hari Raya Idul Fitri, keluarga beragama Kristen datang 
ke rumah seorang muslim tadi dengan membawa bahan pokok dan bingkisan untuk 
kepentingan menghadapi Hari Raya. Ketika Hari Raya Idul Fitri tiba, mereka datang 
berkunjung ke rumah sang muslim untuk mengucapkan selamat Hari Raya dan berbagi 
kebahagiaan bersama. Hal ini sudah menjadi tradisi di dalam masyarakat Jayapura (Toni W. 
Wanggai, wawancara, 25 Nopember 2013). 

Contoh lain adalah ijtihad seremonial dalam kegiatan Musabaqah Tilawatil Qur’an (MTQ). 
Kegiatan ini, baik di tingkat kabupaten/kota maupun provinsi, melibatkan umat agama lain. 
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MTQ yang notabene adalah kegiatan umat Islam tetapi kenyataannya menjadi media 
kerjasama antarumat beragama untuk mensukseskan kegiatan tersebut. Pada pelaksanaan 
MTQ ke-24 tingkat Provinsi tahun 2012 di Kabupaten Biak Numfor, ketua panitianya adalah 
seorang Nasrani dan beberapa panitia juga dari agama lain, termasuk yang mengisi paduan 
suara yang terdiri dari siswa SMP dan SMA Yayasan Kristen dan Yayasan Islam. Kegiatan 
ini berjalan dengan lancar dan sukses dan dianggap sebagai keberhasilan dan kesuksesan 
bersama seluruh elemen masyarakat Biak. 

Fenomena di atas merupakan pengejawantahan dari sikap toleransi yang bertumpu pada 
tradisi satu tungku tiga batu. Dalam konteks ini, toleransi yang berlaku di masyarakat bukan 
hanya sekedar hidup berdampingan secara pasif tanpa adanya saling keterlibatan satu sama 
lain. Toleransi yang diaplikasikan bersifat aktif dan dinamis, yang diaktualisasikan dalam 
bentuk hubungan saling menghargai, dan menghormati, merayakan perbedaan, berbuat baik 
dan adil antarsesama, dan bekerja sama dalam membangun masyarakat yang harmonis, rukun 
dan damai. Praktek toleransi tersebut, menurut Walzer, disebut sebagai matra kelima dalam 
satu kontinumnya, yakni toleransi tidak sebatas mengakui dan terbuka tetapi juga mau 
mendukung atau bahkan merawat dan merayakan perbedaan, entah karena alasan estetika- 
religius (keragaman sebagai ciptaan Tuhan), atau keyakinan ideologis (keragaman merupakan 
tanah subur bagi perkembangan umat manusia).“ 

Seiring perkembangan zaman, tradisi satu tungku tiga batu mengalami perkembangan tidak 
hanya terbatas di kalangan keluarga yang berbeda keyakinan, tetapi telah berlaku pada 
hubungan antar masyarakat dan pemerintah. Hal ini tercermin, misalnya, dalam sikap 
toleransi yang ditunjukkan oleh para pimpinan pemerintahan, instansi atau pejabat publik. 
Mereka melakukan open house pada saat Hari Raya agama-agama yang dapat dikategorikan 
sebagai ritual sosial. Misalnya seorang pimpinan instansi yang beragama Islam, ketika Hari 
Raya Idul Fitri tiba ia mengadakan open house di rumahnya untuk para pegawai, staff dan 
masyarakat umum yang berasal dari latar belakang agama yang beragam. Namun demikian, 
ia juga melakukan open house pada hari raya umat beragama lain seperti saat Natal, meski 
dia seorang muslim. Demikian juga yang hadir dalam acara itu adalah pegawai, staff dan 
masyarakat umum yang menganut beragam agama. 

Peristiwa lain yang menggambarkan suasana peran aktif dalam toleransi beragama juga 
dicontohkan oleh para pemimpin pemerintah. Pada akhir bulan Ramadhan 1434 H tepatnya 
tanggal 7 Agustus 2013 pada pukul 03.30 wit, Walikota Jayapura yang beragama Kristen 


25 Bagi Welzer, toleransi dipandang sebagai suatu sikap dengan merujuk pada berbagai matra dalam satu 
kontinum. Pertama, yang mencerminkan toleransi keagamaan di Eropa sejak abad 16 dan 17 adalah sekedar 
penerimaan pasif perbedaan demi perdamaian setelah manusia merasa capek saling membunuh. Kedua, adalah 
sikap ketidakpedulian yang lunak pada perbedaan. Dalam hal ini, yang liyan diakui keberadaannya tetapi tidak 
mempunyai makna apa-apa. Langkah selanjutnya adalah matra ketiga, berupa adanya pengakuan secara prinsip 
bahwa sang liyan punya hak-hak sendiri meskipun mungkin ekspresinya tidak disetujui. Matra keempat lebih 
maju lagi pada sikap keterbukaan pada yang lain, atau setidaknya keingintahuan untuk lebih dapat memahami 
sang liyan. Sedang dalam matra kelima, posisi paling jauh dalam kontinum ini, yakni bukan sekedar mengakui 
dan terbuka tetapi juga mau mendukung atau bahkan merawat dan merayakan perbedaan, entah karena alasan 
estetika-religius (keragaman sebagai ciptaan Tuhan), atau keyakinan ideologis (kcragaman merupakan tanah 
subur bagi perkembangan umat manusia). Badan Litbang dan Diklat Kementerian Agama RI. 2010. Toleransi 
Beragama Mahasiswa. Bahari (ed). Jakarta: Maloho Jaya Abadi Press. p. 54. 
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beserta jajarannya berkunjung ke rumah dinas Kapolda Papua yang beragama Islam guna 
membangunkannya untuk makan sahur. Kemudian rombongan ini diterima oleh Kapolda 
dengan baik dan ia mengucapkan terima kasih karena telah dibangunkan untuk dapat makan 
sahur (TVRI Papua, Lintas Berita Papua, 7 Agustus 2013 ). Peristiwa ini mencerminkan 
kerjasama antarumat beragama terjalin dengan baik, dan para pemimpin 
mengimplementasikannya dalam tindakan nyata sehingga dapat dicontoh oleh masyarakat. 

Sikap toleransi yang terkandung dalam tradisi satu tungku tiga batu sejalan dan tidak 
bertentangan dengan nilai ajaran Islam. Dalam perjalanan sejarah, toleransi telah melekat 
dalam tradisi Islam sejak masa Islam klasik, modern hingga masa kontemporer. Toleransi 
dalam Islam sangat lekat dengan kerendahan dan kemurahan hati, keramahan dan kesopanan 
dalam menghargai orang lain. Aspek kedalaman dari pemahaman ajaran agama membuat 
seseorang lebih toleran terhadap yang lain. 

Sikap toleransi dalam tradisi masyarakat Jayapura ini sejalan dengan spirit Piagam Madinah 
yang mencantumkan sikap empatik dalam pencarian sikap bersama dan kemanfaatan umum. 
Piagam Madinah merupakan bentuk komitmen koeksistensi di tengah-tengah perbedaan dan 
keragaman. Perbedaan agama, kebebasan individu dan kaum minoritas dilindungi sehingga 
memungkinkan semua pemeluk agama Yahudi dan Islam hidup berdampingan di Madinah. 
Nabi Muhammad saw. telah memberikan tauladan sikap toleran yang sangat inspiratif di 
hadapan umatnya. Nabi Muhammad saw. mendatangi undangan walimah kaum Yahudi dan 
Nasrani (ahli kitab), mengantar jenazah mereka, menjenguk mereka yang sakit hingga ketika 
datang utusan dari golongan Nasrani Najran, beliau menggelar mantel panjangnya untuk 
diduduki mereka. Nabi juga beberapa kali berhutang dan melakukan transaksi gadai dengan 
mereka (Muhammad Tholhah, 2005). 

Hal itu diikuti oleh para sahabat pengikut Nabi. Diantaranya, Ibnu Abbas ra. pemah berulang 
kali pesan kepada pelayannya agar mengirim makanan atau daging kepada tetangganya yang 
beragama Yahudi sehingga pelayannya bertanya; mengapa anda (Ibnu Abbas) begitu 
perhatian kepada tetangga, meski ia beragama Yahudi? Dijawab oleh Ibnu Abbas; bahwa 
Nabi saw. berpesan agar kita memperhatikan hubungan baik antar tetangga meski berlainan 
agama. Demikan juga Umar bin Khattab, ketika berada di Jerussalem, melihat di dalam 
Baitul Maqdis ada barang milik rumah ibadah Yahudi yang tertanam di disana, maka Umar 
mengeluarkan dan membersihkan barang itu bersama dengan pasukannya, lantas 
menyerahkan kembali kepada pemuka-pemuka agama Yahudi. 

Perkembangan dunia dewasa ini dengan segala dimensi kehidupan yang melingkarinya, 
menuntut pergeseran pemikiran untuk tidak semata menunjukkan bahwa kemajemukan 
merupakan kenyataan yang nyata, namun lebih dari itu berusaha terlibat aktif terhadap 
kenyataan kemajemukan tersebut. Tiap penganut agama dituntut tidak hanya mengakui 
keberadaan dan hak agama lain, tetapi terlibat dalam usaha memahami dan mengerti 
perbedaan dan persamaan serta menjalin kerjasama guna tercapainya kerukunan dalam 
kemajemukan. Interaksi umat beragama tidak hanya berhenti pada dialog teologis-mistis 
intra dan antar iman, tapi lebih ditekankan pada kelanjutannya yaitu dialog aksi atau dialog 
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etis atau disebut juga dialog yang bertanggung jawab secara global. Dialog model ini lebih 
fokus kepada problem-problem kemanusian yang lebih konkrit seperti kesejahteraan 
manusia, penanggulangan kemiskinan, peralihan iklim, pemanasan global, terorisme dan lain 
sebagainya. Pemikiran-pemikiran tersebut sedikit banyak terkandung dalam nilai-nilai luhur 
tradisi satu tungku tiga batu pada masyarakat Kota Jayapura yang terjabarkan dalam bentuk 
relasi antarumat beragama dalam kehidupan sehari-hari. Tradisi ini merupakan sebuah 
konsepsi masyarakat yang selaras dengan nilai-nilai Islam. Maka, sepatutnya pola interaksi 
dalam tradisi ini dijadikan sebagai model dalam memelihara kerukunan antarumat beragama 
di daerah lain. 

E. Kesimpulan 

Perbedaan latar belakang etnis, suku, agama dan golongan dalam satu keluarga atau 
masyarakat merupakan suatu keniscayaan. Persepsi tersebut tersirat dalam tradisi satu tungku 
tiga batu. Dalam tradisi ini, perbedaan keyakinan dalam suatu keluarga tidak menimbulkan 
konflik dan perselisihan karena masing-masing anggota keluarga mempunyai kesadaran 
untuk saling menghargai dan menghormati satu dengan yang lain yang beda agama. Rasa 
kekeluargaan merupakan norma yang sangat dijunjung tinggi sejak zaman nenek moyang 
mereka meski berbeda keyakinan. Tradisi satu tungku tiga batu mengajarkan nilai-nilai luhur 
dalam memelihara kerukunan masyarakat beda agama. 

Tradisi ini memuat norma kebebasan untuk memilih atau menganut suatu agama atau 
keyakinan dan menekankan toleransi antarumat beragama. Kebebasan beragama dinyatakan 
dalam ajaran Islam bahwa seseorang tidak boleh memaksakan suatu agama kepada orang lain 
meski di bawah otoritasnya. Demikian juga sikap toleran dalam beragama dan kemerdekaan 
dalam menjalankan ajaran agama juga amat dihormati dalam Islam. Bila ditelusuri lebih 
dalam, nilai-nilai luhur yang terkandung dalam tradisi ini selaras dan tidak bertentangan 
dengan nilai-nilai ajaran Islam. Masyarakat Jayapura memegang teguh tradisi satu tungku 
tiga batu yang menghormati kebebasan beragama dan mengembangkan sikap toleransi yang 
aktif dalam memelihara hubungan antarumat beragama yang harmonis. Tradisi ini 
dikonsespsikan sebagai kearifan lokal dalam memelihara kerukunan antarumat beragama. 
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Abstrak 

Guru Pendidikan Islam mempunyai tanggungjawab yang amat berat. Mereka bukan sahaja perlu 
menyampaikan silibus Pendidikan Islam malah turut berperanan sebagai agen pembangunan akhlak pelajar. 
Namun melihat kepada senario akhlak pelajar dewasa ini, sedikit sebanyak memberi mesej terhadap kerapuhan 
amalan pengajaran GPI di dalam kelas sehingga menyukarkan matlamat falsafah untuk direalisasikan. Oleh 
yang demikian, kertas kerja ini bertujuan untuk membantu GPI memahami peranannya yang menyeluruh iaitu 
sebagai Mudarris, Mursyid, Muallim, Muaddib dan Murabbi seperti mana yang telah digariskan oleh Ab. 
Halim Tamuri et al (2006) menerusi model 5 mim namun perbincangan kali ini ingin melihat kelima-lima watak 
ini dari perspekti/ aI-Quran. Metode yang digunakan adalah kajian perpustakaan dengan menganalisis dan 
menilai perbincangan di dalam kandungan teks dalam bentuk pendekatan naratif. Kajian ini mendapati 
kesemua watak guru dalam model 5 mim telah pun dibahaskan di dalam al-Quran dengan terperinci dan 
menunjukkan peranan masing-masing. Kajian juga mendapati dengan mengamalkan kelima-lima watak guru 
ini Guru Pendidikan Islam berupaya merealisasikan matlamat Falsafah Pendidikan Islam iaitu untuk 
melahirkan generasi Muslim yang bahagia di dunia dan di akhirat. 

Kata kunci: Model, Pengajaran, Perspektif Al-Quran 


1.0 PENDAHULUAN 

Guru Pendidikan Islam (GPI) melalui falsafahnya mempunyai peranan yang amat penting 
dalam usaha melahirkan individu pelajar yang bahagia dunia dan akhirat. Mereka bukan 
sahaja berperanan sebagai penyampai silibus di dalam kelas malah turut berperanan sebagai 
pembentuk akhlak pelajar. Senario akhlak pelajar khususnya di Sekolah Menengah yang 
semakin merunsingkan banyak pihak dewasa kini secara tidak langsung memberi cerminan 
kepada mutu pengajaran yang diamalkan oleh guru-guru Pendidikan Islam. 

Oleh yang demikian, langkah perubahan harus diambil sederas mungkin agar kesilapan dapat 
dibendung sekali gus diperbetulkan. Bagi mengorak langkah ini, model utama perlu dirujuk 
selaku guru Muslim ialah Rasulullah s.a.w. Hal ini kerana baginda juga merupakan guru 
kepada sekalian umat. Kajian yang pemah dijalankan oleh Ab. Halim Tamuri et al (2006) 
iaitu dengan menghimpunkan ciri-ciri guru yang ada pada Rasulullah s.a.w. telah berjaya 
menghimpunkan 5 watak baginda sebagai guru. Model ini telah dibentuk sebagai model 
pengajaran yang seharusnya menjadi rujukan kepada semua Guru Pendidikan Islam. 5 watak 
tersebut adalah: Mudarris, Mursyid, Mu ’allim, Muaddib dan Murabbi. 

Menyedari kepentingan kelima-lima watak guru ini terhadap pembentukan amalan 
pengajaran Guru Pendidikan Islam yang lebih mantap maka kertas kerja ini mengambil 
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inisiatif untuk memberikan penerangan kepada setiap watak guru ini menerusi perspektif Al- 
Quran. Di mana diharapkan dengan penerangan ini lebih memantapkan lagi konsep 5 M dan 
memberi keyakinan yang jitu kepada para GPI untuk mengaplikasikannya di dalam 
pengajaran mereka. 


2.0 KONSEP 5 MIM DARI PERSPEKTIF AL-QURAN 

Pada bahagian ini pengkaji akan menyorot amalan pengajaran GPI berdasarkan kepada model 
pengajaran 5 Mim yang memiliki 5 dimensi utama iaitu domain mudarris, mursyid, mu ‘allim, 
mu’addib dan murabbi (Ab. Halim Tamuri et al. 2006). Kelima-lima dimensi ini akan 
diperhalusi dari perspektif al-Quran. Perbincangan mengenainya adalah seperti berikut. 

a) Domain Mudarris 

Mudarris merupakan kata nama pelaku (fa ‘il ) kepada Tadris yang merupakan kata terbitan 
kepada perkataan darrasa dan darasa. Kedua-dua kata dasar ini membawa maksud yang 
berbeza. Darasa merupakan perkataan Bahasa Arab yang bermaksud belajar. Manakala 
Darrasa juga merupakan perkataan Bahasa Arab dan bermaksud ajar (Ruhi Ba’albaki 2004). 
Darasa telah disebut di dalam beberapa ayat dalam Quran dan Hadis dalam pelbagai bentuk. 
Dalam surah al-An‘am ayat 105 yang berbunyi: 



Maksudnya: 

Demikianlah kami mengulang-ulangi ayat-ayat kami supaya (orang-orang 
yang beriman mendapat petunjuk) dan supaya orang-orang musyrik 
mengatakan: "Kamu telah mempelajari ayat-ayat itu (dari ahli Kitab)", dan 
supaya kami menjelaskan Al Quran itu kepada orang-orang yang Mengetahui. 

( Abdullah Bin Muhammad Basmcih. 2001) 


Dalam ayat ini perkataan darasa hadir dalam bentuk fi‘l madi yang bermaksud perbuatan 
yang telah berlaku. Begitu juga dalam Surah al-A‘raf ayat 169. Melalui ayat ini perkataan 
darasa ini ialah perbuatan belajar yang dilakukan secara berulang-ulang dan mengambil 
iktibar serta memahami pelajaran itu secara mendalam (Al-Sobuni 2004). Seterusnya, dalam 
ayat berikutnya Allah berfirman yang berbunyi: 


^jAajc. jjAklj y L&il IjJjj 
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Maksudnya: 

Tidak wajar bagi seseorang manusia yang Allah berikan kepadanya Al kitab, 
hikmah dan kenabian, lalu dia Berkata kepada manusia: "Hendaklah kamu 
menjadi penyembah-penyembah ku bukan penyembah Allah." akan tetapi (Dia 
berkata): "Hendaklah kamu menjadi orang-orang rabbani(orang yang 
sempurna ilmu dan takwanya kepada Allah), Karena kamu selalu mengajarkan 
Al Kitab dan disebabkan kamu tetap mempelajarinya. 

( Abdullah Bin Muhammad Basmcih. 2001) 


Ayat ini secara langsung menerangkan peranan guru yang bukan sahaja mengimani dan 
memahami apa yang disampaikan malah turut mengamalkan dalam kehidupan. 


Dan dalam surah al-An‘am ayat 156 yang berbunyi: 

(jc* (jjj liHs (j-o (JlkjLLa 

jJih 


Maksudnya: 

(Kami turunkan Al-Quran itu) agarkamu (tidak) mengatakan: "Bahawa Kitab 
itu Hanya diturunkan kepada dua golongan (Yahudi dan Nasrani) saja 
sebelum kami, dan Sesungguhnya kami tidak memperhatikan apa yang mereka 
baca (tidak memahami bahasa mereka). 

( Abdullah Bin Muhammad Basmcih. 2001) 

Melalui tiga-tiga ayat ini dapat disimpulkan maksud darasa adalah belajar dan Tadris ialah 
proses yang dilakukan sewaktu belajar yang melibatkan pengulangan, kefahaman dengan 
menggunakan kesemua indera manusia dan mengaplikasikan apa yang telah diajar (Ali Imran 
3:79; Al-An‘am 6:156; Al-‘Araf 7: 169; Saba’ 34: 44; Al-Qalam 68:37; Ibnu Majah 1997,no 
hadis 1344, Ibnu Hanbal 2004, no. hadis 411; Muslim 1994, no.hadis 215). Walaupun 
perkataan darrasa tidak dibahas secara langsung di dalam a-Quran namun peranannya dalam 
perbuatan belajar dan proses Tadris adalah penting. 

Mudarris selaku pelaku kepada kata terbitan Tadris secara kesimpulannya merujuk kepada 
peranan yang dimainkan oleh guru untuk menyampaikan, menjelaskan, memberi kefahaman 
secara berulang-ulang sehingga pelajar memahami pelajaran yang disampaikan dan 
mengamalkan apa yang telah diajarkan (Ruhi Ba’albaki 2004). Menurut Ibnu Khaldun dalam 
an-Na’miy (1994) menegaskan bahawa guru harus memastikan kesemua pelajarnya faham 
sesuatu topik itu dengan baik sebelum berpindah kepada topik yang baru. 
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Oleh itu, GPI yang cemerlang dapat menarik perhatian pelajar terhadap subjek di awal sesi 
(Kamarudin 1990) iaitu dengan mengambil kira aktiviti permulaan yang menarik dengan 
penggunaan suara yang jelas, bahasa tubuh dan keceriaan yang ditonjolkan. Selain itu, 
menyuntik motivasi pelajar untuk mengikuti pembelajaran dan menstrukturkan topik pada 
hari itu iaitu dengan memberi maklumat tentang apa yang akan dipelajari secara ringkas. 
Seterusnya mengekalkan fokus di pertengahan kelas dengan menggabungkan beberapa 
kaedah dan teknik yang menarik dan mudah untuk diikuti selain mempraktikkan elemen 
penyoalan (al-Syaibani 1991; Kamarudin 1990; Kubiszyn dan Borich 1996). Akhimya, 
menguasai pembelajaran di akhir sesi pengajaran dengan melaksanakan penutup pengajaran 
yang bermakna kepada pelajar dengan mengaitkan kesimpulan kepada objektif pengajaran 
selain aspek pengukuhan (Kamarudin 1990). 


b) Domain Mursyid 

Mursyid berasal daripada perkataan arsyada yang bermaksud tunjuk. Justeru, Mursyid di sini 
membawa maksud pelaku kepada tunjuk iaitu penunjuk. Arsyada sama erti dengan perkataan 
atda seperti yang dinyatakan oleh Allah dalam surah al-Fatihah ayat ' yang berbunyi: 

1 ~ <q‘u nk\l LjjSj 


Maksudnya: 

Tunjukanlah kami jalan yang lurus. 

( Abdullah Bin Muhammad Basmeih, 2001) 

Gum sebagai mursyid memerlukan sifat yang ikhlas (Abdullah Nasih ‘Ulwan 1989) seperti 
yang dianjurkan oleh Allah dalam surat Hud ayat 29: 

? a s _ ^ ^__ __ 

jjUaj U' X' uj^' u! Aaic. V ^j^j 

" " t "" t 

J» t ? 2 


^ ^ OUjk^ ^J* p-»j' LT^J ' J^ 


Maksudnya: 

Dan (Dia berkata): "Hai kaum ku, Aku tiada meminta harta benda kepada 
kamu (sebagai upah) bagi seruan ku. Upahku hanyalah dari Allah dan Aku 
sekali-kali tidak akan mengusir orang-orang yang Telah beriman. 
Sesungguhnya mereka akan bertemu dengan Tuhannya, akan tetapi Aku 
memandangmu suatu kaum yang tidak Mengetahui". 

( Abdullah Bin Muhammad Basmeih, 2001) 
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Oleh yang demikian, selaku GPI, guru perlu mempamerkan sifat-sifat kepimpinan yang boleh 
di contohi oleh pelajar di dalam kelas. Selaku Mursyicl GPI perlu memiliki ciri-ciri 
kepimpinan yang tinggi dengan mencontohi ciri kepimpinan Rasulullah s.a.w. 


c) Domain Mu ‘allim 


Mu‘allim ialah pelaku kepada kata terbitan Ta‘lim iaitu pengajaran atau pelajaran yang 
berasal daripada kata dasar ‘Allama yang bermaksud ajar ( Ruhi Ba'albaki 2004) . Berikut 
merupakan beberapa ayat al-Quran yang menyebut perkataan ‘Allama . Allah berfirman 
dalam surah al-Baqarah ayat 31-32 yang berbunyi: 


fj\ dJlis ^lc. pg \ g K c.LaljVI ^icj 

U^ll ^alaJl duj 1 y;^V_ jjj V) jL V tillkjLj i jlll V ) jjj 


Maksudnya: 

Dan dia mengajarkan kepada Adam nama-nama (benda-benda) seluruhnya, 
Kemudian mengemukakannya kepada para malaikat lalu berfirman: "Sebutkan 
kepada-Ku nama benda-benda itu jika kamu mamang benar orang-orang yang 
benar! "Mereka menjawab: "Maha Suci Engkau, tidak ada yang kami ketahui 
selain dari apa yang Telah Engkau ajarkan kepada Kami; Sesungguhnya 
Engkaulah yang Maha mengetahui lagi Maha Bijaksana. 

( Abdullah Bin Muhammad Basmeih 2001) 

Menurut Ibnu Kathir (2001) Allah telah memberitahu Adam a.s nama kesemua benda yang 
perlu diketahui oleh manusia di dunia untuk memberi kemuliaan kepadanya. Ayat ini secara 
tidak langsung menjelaskan bahawa Allah adalah sebenar-benar Mu ‘allim dan Dia 
merupakan sumber ilmu yang mutlak. Selain itu, Nabi s.a.w. turut digelar sebagai Mu ‘allim 
dan Murabbi merujuk kepada tugas baginda memberitahu perkara yang tidak diketahui oleh 
orang lain(Abdullah Nasih ‘Ulwan 2002; Ab Halim Tamuri dan Mohamad Khairul Azman 
Ajuhary 2010). Justeru Muallim yang sebenar hanya akan berpandukan kepada Allah dan 
RasulNya sebagai sumber keilmuan mereka yang utama (Al-Ghazali t.t; Al-Attas 1990; Syed 
Hussein Nasr 1989). 

Ayat di atas turut di sokong oleh ayat-ayat lain di dalam al-Quran (Ar-Rahman 55:1-4; Al- 
‘Alaq 96:4-5; Al-Ma’idah 5:100; Al-Baqarah 2:32, Al-Baqarah 2:101, An-Nisa’ 4:113, Al- 
Baqarah 2:239, Toha 20:71, Syu‘ara‘ 26:49) dan hadis (Bukhari no.hadis 170; Muslim 
no.hadis 20; Ahmad no.hadis 379;Tirmizi no.hadis 46). Menurut Syed Hussein Nasr (1987) 
ta ‘lim bermaksud satu proses pemindahan pengetahuan daripada seorang guru kepada anak 
didiknya. Justeru, mu‘allim dapat difahami sebagai tugas guru sebagai penyampai ilmu 
pengetahuan kepada pelajar berlandaskan daripada sumber yang mutlak sebagai sumber 
utama tanpa menafikan hak akal dalam mencapai ilmu pengetahuan. 
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d) Domain Mu 'addib 


Mu 'addib merupakan pelaku kepada kata terbitan Ta ’dib yang bermaksud pendidikan (Ruhi 
Ba’albaki 2004). Pendidikan ini menjurus kepada aspek akhlak seperti yang dijelaskan oleh 
al-Ghazali (1997) bahawa proses Ta’dib melibatkan pendidikan daripada dua aspek penting 
iaitu aspek fizikal dan rohani yang merangkumi percakapan dan niat bagi menghasilkan 
akhlak yang baik. Proses ini hanya akan berjalan dengan baik dengan penguasaan ilmu yang 
tinggi dan disiplin yang ketat. Pandangan al-Ghazali ini disokong oleh Syed Naqiub al-Attas 
(1986) yang menyatakan bahawa istilah Ta ’dib lebih tepat untuk mengistilahkan GPI. Hal ini 
kerana, GPI mempunyai peranan yang besar dalam pembentukan jati diri insan yang 
berakhlak mulia dan cemerlang bukan sahaja di dunia malah di akhirat. 

Oleh yang demikian, mu ’addib merujuk kepada peranan GPI sebagai pendidik akhlak pelajar 
iaitu mempamerkan sifat yang terpuji, menjadi contoh teladan kepada pelajar, bersifat zuhud 
(Abdullah Nasih ‘Ulwan 2002) dan menjaga maruah diri dari sudut percakapan, perbuatan 
dan cara berpakaian (Muhammad Uthman El-Muhammadi 1991). 


e) Domain Murabbi 

Murabbi berasal daripada perkataan rabba yang bermaksud mendidik, mengasuh, 
membesarkan (Ruhi Ba’albaki 2004 ).Murabbi juga merupakan pelaku kepada kata terbitan 
tarbiyah yang ditakrifkan sebagai perbuatan mendidik, mengasuh, membesarkan, memberi 
kasih sayang (Tengku Ghani Tengku Jusuh 2002). Perkataan tarbiyah boleh dirujuk dalam 
firman Allah dalam surah al-Isra’ ayat 24 yang berbunyi: 


Y £ jj* >^i j LaSi l Ag jf l_j j jll 


Maksudnya: 

Dan rendahkan diri mu terhadap mereka berdua dengan penuh kesayangan 
dan ucapkanlah: "Wahai Tuhanku, kasihilah mereka keduanya, sebagaimana 
mereka berdua Telah mendidik Aku waktu kecil". 


( Abdullah Bin Muhammad Basmeih, 2001) 

Antara ciri-ciri guru Rabbani yang diketengahkan oleh al-Ghazali (t.t) dan Ahmad Mohd 
Salleh (1997) ialah berperanan seperti ibu bapa atau penjaga kepada murid di sekolah dengan 
membina hubungan yang ikhlas dengan penuh kasih sayang sehingga timbul kepercayaan 
antara keduanya. Selain itu guru perlu berusaha menitipkan sifat Rabbani dalam pemikiran 
dan tindakan pelajar (Surah Ali Imran 3:79) agar pembentukan insan yang cemerlang dunia 
dan akhirat dapat di lahirkan melalui tarbiyah yang dilakukan oleh guru murabbi. Justeru, 
watak guru murabbi merujuk kepada peranan GPI mendidik, menjaga dan membentuk 
keseluruhan diri pelajar dari segi intelektual, penampilan, emosi dan rohani. 
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Kesimpulannya, kesemua 5 watak guru telah pun dibahaskan di dalam al-Quran menerusi 
kalimah-kalimah yang digunakan dengan terperinci. Justeru, GPI yang cemerlang ialah GPI 
yang berjaya mengamalkan kelima-lima konsep guru dalam Islam seperti yang telah 
dibincangkan. Hal ini kerana, kelima-lima watak ini merupakan saranan yang telah 
digariskan di dalam Al-Quran dan juga ditunjukkan oleh Rasulullah s.a.w. menerusi 
perbuatan baginda. Maka kedua-dua sumber ini adalah sumber yang terbaik untuk dijadikan 
rujukan dalam segenap hal sekalipun. 


3.0 KESIMPULAN 

Kesimpulannya kesemua watak guru daripada model 5 mim (Ab. Halim Tamuri et al) telah 
dibahaskan di dalam al-Quran secara terperinci menerusi kalimah-kalimah yang digunakan. 
Diharapkan dengan adanya kertas kerja ini dapat membantu kefahaman guru dengan lebih 
jelas memahami setiap keperluan watak guru yang digariskan dalam model 5 mim (Ab. 
Halim Tamuri et al 2006). Seterusnya, menerusi kefahaman yang jitu dapat pula 
mengaplikasikan kelima-lima watak ini dengan optimum sewaktu pengajaran. Akhimya, 
diharapkan matlamat Falsafah Pendidikan Islam dapat dicapai. 
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ABSTRAK 


Al-Quran menganclungi pelbagai prinsip kekeluargaan yang menjamin kebahagiaan manusia 
di dunia dan akhirat. Prinsip-prinsip ini telah digarap oleh Kerajaan Negeri Kelantan 
sebagai satu dasaryang dipanggil Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan (DKMK) yang telah 
diluluskan oleh Majlis Mesyuarat Kerajaan Negeri Kelantan pada tahun 2009. Matlamat 
utama DKMK ialah untuk memperkasa institusi keluarga melalui penggembelengan 
sokongan dan dokongan semua pihak agar mengutamakan kesejahteraan keluarga dengan 
meningkatkan potensi setiap ahli keluarga dan berupaya menjalankan peranan masing- 
masing secara berkesan dan seterusnya menyumbang kepada kesejahteraan masyarakat dan 
kemakmuran negeri dan negara. Dua tahun kemudian, Kerajaan Negeri Kelantan telah 
menghasilkan Panduan Keluarga Mawaddah yang berfungsi sebagai panduan am dan 
senarai semak ke amh mewujudkan keluarga mawaddah, masyarakat sakinah clan seterusnya 
membina baldatun tayyibatun wa rabbun ghajur. Kertas kerja ini bertujuan untuk berkongsi 
pengalaman negeri Kelantan dalam menerapkan konsep kekeluargaan dcdam Al-Quran dan 
menelusuri perkembangan Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan selepas enam tcdmn 
dilancarkan clcin dilaksanakan cli peringkat Negeri Kelantan. 

KATA KUNCI: Dasar Keluarga Mawaddah, prinsip kekeluargaan, pembinaan ummah 
terbaik 


PENDAHULUAN 

Al-Quran mengandungi pelbagai prinsip kekeluargaan yang menjamin kebahagiaan manusia 
di dunia dan akhirat. Prinsip-prinsip ini telah digarap oleh Kerajaan Negeri Kelantan sebagai 
satu dasar yang dipanggil Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan (DKMK) yang telah 
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diluluskan oleh Majlis Mesyuarat Kerajaan Negeri Kelantan pada tahun 2009. Matlamat 
utama DKMK ialah untuk memperkasa institusi keluarga melalui penggembelengan 
sokongan dan dokongan semua pihak agar mengutamakan kesejahteraan keluarga dengan 
meningkatkan potensi setiap ahli keluarga dan berupaya menjalankan peranan masing-masing 
secara berkesan dan seterusnya menyumbang kepada kesejahteraan masyarakat dan 
kemakmuran negeri dan negara. Dua tahun kemudian, Kerajaan Negeri Kelantan telah 
menghasilkan Panduan Keluarga Mawaddah yang berfungsi sebagai panduan am dan senarai 
semak ke arah mewujudkan keluarga mawaddah, masyarakat sakinah dan seterusnya 
membina baldatun tayyibatun wa rabbun ghafur. 

Kertas kerja ini bertujuan untuk berkongsi pengalaman negeri Kelantan dalam menerapkan 
konsep kekeluargaan dalam Al-Quran dan menelusuri perkembangan Dasar Keluarga 
Mawaddah Kelantan selepas enam tahun dilancarkan dan dilaksanakan di peringkat Negeri 
Kelantan. Kertas kerja ini dimulakan dengan konsep asas kekeluargaan yang terkandung 
dalam Al-Quran yang merangkumi konsep sakinah, mawaddah dan rahmah. Kemudian 
penerapan konsep-konsep tersebut dilihat dalam Dasar Keluarga Mawaddah Negeri Kelantan. 
Perkembangan dasar ini dilihat daripada asal usulnya serta perkembangan pelaksanaannya. 
Beberapa kesimpulan dan cadangan penambahbaikan dikemukakan di bahagian penutup. 


PRINSIP KEKELUARGAAN DALAM ISLAM KE ARAH PEMBINAAN UMMAH 
TERBAIK 

Menghasilkan keluarga yang seimbang dan hamoni patut menjadi elemen penting 
pembangunan sesebuah negara kerana negara maju tidak akan tercapai dengan unit-unit 
keluarga yang rosak dan bermasalah. Dalam Islam, pengukuhan fungsi setiap ahli keluarga 
dan kefahaman yang jelas terhadap objektif perkahwinan dan bekeluarga sangat penting bagi 
memastikan perkembangan setiap keluarga dalam masyarakat seimbang dan bermanfaat 
untuk ummat dan negara. Perkahwinan bukan sekadar untuk memuaskan keperluan seks 
semata-mata tapi lebih dari itu untuk kelangsungan generasi (Surah al-Nahl 16:72). Islam 
melihat perkahwinan dan institusi keluarga boleh menjadi asas untuk penghasilan generasi 
dinamik lagi soleh pada masa depan. Oleh itu konsep keluarga bahagia diperincikan melalui 
ayat berikut: 

Dan di antara tanda-tanda yang membuktikan kekuasaannya dan rahmatNya, 
bahawa Ia menciptakan untuk kamu (wahai kaum lelaki), isteri-isteri dari jenis 
kamu sendiri, supaya kamu bersenang hati dan hidup mesra dengannya, dan 
dijadikanNya di antara kamu (suami isteri) perasaan kasih sayang dan belas 
kasihan. Sesungguhnya yang demikian itu mengandungi keterangan-keterangan 
(yang menimbulkan kesedaran) bagi orang-orang yang berfikir. Surah al-Rum: 

21 

Berdasarkan garis panduan di atas, ciri-ciri keluarga bahagia ialah yang mengandungi unsur 
sakinah, mawaddah, dan rahmah 
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1. Sakinah 

Konsep sakinah dikatkan dengan ketenangan, kebahagiaan dan ketenteraman jiwa dalam 
keluarga. Suami isteri sebagai pemain utama, saling melengkapi dalam mengukuhkan 
peranan masing-masing dalam keluarga, senang terhadap satu sama lain dan diri sendiri, serta 
mempunyai objektif pembinaan keluarga yang jelas dan positif (Nur Zahidah Jaapar, 2011). 
Hidup berumahtangga pasti mempunyai banyak halangan dan kegagalan tetapi sakinah akan 
menjadi pemacu ahlinya untuk menangani setiap permasalahan dengan positif dan metod 
rabanni. 

Kemuncak sakinah ialah apabila ahlinya dengan rela hati menyerahkan diri kepada Islam 
dengan mengikuti segala perintah Allah dan meninggalkan segala laranganNya. Bermakna ia 
diperolehi melalaui keutuhan jalinan antara tuntutan keduniaan dan akhirat. Elemen-elemen 
penggerak utama kepada pembinaan keluarga bahagia sebagaimana contoh yang diteladani 
dari sirah Rasulullah dan para sahabatnya adalah melalui pengukuhan iman dan amal. 
Pemeliharaan iman dilakukan melalui akidah yang jelas antara ahli keluarga dan ilmu untuk 
meningkat nilai dan darjat keluarga. Sebagai keluarga muslim, iman harus ditonjolkan 
melalui segala amal yang menurus kepada khalifahan diri dalam pelbagi peringkat. Unsur 
penting dalam amal ialah niat, akhlak, sosial (hubungan kemanusiaan), amanah dalam 
menunaikan tanggungjawab serta keselamatan dan ekonomi Nur Zahidah Jaapar, 2011). 
Hasil daripada sakinah dapat dirasai melalui unsur mawaddah dan rahmah yang terpancar 
dalam setiap keluarga. 

2. Mawaddah 

Mawaddah diertikan sebagai kasih sayang yang menyubur antara suami isteri dan juga antara 
ahli keluarga (Ibnu Abbas, t.t). Imam Baidhawi menqiaskan mawaddah dengan jima’ iaitu 
hubungan jenis antara suami dan isteri (Nasiruddin Abi Said Abdullah, t.t). Dalam bahasa 
yang mudah mawaddah adalah cinta berahi yang dikaitkan dengan kecintaan antara suami 
isteri dan ia disimbolkan melalui hubungan seksual. Oleh itu kebiasaannya suami isteri yang 
hidup tanpa mawaddah tidak mencapai nikmat kecintaan terutamanya melibatkan nafsu 
seksual. 

Selain itu, Allah mengaitkan juga mawaddah sebagai kecintaan terhadap ahli keluarga 
berdasarkan firman berikut: 

Katakanlah: “Aku tidak meminta kepadamu sesuatu apapun atas seruanku 
kecuali kasih sayang dalam keluarga. Surah al-Syura: 23 

Sifat mawaddah dalam keluarga menghasilkan rasa melindungi di antara satu sama lain. 
Suami akan melindungi isteri dan begitu juga sesama ahli keluarga. Hasilnya keluarga akan 
merasa selamat, dilindungi dan tenteram. 


3. Rahmah 
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Daripada Abu Hurairah r.a, Nabi s.a.w bersabda: 

Allah mempunyai seratus rahmat. Daripacla seratus rahmat tersebut, Allah 
menurunkan satu rahmat dalam kalangan jin, manusia, binatang dan serangga, 
dengan satu rahmat itulah mereka semua berkasih-sayang dan bermesra, dan 
dengan satu rahmat itulah haiwan liar boleh menyayangi anaknya, dan Allah 
mengakhirkan 99 rahmat yang lain, yang dengan 99 rahmat itu Dia akan 
merahmati hamba-hamba-Nya di hari kiamat. 

Riwayat Muslim. 

Konsep rahmah berasal daripada Ar-Rahiim yang merupakan salah satu daripada nama Allah 
yang membawa maksud Yang Maha Pengasih kepada semua makhluk 
(http://prpm.dbp. gov.my/Search.aspx?k=rahim). Ar-Rahiim juga bermaksud penyayang atau 
yang mempunyai sifat belas kasihan. Sifat ar-Rahiim biasanya berpasangan dengan sifat ar- 
Rahman. Kedua-dua nama Allah ini yang terkandung dalam setiap ayat permulaan semua 
surah dalam al-Quran melainkan surah at-Tawbah memberikan satu manifestasi kepada 
makhluk bahawa Allah dikenali melalui sifat kasih sayang dan belas kasihan-Nya kepada 
seluruh alam. 

Allah menurunkan sedikit sifat Rahiim-Nya kepada manusia melalui pembentukan rahim 
dalam diri wanita yang membolehkan lahimya zuriat penyambung keturunan. Sifat Rahiim 
ini juga terpancar dalam diri manusia melalui hubungan kekeluargaaan dan persaudaraan. 

Kasih sayang Allah berbeza dengan kasih sayang manusia. Allah bersifat ar-Rahman, iaitu 
pengasih kepada seluruh makhluk tanpa mengira agama (http://www.suhaibwebb.com), 
tanpa mengira sama ada seseorang itu beragama Islam atau tidak, manakala sifat ar-Rahiim, 
iaitu penyayang khusus kepada umat Islam. Ini juga dinyatakan dalam firman Allah yang 
bermaksud, 

Dialah yang memberi rahmat kepadamu dan malaikat-Nya juga untuk 
mengeluarkan kamu dari gelap gelita kepada cahaya yang terang-benderang; 
dan adalah Ia sentiasa Melimpahkan rahmat-Nya kepada orang yang beriman. 

Al-Ahzab: 43 

Rahim ibu merupakan simbol kasih sayang manusia. Kasih sayang antara suami dan isteri 
dan kasih sayang yang yang melahirkan ikatan persaudaraan antara dua keluarga. 
Persaudaraan yang menjadi asas kemanusiaan lahir daripada hakikat bahawa semua manusia 
berasal daripada Adam dan Hawa. Maka, umat manusia, tanpa mengira bangsa, 
kewarganegaraan, agama dan budaya, adalah bersaudara. Jika hakikat kasih sayang ini 
difahami, akan wujudlah hubungan yang erat dan seterusnya melahirkan kedamaian, 
ketenteraman dan keamanan sejagat. Hubungan yang harmoni sesama manusia perlu 
diterjemahkan dalam hubungan dengan flora dan fauna dan alam sekeliling supaya 
kepentingan semua pihak dapat dipelihara. 
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MENERAPKAN PRINSIP WAHYU DALAM PEMERINTAHAN - DASAR 
KELUARGA MAWADDAH KELANTAN (DKMK) 

Kerajaan Kelantan telah diperintah oleh Parti Islam Se-Malaysia (PAS) sejak tahun 1990. 
Pelbagai transformasi telah dilakukan oleh kerajaan Kelantan supaya pentadbiran kerajaan 
berjalan selari dengan Dasar Membangun Bersama Islam yang berteraskan konsep 
‘Ubudiyyah, Mas’uliyyah dan Itqan (UMI). Pada tahun 2001, satu Jawatankuasa Induk Dasar 
Wanita Kelantan telah dibentuk oleh kerajaan negeri dan dipengerusikan oleh Dato’ Haji 
Muhammad Daud Iraqi yang merupakan Exco Kerajaan Negeri Kelantan ketika itu (Shukeri, 
M., Mohd Yakub, t.t). Matlamat utama Dasar Wanita Negeri Kelantan ialah, 

Membangun clan mengembangkan kemuliaan dan potensi wanita untuk kemajuan 
dan kesejahteraan masyarakat kelantan dan ummah seluruhnya berdasarkan 
penghayatan cara hidup Islam serta cara hidup yang berdasarkan ketuhanan, 
nilai dan kepercayaan kaum serta nilai moral sejagat (Dasar Wanita Negeri 
Kelantan). 

Dasar Wanita Kelantan menggariskan lima peranan utama wanita Kelantan iaitu, 

i) Pengukuh Kesejahteraan Keluarga 

ii) Pendidik Generasi Akan Datang 

iii) Pemangkin Produktiviti Masyarakat 

iv) Penyumbang kepad Tlmu Pengetahuan, Sains dan Teknologi 

v) Pencetus Kecaknaan Aktivisme Sosial (Dasar Wanita Negeri Kelantan) 

Salah satu daripada strategi pelaksanaan Dasar Wanita Kelantan ialah pembentukan Unit 
Pembangunan Wanita Kelantan bertujuan untuk merancang, menyusun dan mengawal 
program pembangunan wanita di Kelantan melalui usaha yang distrukturkan di bawah 
kerajaan negeri (Dasar Wanita Negeri Kelantan). Dasar Wanita Kelantan menggariskan 
beberapa fungsi utama Unit Pembangunan Wanita, 

a) Menyelaras fungis jabatan, unit dan agensi di bawah kerajaan negeri dan pihak 
berkuasa tempatan dalam konteks menjayakan Dasar Wanita Kelantan. 

b) Menyelaraskan fungsi jabatan, unit dan agensi di bawah Jadual Bersama 
(Perlembagaan Persekutuan yang melibatkan pelbagai agensi kerajaan 
Persekutuanm Negeri dan Badan Berkanun) untuk menjayakan Dasar Wanita 
Kelantan. 

c) Menyelaras, menyalur dan menggerakkan apa-apa agenda perubahan seperti 
blueprint pelan tindakan pembangunan wanita yang dipersetujui kerajaan negeri 
kepada jabatan kerajaan, organisasi swasta dan badan bukan kerajaan untuk 
dilaksanakan. 
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d) Merancang pengagihan sumber kepada pelbagai sektor yang mengendalikan 
program yang berkaitan wanita. 


e) Menguatkuasakan peraturan dan tindakan yang tegas terhadap kes-kes penderaan 
dan diskriminasi terhadap wanita. 


Lanjutan daripada Dasar Wanita Kelantan ini, maka lahirlah Dasar Keluarga Mawaddah 
Kelantan sebagai penyokong kepada peranan wanita sebagai pengukuh kesejahteraan 
keluarga. 

Idea pembentukan Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan terhasil apabila kerajaan negeri 
Kelantan menyedari bahawa pembangunan dan kemajuan negara telah memberi pelbagai 
impak ke atas institusi keluarga yang mana sebahagian daripada impak tersebut memberi 
kesan negatif yang membimbangkan dan perlu ditanganu secara berkesan. Antara cabaran 
institusi kekeluargaan yang perlu ditangani ialah perubahan struktur keluarga dan fungsi 
ahlinya, ketidakseimbangan antara tanggungjawab ahli keluarga dan realiti kehidupan, 
gelombang globalisasi, aliran pemikiran sekular, persekitaran dan materialistik dan 
individualistik serta peningkatan gejala sosial, pengabaian dan penderaan ahli keluarga. 

Tarikh-tarikh penting dalam pembentukan Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan boleh dilihat 
dalam Jadual 1. 


Jadual 1 - Sejarah Pembentukan Dasar Keluarga Mawaddah Kclantan 


Bil 

Tarikh 

Perkara 

Tempat 

1 

28 September 2008 

Mesyuarat Unit Pembangunan Wanita, Belia & Sukan 

Kota Bharu 

2 

6 November 2008 

Mesyuarat Unit Pembangunan Wanita, Belia & Sukan 

Kota Bharu 

3 

22 Disember 2008 

Sidang Pakar 

Hotel Summit 

4 

3 Mac 2009 

Sidang Pakar 

Perdana Resort, 

Kota Bharu 

5 

15 September 2009 

Mesyuarat Teknikal Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan 

JKR 10 

6 

8 November 2009 

Mesyuarat Teknikal Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan 

Badan Perhubungan 
PAS Kelantan 

7 

16 November 2009 

Seminar Penggubalan Dasar Keluarga Mawaddah 

Kelantan 

Perdana Resort, 

Kota Bharu 

8 

24 November 2009 

Mesyuarat Teknikal Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan 

Badan Perhubungan 
PAS Kelantan 

9 

16 Disember 2009 

Mesyuarat EXCO Kerajaan Negeri Kelantan meluluskan 
Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan 

Kota Darulnaim, 

Kota Bharu 
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Falsafah DKMK bersandarkan kepada kepercayaan bahawa institusi keluarga sebagai satu 
unit yang sangat fundamental dalam pembinaan masyarakat, negeri dan negara dengan 
mengutamakan kesejahteraan keluarga berlandaskan ajaran Islam atau sistem kepercayaan 
hidup bertuhan untuk melahirkan insan soleh dan bermanfaat ke arah membina negara dan 
ummah yang terbaik (Kertas Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan). 

Visi DKMK ialah Kelantan sebagai peneraju pembangunan keluarga cemerlang manakala 
misi DKMK ialah membina keluarga bahagia berteraskan prinsip Ubudiyyah, Mas’uliyyah 
dan Itqan (UMI) untuk melahirkan masyarakat sejahtera dan negeri yang diberkati Allah. 
Tema DKMK ialah “Keluarga Mawaddah, Masyarakat Sejahtera” (Kertas Dasar Keluarga 
Mawaddah Kelantan). 

Matlamat DKMK ialah untuk memperkasa institusi keluarga melalui penggembelengan 
sokongan dan dokongan semua pihak agar mengutamakan kesejahteraan keluarga dengan 
meningkatkan potensi setiap ahlinya dan berupaya menjalankan peranan masing-masing 
secara berkesan dan seterusnya menyumbang kepada kesejahteraan masyarakat dan 
kemakmuran negeri dan negara (Kertas Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan). 


Pendekatan untuk mencapai matlamat DKMK meliputi, 

a) Menetapkan satu dasar jangka panjang pendidikan dan pemerkasaan keluarga 
berdasarkan prinsip-prinsip Islam bertepatan dengan dasar Membangun Bersama 
Islam yang seiring dengan nilai-nilai kemanusiaan sejagat. 

b) Membentuk kerukunan sosial masyarakat di negeri Kelantan yang ditunjangi oleh 
keluarga berfungsi dan berkesan. 

c) Meraikan identiti, peranan dan kepercayaan pelbagai kelompok etnik dan agama 
dalam membangunkan institusi keluarga. 

d) Menyelaraskan semua polisi pentadbiran dan program kerajaan dan swasta selaras 
dengan dasar ini agar setiap individu menjadi aset negeri yang seimbang. 

e) Menyedia dan menambah baik khidmat sokongan yang sistematik bagi keluarga 
yang tercabar termasuk ibu tunggal, anak yatim dan lain-lain. 

f) Merealisasikan konsep Keluarga Mawaddah dan ibu bapa yang berperanan 
sebagai pengurus dan pentadbir rumah tangga cemerlang ke arah membentuk 
keluarga bahagia dan sejahtera. 
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g) Menggalak dan membuka peluang kepada setiap individu untuk merasai 
ketenangan dan kebahagiaan melalui institusi keluarga yang diberkati Allah. 


h) Menjadi asas kepada dasar lanjutan lain yang berkaitan seperti Dasar Kanak- 
kanak dan Dasar Warga Emas. 


Prinsip dan Garis Panduan Utama DKMK ialah, 

i) DKMK selaras dengan Dasar Membangun Bersama Islam yang menjadi paksi 
segala gerak kerja kerajaan negeri Kelantan iaitu Ubudiyyah, Mas’uliyyah dan 
Itqan. 

ii) DKMK menghormati sistem nilai dan kepelbagaian cara hidup dengan 
memberikan ruang untuk membina keluarga menurut rasa kepercayaan agama 
masing-masing. 

iii) Keluarga adalah institusi asas fitrah dalam kehidupan manusia. Membina keluarga 
bermakna membina kehidupan dan membangunkan negara. 

iv) Keluarga Mawaddah merangkum tiga ciri berikut, iaitu ketenangan (sakinah), 
kasih sayang (mawaddah) dan kasihan belas (rahmah). 

v) Natijah akhir pembangunan keluarga adalah untuk mencapai kesejahteraan di 
dunia dan di akhirat. 

vi) Institusi keluarga merupakan institusi pendidikan pertama dalam kehidupan 
seorang insan. Ibu bapa bertanggungjawab memberikan pendidikan asas Islam 
berdasarkan perkembangan umur dan kebolehan kanak-kanak. 

vii) Setiap ahli keluarga perlu kembali semula kepada peranan dan fungsinya yang 
asal iaitu suami bertindak sebagai pemimpin keluarga dan pencari nafkah utama, 
isteri sebagai pengurus rumah tangga dan turut bertanggungjawab bersama suami 
dalam urusan rumahtangga serta anak-anak sebagai pelengkap yang melaksanakan 
konsep ihsan terhadap ibu bapa. 

viii) Konsep kepimpinan keluarga adalah tanggungjawab asasi pihak suami. Suami 
dengan kerjasama isteri perlu bertindak sebagai ketua yang memimpin, 
melindungi serta mengendali pembentukan misi dan visi keluarga. 
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ix) Pendidikan kekeluargaan yang sistematik dan berterusan diperlukan untuk para 
suami dan isteri (Kertas Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan). 

Dasar ini hendaklah dibaca bersama dasar-dasar lain Kerajaan Negeri Kelantan iaitu Dasar 
Membangun Bersama Islam, Dasar Wanita Kelantan, Dasar Belia Kelantan dan Dasar 
Pencegahan Gejala Sosial. 


PELAKSANAAN DASAR KELUARGA MAWADDAH KELANTAN - 
PENGHAYATAN PRINSIP KEKELUARGAAN DALAM AL-QURAN 

Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan menggariskan empat fasa pelaksanaan iaitu fasa 
pendokumentasian dan penerangan, fasa penginstitusian atau pembentukan sistem, fasa 
pelaksanaan, penguatkuasaan dan pemantauan serta fasa penilaian pencapaian. Setiap fasa 
akan menyentuh beberapa sektor penting meliputi, 

a) Sektor Pembinaan Keluarga 

b) Sektor Pendidikan dan Pembangunan Keluarga 

c) Sektor Kesihatan dan Keselamatan 

d) Sektor Undang-undang 

e) Sektor Ekonomi Keluarga 

f) Sektor Sosial. 

Jadual 2 di bawah menerangkan rancangan tindakan yang terkandung dalam Dasar Keluarga 
Mawaddah Kelantan mengikut Sektor Pembinaan Keluarga, Sektor Pendidikan dan 
Pembangunan Keluarga dan Sektor Ekonomi Keluarga. 

Jadual 2 - Rancangan Tindakan Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan mengikut 

Sektor 


Bil 

Sektor 

Cadangan Tindakan 

1 

Pembinaan 

Keluarga 

Mengemaskini polisi, prosedur dan pelan tindakan bagi pasangan yang ingin mendirikan 
rumahtangga. 



Memperkenalkan subjek atau kandungan yang wajar tentang institusi perkahwinan dan 
kekeluargaan sebagai pendedahan di peringkat menengah dan tinggi. 



Memperkenalkan kursus atau modul bagi membolehkan calon-calon yang ingin 
berkahwin mendapat ketahaman yang cukup tentang konsep asas dalam perkahwinan dan 
sistem kekeluargaan seperti adab, hak dan tanggungjawab pasangan dan ahli keluarga, 
peranan dan tungsi setiap ahli keluarga, pengurusan dan pentadbiran rumah tangga dan 
keberkatan dalam keluarga. 



Menyediakan pelbagai kaedah pendidikan dan latihan tbrmal dan tidak tormal untuk 
membantu setiap individu membina keluarga. 



Menyediakan jalan penyelesaian alternatit kepada pasangan yang ingin berkahwin tetapi 
menghadapi masalah kewangan 
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Meningkatkan kepekaan masyarakat tentang kepentingan perkahwinan dan 
mempermudahkan urusannya. 

Menyediakan kursus keibubapaan cemerlang bagi melahirkan ketua keluarga yang hebat 
dan bapa yang baik 

2 

Pendidikan 

dan 

Pembangunan 

Keluarga 

Merangka dan membangunkan satu modul keluarga mithali merangkumi program 
perkhidmatan dan pembangunan keluarga yang sistematik dan praktikal untuk 
memantapkan institusi keluarga berdasarkan sirah dan keluarga Rasulullah 

Membina dan menyebarluaskan satu standard dan kriteria yang jelas tentang ciri-ciri asas 
Keluarga Mawaddah untuk dijadikan indikator pencapaian dasar tersebut 

Mewujudkan Anugerah Keluarga Mawaddah Mithali sebagai acara berprestij berdasarkan 
piawai yang telah dibina untuk mendorong masyarakat agar mengutamakan keluarga dan 
memantapkan institusi tersebut. 

Mewujudkan program-program sokongan pemantapan keluarga secara berkala khususnya 
perkembangan terkini berkaitan institusi keluarga. 

Memebangunkan suatu modul atau program pembinaan akhlak anak-anak yang meliputi 
dimenasi hubungan dengan Tuhan, manusia dan alam supaya pembangunan jiwa anak- 
anak seimbang dengan pembangunan fizikalnya. 

Menyediakan kursus dan latihan bersesuaian untuk pasangan yang sudah lama 
mendirikan rumah tangga agar mereka sentiasa berada pada landasan pembinaan keluarga 
yang dikehendaki oleh Islam. 

Menyediakan satu panduan praktikal kepada ibu bapa untuk mendidik anak-anak pada 
semua tahap kehidupan termasuk semasa kehamilan. 

Membina satu modul yang memberi panduan kepada ibu bapa kaedah yang tepat untuk 
memberi pendidikan seksual kepada anak-anak. 

3 

Ekonomi 

Keluarga 

Memberikan kesedaran kepada ahli keluarga tentang pengurusan kewangan dan aset. 

Memperkenalkan dan menawarkan beberapa instrumen perancangan harta dan aset. 

Membantu golongan yang kurang bernasib baik untuk meningkatkan tahap ekonomi. 

Meningkatkan perusahaan kecil dan sederhana bagi memangkin pertumbuhan ekonomi 
keluarga. 

Menyediakan kursus dan latihan bersesuaian untuk meningkatkan sumber ekonomi 
keluarga. 

Menyediakan bantuan pengurusan bagi membolehkan kumpulan sasar mampu memenuhi 
keperluan asas mereka. 

Menggembeleng dan mengasah potensi bekerja sendiri di kalangan isi rumah miskin dan 
berpendapatan rendah serta memperkenalkan konsep bekerja dari rumah bagi membantu 
para surirumah meningkatkan pendapatan keluarga. 
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Jadual 3 adalah laporan program-program yang telah dilaksanakan oleh Umsetia 
Pembangunan Wanita, Keluarga dan Kebajikan (UPWKK) Negeri Kelantan sejak tahun 2010 
dalam melaksanakan Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan (DKMK) mengikut fasa yang 
dinyatakan di atas. 

Kertas kerja ini akan membincangkan beberapa program utama dalam pelaksanaan DKMK. 

1. Panduan Keluarga Mawaddah 

Buku Panduan Keluarga Mawaddah telah diterbitkan oleh Jawatankuasa Pembangunan 
Wanita, Keluarga, Kebajikan dan Kesejahteraaan Rakyat Negeri Kelantan pada tahun 2011. 
Buku ini diterbitkan dengan harapan agar dapat menjadi panduan am dan senarai semak 
keluarga dalam membangunkan institusi keluarga ke arah mewujudkan Keluarga Mawaddah, 
masyarakat sakinah dan seterusnya mendirikan ‘baldatun tayyibatun wa rabbun ghafur. ’ 

Terdapat tiga tujuan yang digariskan mengapa Panduan Keluarga Mawaddah digubal, 

a) Untuk membolehkan ahli keluarga mengenal pasti tahap pencapaian keluarga di 
negeri Kelantan yang memenuhi ciri-ciri keluarga mawaddah. 

b) Mengenalpasti tahap penyediaan dan pelaksanaan keperluan latihan, kursus, 
program pembangunan keluarga oleh agensi-agensi yang terlibat. 

c) Mengenal pasti dasar dan strategi pembangunan keluarga yang patut ditambah baik 
sejajar dengan perkembangan dan cabaran (Buku Panduan Keluarga Mawaddah). 


2. Seminar Induksi Dasar Keluarga Mawaddah Kelantan ke semua Jajahan 

Selepas pelancaran DKMK, Urusetia Pembangunan Wanita, Keluarga dan Kebajikan 
(UPWKK) di bawah Exco Pembangunan Wanita, Keluarga dan Kebajikan telah mengadakan 
Seminar Induksi Dasar Keluarga Mawaddah di semua 10 jajahan negeri Kelantan. Bagi setiap 
seminar, setiap jajahan dikehendaki menyediakan 500 orang peserta lelaki dan perempuan 
dari pelbagai agensi. Sehingga kini seramai 5000 orang peserta daripada 8 jajahan telah 
mengikuti seminar tersebut. 
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Jadual 3 - Pelaksanaan Dasar Keluarga Mawaddah Negeri Kelantan 

Mengikut Fasa sejak tahun 2010 


Fasa 

Pelaksanaan 

Dasar 

Bil 

Program / 
Perkara 

Objektit’ 

Sasaran 

Petunjuk Prestasi 

Fasa 

Pendokumentasian 
dan Penerangan 

1 

Buku Panduan 
Keluarga 
Mawaddah - 

Tahun 2010 

Panduan am dan 

senarai semak 
keluarga 

Seluruh ahli 
keluarga 

60,000 buah buku 

telah diedarkan di 

seluruh Kelantan 

2 

Modul 

Keluarga 

Mawaddah 

Kelantan 

Memberi 
panduan untuk 
membentuk 
Keluarga 
Mawaddah 

Seluruh ahli 
keluarga 

Draft telah dibuat 
dan dalam proses 
pembentangan 
modul 

Fasa 

Penginstitusian 
atau Pembentukan 

Sistem 

3 

Mewujudkan 
kepala bajet 
bagi pendidikan 
awal kanak- 

kanak 

(untuk Taska 

Keluarga 

Mawaddah) 

Menjadi agen ke 
tiga dalam 
pendidikan awal 
kanak-kanak 

Anak-anak 

kakitangan 

kerajaan 

negeri 

20 orang kanak- 
kanak dan 1 

Penyelia dan 3 
orang pengasuh 

4 

Lawatan ke 

Pusat Jagaan 
Kanak-Kanak 

Mendapatkan 

maklumat 

berkaitan taska 

untuk 

penambahbaikan 
Taska Keluarga 
Mawaddah 

Pusat Jagaan 

Lawatan ke 2 buah 

Taska berdaftar 

dibawah JKM 

5 

Mewujudkan 
kepala bajet 
bagi Program / 
Sumbangan 
Pembangunan 
dan Kebajikan 
Keluarga (Bajet 
Keraj aan 

Negeri 

Kelantan) 

Bajet untuk 
melaksanakan 

program 
keluarga setiap 
tahun 

Seluruh ahli 
keluarga 

Peruntukan 

500,000 setahun 

6 

Persidangan 
meja bulat 

Semakan 

Enakmen 

Agensi yang 

30 wakil dari 






Semakan 

Enakmen 
Keluarga Islam 
Negeri 

Kelantan 

Keluarga Islam 
Kelantan 

terlibat 

agensi 


7 

Memberi input 
bagi 

penyediaan 

Garis Panduan 
Pembangunan 
Bandar Baru 

Chiku “Mesra 
Keluarga” 

Menjadikan 
setiap Bandar di 
Kelantan 
mempunyai ciri- 
ciri Mesra 
Keluarga bagi 
melahirkan 
Keluarga 
Mawaddah 

Rakyat Felda 
Chiku 

Diskusi bersama 
Ketua Jajahan Gua 
Musang 


8 

Polisi 

penempatan 
Mesra Keluarga 
termasuk 

Rumah tiga 
bilik 

Memenuhi ciri- 

ciri ke arah 

keluarga 

mawaddah 

Agensi 

terlibat 

Diskusi bersama 
wakil agensi 

Fasa Pelaksanaan, 

9 

Pengisytiharaan 

Meraikan dan 

Seluruh ahli 

Jumaat dan sabtu 

Penguatkuasaan 
dan Pemantauan 


Hari Keluarga 
Negeri 

Kelantan 

memberi 
penghargaan 
untuk semua ahli 
keluarga 
meluangkan 
masa bersama 

keluarga 

akhir bulan Mei 
setiap tahun 


10 

Seminar 

Induksi Dasar 
Keluarga 
Mawaddah ke 

10 jajahan 

Memperkenalkan 
Dasar Keluarga 
Mawaddah ke 
seluruh jajahan 

Seluruh ahli 
keluarga 

10 Jajahan 

500 peserta lelaki 
dan perempuan 
bagi setiap jajahan 
dari pelbagai 
agensi. Sehingga 
kini 5,000 peserta 
untuk 8 jajahan 


11 

Tokoh 

Keluarga 

Mawaddah 

Melahirkan 
keluarga yang 
mempunyai cirri- 
ciri Keluarga 
Mawaddah 
peringkat DUN 

Seluruh ahli 
keluarga 

72 Keluarga 
terpilih sebagai 
Tokoh Keluarga 
Mawaddah di 

DUN 


12 

Sambutan Hari 
Keluarga 

Memberi 
peluang kepada 

Seluruh 

45 DUN x 500 
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Mawaddah di 

45 DUN 

masyarakat 
mearaikan hari 
keluarga 
bersama 

keluarga 

peserta 

= 22,500 peserta 


13 

Sambutan Hari 

Suami Isteri 
Peringkat 

Negeri 

Kelantan 

Meraikan dan 

memberi 
penghargaan 
untuk suami dan 

isteri 

Suami Isteri 

tahun 2012 

800 pasangan 


14 

Kursus 

Kecemerlangan 
Kerjaya dan 
Keluarga untuk 
Ketua Keluarga 

Memberi 

pendidikan 

kepada ketua 

keluarga untuk 

membentuk 

keluarga 

mawaddah 

Lelaki di 

jabatan 

kerajaan 

2 siri setiap tahun 
dan 1000 peserta 
lelaki setiap siri 


15 

Bengkel Ibu 

Bapa Muda 

Memberi 
pendidikan 
berkaitan 
kekeluargaan 
kepada ibu dan 
bapa muda 

Ibu dan bapa 
muda 

45 DUN 

500 peserta setiap 
DUN 


16 

Kempen 

Sayangi Ibu dan 
Bapa (sepanduk 
di 45 DUN) 

Memberi 

kesedaran 
kepada anak- 
anak untuk 
menyayangi ibu 
bapa 

45 DUN 

Sepanduk di 45 

DUN 


17 

Hari Suri 

Rumah 2015 

Meraikan suri 

rumah seluruh 

Kelantan 

Suri rumah 

Sabtu akhir Ogos 
setiap tahun 


18 

Memberi input 
bagi 

penyediaan 

Garis Panduan 

Taman Tema 
agar memenuhi 
konsep “Mesra 
Keluarga” 

Menjadikan 
setiap Taman 
Tema di 

Kelantan 
mempunyai ciri- 
ciri Mesra 
Keluarga bagi 
melahirkan 
Keluarga 
Mawaddah 

Agensi yang 
terlibat 

Diskusi bersama 


19 

Cuti Ihdad 
dalam langkah 

Memberi 

kemudahan 

Wanita 

Cuti berkuatkuasa 
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memperkasa 

Keluarga 

Mawaddah 

kepada kaum 
wanita 




20 

Mengedarkan 
Buku Panduan 
Keluarga 
Mawaddah bagi 
mempromosi 
Dasar Keluarga 
Mawaddah 

(DKM) 
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PENUTUP 


Pelaksanaan DKMK dalam bentuk plan dan tindakan menunjukkan kesungguhan 
kerajaan negeri untuk mengukuhkan institusi keluarga sebagai asas pemulihan dan 
pembangunan sosial. Tanda aras yang diletakkan adalah agar setiap keluarga mencapai 
tahap perkembangan yang seimbang dan positif melalui penghasilan ahli keluarga yang 
bermanfaat bukan saja dalam lingkungan keluarganya malah potensinya mampu 
digembleng oleh negeri sebagai tenaga kerja yang berkualiti lagi produktif. Justeru, 
pelbagai pendekatan dengan sasaran dan aspek yang pelbagai diterjemahkan daripada 
garis panduan keluarga bahagia menurut islam iaitu sakinah, mawaddah dan rahmah dan 
ia digarap selaras dengan Dasar Membangun Bersama Islam yang berteraskan konsep 
‘Ubudiyyah, Mas’uliyyah dan Itqan (UMI). Setelah 5 tahun berlalu, kerajaan negeri patut 
mengambil langkah yang proaktif untuk menilai setiap fasa dan pencapaian sasaran. 
Kepelbagaian aktiviti patut dinilai kembali agar ia berkembang selaras dengan tuntutan 
semasa. Dalam masa yang sama juga, masyarakat bukan Islam juga harus dilibatkan 
secara aktif dalam pelaksanaan dasar ini. Mereka juga patut diberi kefahaman yang jelas 
sesuai dengan sistem nilai dan kepercayaan asal mereka. Setakat ini, kerajaan negeri 
berjaya menghasilkan satu-satunya dasar keluarga yang benar-benar berteraskan Islam 
dan praktikal kepada masyarakat di malaysia khususnya bagi rakyat negeri Kelantan. 


RUJUKAN 

Dasar Wanita Kelantan 

Dasar Kelaurga Mawaddah 

Panduan Keluarga Mawaddah Negeri Kelantan 

Pusat Rujukan Persuratan Melayu Dewan Bahasa dan Pustaka: 
http ://prpm.dbp. go v .my/Search. aspx?k=rahim 

http://www.suhaibwebb.com/relationships/withthedivine/ar-rahman-ar-raheem-ar-rauf- 

the-entirely-merciful-the-especially-merciful-the-most-kind/ 
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ABSTRAK 

Pembangunan modal insan merupakan matlamat utama penurunan Kitab Suci al-Quran al-Karim. 
Ciri-ciri modal insan yang sempurna serta usaha ke arah mencapai serta melahirkan generasi yang 
mampu melaksanakan tanggungjawab mereka sebagai hamba serta khalifah Allah SWT, dapat diteliti 
dari kandungan setiap baris ayat di dalamnya. Selain itu, bagi membantu usaha membina modal insan 
rabbani yang sempurna dari semua aspek, al-Quran turut mengemukakan kepada para pendidik serta 
pihak terbabit, cabaran dan ancaman yang bakal dihadapi oleh setiap individu yang berusaha 
merealisasikan panduan dan hidayah al-Quran agar tergolong dalam kategori modal insan rabbani 
tersebut. Justeru, kajian ini merupakan suatu usaha kecil untuk menyingkap cabaran dan ancaman 
yang disebut oleh al-Quran sama ada secara tersurat, tersirat, mahupun isyarat sebagai mana yang 
difahami oleh para mufasir dan ulama seperti yang dapat dilihat pada huraian mereka terhadap ayat- 
ayat berkaitan. Objektif utama kajian ialah untuk menganalisis serta menjelaskan cabaran serta 
ancaman utama terhadap usaha pembangunan modal insan berteraskan wahyu al-Quran dan al- 
Sunnah supaya dapat dijadikan panduan oleh setiap indiridu muslim, para pengkaji, pendidik, 
pembuat dasar dan seluruh yang terlibat dalam usaha melahirkan modal insan muslim yang mampu 
membentuk generasi cemelang ke arah membangunkan semula era kegemilangan tamadun Islam silam 
yang hilang. Kajian ini menggunakan metode analisis teks berkaitan dari sumber primer iaitu al- 
Quran dan hadis serta sumber sekunder iaitu tafsiran para ulama serta pandangan mereka, sama ada 
dari kategori klasik mahupun modern, selain dari dapatan kajian oleh para pengkaji dalam bidang 
berkaitan. Hasil kajian antara lain mendapati bahawa Kitab Suci al-Quran al-Karim mempunyai 
pendekatan komprehensif dalam mendidik, membina dan memartabatkan modal insan sebagai aset 
paling berharga kepada ummah. Pendekatan ini jika diteliti dan diperhalusi secara profesional 
mampu menghasilkan sebuah modul lengkap dalam aspek pembangunan modal insan di negara umat 
Islam hari ini. 

KATA KUNCI: Modal insan, cabaran, ancaman, al-Quran, al-Sunnah. 


PENDAHULUAN 

Al-Quran al-Karim merupakan Kitab Hidayah yang diturunkan kepada umat manusia 
bagi membentuk insaniah mereka selari dengan tuntutan serta keperluan tanggungjawab 
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hidup mereka sebagai seorang hamba dan juga sebagai khalifah Allah SWT di muka 
bumi. Semenjak dari awal penurunannya, al-Quran telah memberikan fokusnya kepada 
aspek pembangunan modal insan dengan membangkitkan kesedaran manusia sejagat 
terhadap peri penting pembinaan minda, jiwa dan fizikal yang sejahtera sebagai 
persediaan menunaikan tanggungjawab yang diamanahkan tersebut. Jika diteliti, kita 
akan dapati bahawa al-Quran dari awal ayat hinggalah ke akhimya merupakan sebauah 
rangkaian pentarbiahan yang lengkap bagi seorang insan dalam semua aspek yang 
diperlukan bagi melengkapkan kompetensinya dalam menunaikan segala taklif dan 
tanggungjawab yang diamanahkan ke atas bahunya. 

Selain itu, dengan rahmatNya jua Allah SWT turut menerangkan kepada kita bahawa 
bimbingan, panduan dan hidayah yang diberikan itu bukanlah sesuatu yang mudah untuk 
dicapai kerana di sebalik keindahan buah yang akan dituai dari set tarbiah lengkap ini, 
tersirat berbagai cabaran dan ancaman yang melingkari langkah setiap individu yang 
bemsaha untuk sampai ke tahap insaniah yang terbaik. Bahkan ia mempakan sunnah 
yang telah dilalui oleh para rasul dan para pejuang kebenaran sejak dari awal sejarah 
kemanusiaan. Beruntungnya kita selaku ummah akhir zaman, segala cabaran dan 
ancaman ini telah diterangkan dengan sempurna oleh Kitab Mukjizat al-Quran al-Karim 
bagi sesiapa yang berusaha mengkaji dan mendalaminya. 


MAKSUD MODAL INSAN 

Menumt Kamus Dewan edisi keempat, ‘modal’ bermaksudwang atau harta benda yang 
dipergunakan sebagai pangkal atau pokok untuk berniaga (menghasilkan sesuatu yang 
menambah kekayaan dan lain-lain), atau sesuatu yang digunakan untuk mendapatkan 
atau mencapai sesuatu yang lain. Selain itu, ia turut digunakan untuk buah fikiran atau 
idea (dbp.gov. my). Manakala ‘insan’ pula mempakan perkataan yang diterap dari Bahasa 
Arab bermaksud makhluk yang dicipta oleh Allah SWT, yang tidak terlepas daripada 
kealpaan, iaitu manusia (dbp.gov. my). 

Dalam edisi kedua Kamus Dewan, ‘modal insan’ ditakrifkan sebagai: modal yang ada 
pada seseorang insan, seperti ilmu pengetahuan, dan kekuatan mental, fizikal dan rohani 
(dbp.gov.my). Dalam konteks penulisan ini, ‘modal insan’ memjuk kepada insan atau 
manusia yang menjadi asas utama kepada pembangunan sebuah masyarakat, negara dan 
ummah. Memandangkan segala bentuk modal yang diperuntukkan bagi sesuatu agenda 
pembangunan sama ada dalam bentuk wang ringgit, aset, hasil bumi, prasarana dan harta 
benda lain perlu ditadbir urus dan dikawal selia oleh sekumpulan manusia yang diberi 
tanggungjawab untuk menjayakan projek berkenaan, maka manusia itu sendiri 
merupakan sebahagian dari modal yang perlu disediakan mengikut piawaian serta kriteria 
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tertentu. Justeru, manusia merupakan sumber, atau modal yang tidak ternilai bagi 
sesebuah negara dan ummah. 

Realiti membuktikan kepada kita betapa sebuah negara yang kaya dengan sumber dan 
aset semula jadi kurniaan Allah SWT, namun tetap mundur kerana tidak memiliki modal 
insan yang kompeten dalam mengurus dan mengeksploitasi kekayaan yang ada untuk 
kemajuan negara dan bangsa. Pada masa yang sama, sebuah negara kecil dengan sumber 
yang terhad pula mampu muncul sebagai antara negara termaju di dunia kerana memiliki 
sumber manusia yang hebat dengan daya kreativiti dan inovasi yang tinggi. Oleh itu, 
sumber manusia merupakan aset paling berharga bagi sesebuah negara. Ia perlu 
dibangunkan menerusi sebuah sistem pendidikan bersepadu supaya potensi yang ada 
dalam diri setiap individu dapat dibangun dan disuburkan selari dengan keperluan tenaga 
kerja negara dalam semua sektor. 


KEPENTINGAN MODAL INSAN DARI PERSPEKTIF AL-QURAN 


Di dalam al-Quran, terdapat banyak ayat yang menyentuh tentang kemajuan dan 
keruntuhan sesebuah tamadun. Jika diteliti ayat-ayat terbabit, nescaya kita akan dapati 
bahawa maksud sebenar di sebalik penceritaan mengenai tamadun-tamadun tersebut, 
adalah untuk menegaskan bahawa kemajuan dan keruntuhan sesebuah tamadun adalah 
bergantung kepada kualiti modal insan yang ada padanya. Sekiranya modal insan yang 
menjadi peneraju atau penjana sesebuah tamadun itu berkualiti tinggi dari sudut fizikal, 
mental, spiritual dan emosi, maka tamadun itu akan melonjak maju ke hadapan. Namun 
jika sebaliknya yang berlaku, maka keruntuhan dan kebinasaanlah yang bakal menanti. 
Selain itu, Allah SWT turut memberi jaminan bahawa sekiranya sesuatu bangsa atau 
negara itu mempunyai modal insan yang berkualiti tinggi dalam semua aspek yang 
disebutkan, maka lambat laun mereka akan muncul sebagai sebuah tamadun yang 
memimpin dunia. 


Antara ayat-ayat yang membawa maksud di atas ialah: 


Firman Allah SWT dalam surah al-A’raf, ayat 96: 

IjJ-iS"" ^-Ip IjJLjIj I^Cal (_£jjlJl ^J-&l 01 jJj 

. \jj\S \s 


Maksudnya: Dan (Tuhan berfirman lagi): Sekiranya penduduk negeri itu, 
beriman serta bertakwa, tentulah Kami akan membuka kepada mereka (pintu 
pengurniaan) yang melimpah-limpah berkatnya, dari langit dan bumi. Tetapi 
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mereka menclustakan (Rasul Kami), lalu Kami timpakan mereka dengan azab 
yang mereka telah usahakan. 


11. 


Firman Allah SWT dalam surah al-Kahf, ayat 59: 


Maksudnya: Dan penduduk negeri-negeri (yang derhaka) itu, Kami telah 
binasakan tatkala mereka melakukan kezaliman; dan Kami telah tetapkan satu 
masa yang tertentu bagi kebinasaan mereka. 


iii. Firman Allah SWT dalam surah al-Nur, ayat 55: 

I Li5" <3 4 IjLa-pj jjjJJi aJJI JlLj 

. 0j-«— ^LsJi iLLJjLs lLL)5 A*L Jj3”" LLL (j; 0 j5^Aj 


Maksudnya: Allah menjanjikan orang-orang yang beriman dan beramal salih 
dari kalangan kamu (wahai umat Muhammad) bahawa Ia akan menjadikan 
mereka khalifah-khalifah yang memegang kuasa pemerintahan di bumi, 
sebagaimana Ia telah menjadikan orang-orang yang sebelum mereka: khalifah- 
khalifah yang berkuasa dan Ia akan menguatkan dan mengembangkan agama 
mereka (agama Islam) yang telah diredhaiNya untuk mereka; dan Ia juga akan 
menggantikan bagi mereka keamanan setelah mereka mengalami ketakutan (dari 
ancaman musuh). Mereka terus beribadat kepadaKu dengan tidak 
mempersekutukan sesuatu yang lain denganKu. Dan (ingatlah) sesiapa yang 
kujur ingkar sesudah itu, maka mereka itulah orang-orang yang derhaka. 

Ayat-ayat ini telah menjadi panduan kepada Rasulullah SAW dan para al-salaf al-salih 
dalam menguruskan kehidupan duniawi mereka yang tidak terpisah dari matlamat untuk 
mencapai kebahagiaan abadi di akhirat nanti. Hasilnya, mereka berjaya menguasai dunia, 
bahkan menjadi rujukan dalam mengatur segala aspek kehidupan menuju kesempurnaan. 
Sehingga hari ini kehebatan tamadun yang mereka bina belum dapat ditandingi dalam 
memberikan kemakmuran, keharmonian dan kesejahteraan hidup kepada setiap warga 
yang bernaung di bawah kedaulatan empayer mereka, tanpa mengira bangsa, agama dan 
latar belakang. Menariknya, kehebatan tamadun mereka seperti yang dijanjikan sendiri 
oleh Allah SWT dalam ayat 55 surah al-Nur di atas, pasti akan kembali, sekiranya segala 
pra syarat yang diperlukan dapat dipenuhi oleh mana-mana kelompok masyarakat yang 
istiqmah berusaha keras ke arah itu. 
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MODEL PEMBANGUNAN MODAL INSAN DALAM AL-QURAN 


Tidak dapat dinafikan bahawa sumber manusialah yang menjadi asas utama kepada suatu 
usaha transformasi. Jika tenaga manusia yang dimiliki mempunyai kualiti yang tingggi 
dan saling lengkap-melengkapi dan berpadu tenaga antara satu sama lain, keutuhan 
sebuah tamadun dan kelangsungannya akan terus bertahan. Sebaliknya apabila unsur- 
unsur ini semakin terhakis, kedudukannya akan menjadi goyah dan lama kelamaan akan 
menemui zaman kehancuran. Hakikat ini dapat dilihat di dalam surah Maryam, di mana 
setelah Allah SWT menceritakan tentang aspek-aspek kecemerlangan dalam tamadun 
para anbiya’ silam, Allah berlirman: 


p-tJ *Ijjl Ajiji ^jj jjjJj ^il Aj iji aUI jOkjl jjjOjl tUUjl 

jj(_ a1.LSoj I-Ok Jd OljrjJJl oLI ^ .lp lil L->l£>rlj l_L)0_& jyCj 

.llp OjUIj Uoj-Oj cjIj^-oJI I^Aljlj o^^LjUl IjpLUsI l_ao^j 


Maksudnya: Mereka itulah sebahagian dari Nabi-nabi yang telah dikurniakan Allah 
nikmat yang melimpah-limpah kepada mereka dari keturunan Nabi Adam, dan dari 
keturunan orang-orang yang Kami bawa (dalam bahtera) bersama-sama Nabi Nuh, dan 
dari keturunan Nabi Ibrahim, dan (dari keturunan) Israil- dan mereka itu adalah dari 
orang-orang yang Kami beri hidayah petunjuk dan Kami pilih. Apabila dibacakan 
kepada mereka ayat-ayat (Allah) Ar-Rahman, mereka segera sujud serta menangis. 
Kemudian mereka digantikan oleh keturunan-keturunan yang mencuaikan sembahyang 
serta menurut hawa najsu (dengan melakukan maksiat); maka mereka akan menghadapi 
azab (dalam neraka). (Maryam 19: 58-59) 


Ayat ini menjelaskan kepada kita bagaimana sebuah tamadun yang aman, makmur dan 
harmoni bertukar menjadi sebaliknya apabila generasi pewaris mereka tidak lagi 
mempunyai kualiti diri yang tinggi, sebaliknya tenggelam dalam tuntutan hawa nafsu 
sehingga mengabaikan tanggungjawab terhadap diri dan masyarakat mereka. Justeru, 
antara unsur penting pembangunan modal insan berkualiti dalam al-Quran ialah 
pemumian akidah, penghayatan ibadah dan pemantapan akhlak. 

i. Pemurnian Akidah 


Akidah adalah unsur terpenting dalam kehidupan setiap insan, kerana akidahlah yang 
menjadi penggerak sebenar kepada setiap usaha dan perancangan yang dilakukan. Para 
sejarawan mengakui bahawa kebangkitan sesebuah tamadun sejak dari awal sejarah 
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manusia adalah didorongi oleh pegangan keagamaan yang tersemat di dalam diri setiap 
pendukungnya. Hakikat ini telah dibuktikan oleh penemuan-penemuan sejarah tamadun 
silam yang membuktikan wujudnya kesinambungan antara corak senibina yang terdapat 
pada rumah-rumah ibadat yang didirikan, dengan sistem kehidupan masyarakat dan ciri- 
ciri hasil cipta yang dikemukakan oleh tamadun berkenaan untuk warisan generasi 
manusia. Oleh sebab itulah banyak tamadun dalam sejarah kemanusiaan bermula dari 
rumah-rumah ibadat dan menjadi cemerlang apabila diutuskan para rasul atau nabi 
kepada mereka, lalu mereka menerima seruan yang dibawa dengan penuh ketaatan. Para 
penyelidik yang mengkaji sejarah tamadun kemanusiaan akan akur dan kagum dengan 
peranan besar yang dimainkan oleh akidah atau prinsip pegangan sesuatu bangsa yang 
menjadi asas dan rahsia di sebalik kekuatan dan kecemerlangan tamadun terbabit. Ia 
bukan sahaja membuatkan mereka bangkit untuk membina sebuah tamadun yang 
mendukung akidah dan pegangan mereka, malah sanggup berkorban nyawa dan jiwa raga 
mereka demi untuk mempertahankan keutuhan tamadun yang dibina (Hayshur, t.t). 
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11 . 


Penghayatan Ibadah 


Ibadah dalam erti katanya yang luas seperti sedia maklum tidak terhad kepada ibadah 
khusus seperti menunaikan solat, puasa, zakat, haji, wirid, zikir dan sebagainya. Akan 
tetapi ia merangkumi seluruh aktiviti kehidupan harian manusia bagi memenuhi 
keperluan hidup dan tanggungjawab mereka sebagai khalifah Allah di muka bumi. 
Seluruh aktiviti yang dilakukan ini termasuk dalam mafhum ibadah dengan syarat ia 
dilakukan dengan niat yang ikhlas kerana Allah (Qutb, 1987). Ibadah adalah ikatan yang 
memelihara serta menyuburkan hubungan manusia dengan Penciptanya. Kecemerlangan 
dan kemakmuran sesebuah masyarakat bergantung kepada kemantapan hubungan mereka 
dengan Allah SWT. Sesiapa yang meneliti sejarah Bani Israel dalam al-Quran akan dapat 
melihat hakikat ini dengan jelas. Kemakmuran dan kehinaan yang datang secara bersilih 
ganti dalam sejarah mereka adalah seiring dengan kedudukan hubungan mereka dengan 
Allah SWT (Hayshur, t.t). 


Hubungan ibadah dengan kemakmuran hidup dan kecemerlangan tamadun kemanusiaan 
amat jelas diterangkan di dalam beberapa ayat al-Quran. Antaranya firman Allah SWT: 


.jjLip OlS"" o_L«_s 

.(jLgJl 


Maksudnya: "Sehingga aku berkata (kepada mereka): 'Pohonkanlah ampun kepada 
Tuhan kamu, sesungguhnya adalah Ia Maha Pengampun."(Sekiranya kamu berbuat 
demikian), Ia akan menghantarkan hujan lebat mencurah-curah, kepada kamu; "Dan Ia 
akan memberi kepada kamu dengan banyaknya harta kekayaan serta anak-pinak; dan Ia 
akan mengadakan bagi kamu kebun-kebun tanaman, serta mengadakan bagi kamu 
sungai-sungai (ycing mengalir di dalcimnya). (Nuh 71: 10-12) 

iii. Pemantapan Akhlak 


Selain akidah dan ibadah, al-Quran turut menjadikan akhlak sebagai agenda utamanya 
dalam pembentukan modal insan. Al-Quran mempunyai pendekatan tersendiri dalam 
melahirkan generasi yang mampu menjadi penggerak ke arah pembinaan sebuah tamadun 
sebagai simbol kegemilangan ummah. Sejarah membuktikan bahawa kecemerlangan dan 
kemerosotan sesebuah tamadun berkait rapat dengan ketinggian dan kerendahan akhlak 
bangsa berkenaan. Era gemilang sebuah tamadun berlaku ketika akhlak dan moral para 
pendukungnya berada di puncak. Sebaliknya apabila akhlak dan moral mereka semakin 
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merosot, kegemilangan mereka akan merudum hari demi hari dan segala kekuatan yang 
dibina selama ini seterusnya akan jatuh ke tangan bangsa lain. 

Jika diperhatikan ulasan al-Quran terhadap tamadun silam, didapati bahawa antara faktor 
utama kejatuhan setiap bangsa ialah kemerosotan dan keruntuhan akhlak mereka yang 
membawa kepada pengkhianatan, kezaliman, pertelingkahan, perpecahan dan seterusnya 
kehancuran (Hayshur, t.t). Justeru, kekuatan akhlak adalah senjata paling ampuh bagi 
memajukan bangsa ke arah membangunkan sebuah tamadun yang gemilang dan 
menjamin kesinambungannya agar sentiasa berterusan. Setiap akhlak terpuji seperti adil, 
amanah, istiqamah, telus, setia, sabar, berani, malu, kasih sayang, prihatian, kerja keras, 
bekerjasama, bantu membantu, perpaduan, sedia berkorban, dan sebagainya adalah satu 
kekuatan. Kekurangan sifat-sifat terpuji seperti ini pada diri setiap individu dalam 
masyarakat bermakna kualiti modal insan yang dihasilkan berada pada tahap yang 
rendah. Bagi menjamin keperluan terhadap setiap sifat bertepatan dengan tahap kualiti 
yang diperlukan dalam penjanaan modal insan, kekuatan akhlak perlu dipandu oleh 
wahyu supaya ia benar-benar tepat dengan objektif penciptaan mereka sebagai khalifah. 
Unsur akhlak perlu diluaskan kedalam semua sistem kehidupan bagi menjamin 
kelangsungan dan keutuhan tamadun yang dibina. Jika dilihat dalam konteks semasa, 
akhlak terpuji yang diseru oleh Islam kini menjadi seruan dan amalan tamadun barat dan 
dianggap sebagai budaya hidup sebuah masyarakat berminda dan berbudaya kelas 
pertama. 


CABARAN DAN TENTANGAN TERHADAP PEMBANGUNAN MODAL INSAN 
BERTERASKAN AL-QURAN 

Cabaran serta tentangan dalam membangunkan modal insan berteraskan model yang 
telah digariskan oleh al-Quran ini adalah seiring dengan cabaran dan tentangan dalam 
menegakkan risalah Islam itu sendiri. Memandangkan Islam merupakan sebuah agama 
yang syumul, model yang ditawarkan oleh al-Quran dalam sesuatu aspek perlu 
dilaksanakan secara komprehensif bagi menjamin keberkesanan model tersebut. Firman 
Allah SWT: 




3JI DlkiJl oljU. 


Sfj jjui j (jkSl \jh\ jjJJ\ L^j 15 


Maksudnya: Wahai orang-orang yang beriman! Masuklah kamu ke dalam agama Islam 
secara keseluruhan (dengan mematuhi segala hukum-hukumnya); dan janganlah kamu 
menurut jejak langkah Syaitan; sesunggulmya Syaitan itu musuh bagi kamu yang terang 
nyata 

(al-Baqarah 2: 208). 
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Menurut Ibn Kathir (1999), ayat ini merupakan suatu perintah dari Allah SWT kepada 
seluruh warga muslim supaya mengambil keseluruhan komponan Islam dan syariatnya 
seterusnya mengaplikasikan segala perintahnya dalam kehidupan dan menjauhkan diri 
dari segala larangannya sedaya mungkin. Justeru, ia merupakan sebuah perjalanan yang 
jauh dan perlu kepada komitmen yang tinggi dari semua pihak, bermula dari akar umbi 
masyarakat itu sendiri sehinggalah ke pucuk pimpinan yang menentukan dasar dan arah 
tuju bangsa dan negara mereka. Firman Allah SWT: 


jJ aJJL Oj-LlpOLAj SjILAJI J g -1 c- OOAj Jj lO-jalJ IjjLOj IlJisjP OlS' jJ 

.OjJil^J UJlj j^_^OoLjl OjSCl^j 


Maksudnya: Kalau apa yang engkau serukan kepada mereka (wahai Muhammad) 
sesuatu yang berfaedah yang mudah didapati, dan satu perjalanan yang sederhana (tidak 
begitu jauh), nescaya mereka (yang munafik itu) akan mengikutmu; tetapi tempat yang 
hendak di tuju itu jauh bagi mereka. Dan mereka akan bersumpah dengan nama Allah 
dengan berkata: “Kalau kami sanggup, tentulah kami akan pergi bersama kamu”. 
(Dengan sumpah dusta itu) mereka membinasakan diri mereka sendiri, sedang Allah 
mengetahui bahawa sesungguhnya mereka itu orang-orang yang berdusta (tentang tidak 
sanggupnya mengikutmu). (al-Tawbah 9: 42) 

Dari pengamatan yang dilakukan ke atas ayat-ayat al-Quran serta hadis-hadis Rasulullah 
SAW yang menghuraikan tentang duri ranjau perjuangan menegakkan risalah Islam 
secara keseluruhan ini, terdapat beberapa cabaran dan ancaman penting yang bakal 
merintangi usaha ini. Rahmat dan hikmah Allah SWT dan RasulNya SAW begitu 
terserlah dalam hal ini, apabila dalam menyeru kepada misi yang mulia ini, bukan 
sekadar panduan diberikan bahkan halangan dan rintangan juga turut dinyatakan agar 
para pendukungnya terus istiqamah dan sentiasa bersedia menghadapi segala 
kemungkinan. 

Bagi memudahkan pemahaman, cabaran dalam penulisan ini merujuk kepada halangan 
dari dalam. Manakala ancaman pula merujuk kepada tentangan dari pihak musuh. Kedua- 
dua perkara ini perlu difahami, dihadapi, ditangani dan diatasi dengan penuh teliti, 
bijaksana, berhemah dan strategik oleh umat Islam. 


Cabaran Utama Pembangunan Modal Insan Berteraskan al-Quran 

Antara cabaran utama yang bakal dihadapi dalam membangunkan modal insan 
berteraskan al-Quran: 
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1. 


Penolakan Dari Diri Insan Sendiri 


Al-Quran banyak memaparkan tentang sejarah para rasul yang membawa seruan untuk 
membangunkan diri dengan nilai keimanan dan budi pekerti yang luhur. Namun sudah 
menjadi sunnah perjuangan suci ini, tidak ramai yang sanggup untuk menerima seruan, 
seterusnya bermujahadah membersihkan jiwa dari kekotoran, membebaskan minda dari 
kekusutan dan menghiaskan diri dengan akhlak terpuji yang jauh dari tuntunan hawa 
nafsu dan syahwat. Firman Allah SWT: 


lL-oL>-I ^ cjj-LS"" L L-Lir LS Ldj«j Ui_Ljl jĕ 

jjjsJ IJjiLi 


Maksudnya: Kemudian Kami mengutus Rasul-rasul Kami silih berganti. Tiap-tiap kali 
sesuatu umat didatangi Rasulnya, mereka mendustakannya; lalu Kami binasakan umat- 
umat yang demikian, lepas satu-persatu; dan Kami jadikan perihal mereka sebagai 
cerita-cerita (yang mendatangkan iktibar); maka kebinasaanlah kesudahannya bagi 
orang-orang yang tidak beriman. (al-Mu ’minun 23: 44) 


Walaupun Allah SWT telah mengumiakan kepada mereka panca indera yang lengkap 
serta akal tajam supaya dapat digunakan untuk menilai dan membezakan antara kebaikan 
dan keburukan serta kebenaran dan kebatilan, namun anugerah yang dikurniakan ini 
sedikitpun tidak mereka gunakan untuk itu. Justeru, mereka rela hidup dalam kesesatan 
dan kebejatan, ibarat haiwan yang tiada arah tujuan, bahkan lebih dahsyat dari itu. Firman 
Allah SWT: 


ji>j u? (j-LpI jLJ>j il? 0j4-Lij c_jjii 3 

.DjJuUJl dbJjl ^J-Ul ^Jj ^Uj^IS"" dJoJjl U£ Oj^-L-Lj obT 


Maksudnya: Dan sesungguhnya Kami jadikan untuk neraka Jahannam banyak dari jin 
dan manusia yang mempunyai hati (tetapi) tidak mahu memahami dengannya (ayat-ayat 
Allah), dan yang mempunyai mata (tetapi) tidak mahu melihat dengannya (bukti keesaan 
Allah) dan yang mempunyai telinga (tetapi) tidak mahu mendengar dengannya (ajaran 
dan nasihat); mereka itu seperti binatang ternak, bahkan mereka lebih sesat lagi; mereka 
itulah orang-orang yang lalai.(al-A ’raf 7:179). 

Rasulullah SAW sendiri membuat perbandingan usaha keras baginda untuk membentuk 
modal insan generasi pertama umat Islam sebagai suatu yang amat sukar kerana 
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keengganan mereka untuk menerima kebaikan dan ketegaran mereka untuk terus menerus 
berada dalam kejahilan dan kemunkaran sekalipun sedar malapetaka dan bencana yang 
akan menimpa. Sabda Rasulullah SAW: 


jbJl 3 3JI l!p\jA}\ jiljjtJl l* O5.U/5I L«Jl* iljlj USjJlUI (Ji-j 

A>-T IJI jiSsJdi jli cL$-j jiS-<JLxls tL^s 3*41 

■ U3 OjU>t-aj jUJl ^%_U®> ijUJl jyU jUL®> tjUJl (jjU 


Maksudna: Perumpamaan cliriku samalah seperti seorang lelaki yang menghidupkan api. 
Apabila ia menerangi segenap persekitarannya, kelkatu-kelkatu dan serangga-serangga 
yang sukakan cahaya mula berjatuhan ke dcdam api tersebut. Lelaki itu bertungkus 
lumus menghalang binatang-binatang itu dari masuk ke dalam api. Namun, binatang- 
binatang itu mengatcisinya lalu berterusan merempuh api tersebut. Baginda bersabda 
lagi, begitulah umpama diriku dan diri kamu. Aku berusaha menghalang kamu dari 
masuk ke dalam api neraka. “Marilah kita jauhkan diri dari api neraka!”, “Marilah kita 
jauhkan diri dari api neraka!” Namun, kamu semua mengatasiku dan berterusan 
mencampakkan diri ke dalamnya.(Hadis riwayat Muslim) 


ii. Kelemahan Dalam Diri Insan 


Bagi yang menerima seruan para rasul pula, usaha dan mujahadah berterusan perlu 
dilakukan dalam semua keadaan supaya sahsiah diri mereka dapat dilentur mengikut 
acuan sahsiah Islamiyyah yang sempuma. Namun, cabaran yang perlu dihadapi dari 
dalam diri seorang insan yang cenderung kepada nafsu dan syahwat bukanlah suatu yang 
mudah untuk di atasi. Justeru itulah banyak ayat dan hadis yang membimbing agar 
cabaran ini dapat di atasi oleh setiap muslim dengan sempuma. Antara contoh yang 
dibawa oleh al-Quran mengenai cabaran ini ialah ketidaktetapan hati seorang insan 
apabila berada dalam keadaan senang lenang berbanding ketika ia berada dalam 
kesempitan dan kesusahan sebagaimana yang digambarkan dalam ayat di bawah: 


jjtprj dTiiJl 3 ISI JU- j>tj \j p\ j ji 

4J a!}\ IjpS lg.>-l pjjl I 'ySsj JS^ jy» ^jjl irj ^_jsL^s\S- ^cjj LgJSLSr 






Ccl 14? u 


. 0ji_0*J 


Maksudnya: Dialah yang menjalankan kamu di darat dan di laut (dengan diberi 
kemudahan menggunakan berbagai jenis kenderaan); sehingga apabila kamu berada di 
dalam bahtera, dan bahtera itu pula bergerak laju membawa penumpang-penumpangnya 
dengan tiupan angin yang baik, dan mereka pun bersukacita dengannya; tiba-tiba 
datanglah kepadanya angin ribut yang kencang, dan mereka pula didatangi ombak 
menimpa dari segala penjuru, serta mereka percaya bahawa mereka diliputi oleh 
bahawa; pada saat itu mereka semua berdoa kepada Allah dengan mengikhlaskan 
kepercayaan mereka kepadaNya semata-mata (sambil merayu dengan berkata); Demi 
sesungguhnya! Jika Engkau (Ya Allah) selamatkan kami dari bahaya ini, kami tetap 
menjadi orang-orang yang bersyukur”. Kemudian bila sahaja Allah selamatkan mereka, 
mereka dengan serta-merta merebakkan perbuatan derhaka di bumi dengan tidak ada 
sebarang alasan yang benar. Wahai manusia! Sesungguhnya perbuatan kamu 
menderhaka itu hanyalah bala bencana terhadap diri kamu sendiri. (Dengan itu kamu 
hanya dapat merasai) kesenangan hidup di dunia (bagi sementara); kemudian kepada 
Kamilah tempat kembalinya kamu, maka Kami akan memberitahu apa yang kamu telah 
lakukan. (Yunus 10: 22-23) 


Hakikat ini disokong oleh banyak hadis yang memperkatakan tentang kelemahan umat 
Islam di akhir zaman terutamanya. Antara hadis tersebut: 


515 : Jjlj jlil jl tttty J>\J2 U? J>\JS jl pN|l ilijJ 

<UJl Jj cJ^joJI i.\skS' s-IOp cjOS" ^jjI J5 : jll ?Oi5J5 

:Jli l_5j c aJUI J15 IJjoli jLaj iJj-kjJt (3 ^JJl JjJlLJj 45Lg-«Jl 


.OjOJl SOkl^Sjj tlLJjJl CL 


Maksudnya: Telah hampir tiba masanya umat-umat lain akan mengganyang kamu 
sebagaimana sekumpulan orang yang lapar mangganyang makanan mereka. Lalu salah 
seorang sahabat bertanya: Adakah hal demikian itu berlaku kerana bilangan kami yang 
sedikit, pada waktu itu? Baginda menjawab: Bahkan bilangan kamu pada waktu itu 
ramai, akan tetapi keadaan kamu umpama buih-buih dalam arus air yang deras. Demi 
sesungguhnya Allah akan menarik rasa gerun terhadap kamu dari dalam hati musuh- 
musuh kamu, dan demi sesungguhnya Allah akan campakkan ke dalam hati kamu sifat 
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“al-wahn”. Lalu sahabat bertanya lagi: Wahai Rasulullah, apakah “al-Wahn” itu? 
Bagincla bersabda: kecintaan kepada dunia dan kebencian kepacla mati.(Abu Daud, 
2009) 

iii. Perpecahan Dan Pertelagahan Dalam Saf Masyarakat Muslim 


Kesatuan dan kesepaduan merupakan sumber kekuatan utama masyarakat Islam. Umum 
mengetahui bahawa antara strategi utama Rasulullah SAW ketika membina tamadun 
Islam di Madinah adalah dengan menyatukan masyarakat Arab ketika itu di bawah satu 
pegangan dan satu kepimpinan. Hasilnya, modal insan yang cemerlang berjaya dilahirkan 
dan empayer yang gemilang berjaya ditegakkan sehingga beberapa kurun lamanya. 
Namun, apabila perpecahan berlaku dalam saf kepimpinan dan masyarakat Islam di 
berbagai peringkat, kekuatan mereka semakin hari semakin hilang sehingga berkuburnya 
khilafah Islamiyyah dan terhakisnya jati diri modal insan mereka. Hakikat ini telah 
ditegaskan oleh al-Quran yang secara konsiten menyeru kepada perpaduan dan kesatuan, 
selain memberi peringatan tentang bahaya perpecahan dan pertelingkahan sebagaimana 
firmanNya dalam ayat berikut: 


aUI oj Ij li IjPjlJj aUI IjAJsIj 


Maksudnya: Dan taatlah kamu kepada Allcih clan RasulNya, dan janganlah kamu 
berbantah-bantahan; kcdau tidak nescaya kamu menjadi lemah semangat dan hilang 
kekuatan kamu, dan sabarlah (menghadapi segala kesukaran dengan cekal hati); 
sesungguhnya Allah berserta orang-orang yang sabar. (al-Anfal 8: 46) 


Selain itu, Rasulullah SAW juga turut menegaskan tentang kepentingan perpaduan dan 
bahaya perpecahan seperti dalam hadis berikut: 


jjJsJl (jj cip ^Jl 0)1 uj-Uj LuIp (jj! 

Lcj cjJl*j! \N£ ^! fy*\ \N&.\ :tDlijJl LclS"" 

. 4_j Ijpjllij 'Sl jiSCllp c-Ajp c ji*yi Ia* 3 Ijpjlij jc>- jiSli lL® ot-S"" 


Maksudnya: Daripada Abu Huraimh, bahawa beliau berkata: suatu ketika Rasulullah 
SAW keluar kepada kami sedang kami bertelingkah mengenai ketentuan Allah (qadr). 
Bagincla amat mamh sehingga mukanya menjadi memh, kedua biji mata baginda pula 
seolah-olah terkeluar seperti buah delima. Baginda bersabda: Adakah ini yang 
diperintahkan kepacla kamu? Atau untuk inikah aku cliutuskan kepacla kamu? 
Sesungguhnya telah binasa kaum sebelum kamu bila mana mereka saling bertelagahan 
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mengenai perkara ini. Aku bertekad untuk tidak membenarkan kamu bertelagahan lagi 
mengenainya. (al-Tirmizi, 1998) 


iv. Kewujudan Kumpulan Munafiqin Dalam Saf Ummah 


Kemunculan kumpulan munafiqin merupakan satu cabaran yang besar dalam sejarah 
perjuangan Rasulullah SAW Bahaya kumpulan ini telah diterangkan oleh al-Quran 
dengan panjang lebar sejak awal surah al-Baqarah lagi. Kewujudan mereka menjadi 
gunting dalam lipatan kepada masyarakat Islam di sepanjang zaman. Golongan ini 
sanggup memusnahkan kaum, bangsa, negara dan umat sendiri demi kepentingan diri dan 
mendapat laba dari pihak musuh. Firman Allah SWT: 



J (y* IjjiS”' UjJj-aS \yLs\5 (jt)^\ y ji I 

. OjJil-^J Ag-jj iiilj ijdjjS ojj l-dl l-G-l 


Maksudnya: Tidakkah engkau melihat dan merasa hairan (wahai Muhammad) terhadap 
sikap orang-orang munajik itu? Mereka tergamak berkata kepada saudara-saudara 
mereka yang kajir dari kalangan (kaum Yahudi) ahli Kitab: “Sesungguhnya, kalau kamu 
dihalau keluar sudah tentu kami akan keluar bersama-sama kamu, dan kami tidak akan 
tunduk taat kepada sesiapapun untuk menentang kamu selama-selamanya; dan kalau 
kamu diperangi, sudah tentu kami akan membela kamu, ” Padahal Allah mengetahui dan 
menyaksikan bahawa sebenarnya mereka adalah pendusta. (al- Hashr 59: 11) 


Sunnah dan sirah Rasulullah SAW turut menjadi bukti betapa dahsyatnya ancaman kaum 
ini terhadap kelangsungan dan kelestarian perjuangan Rasulullah s.a.w dan para sahabat 
dalam membentuk modal insan muslim ke arah membangunkan sebuah tamadun. Al- 
Quran sendiri merakamkan bagaimana di saat kedaulatan daulah Islamiyah Madinah 
diancam oleh pihak musuh dan Rasulullah SAW dalam perjalanan keluar bersama 
barisan tentera Islam untuk mempertahankan maruah agama, bangsa dan negara mereka, 
kumpulan munafiqin ini berjaya menghasut satu pertiga dari tentera Islam untuk berpatah 
balik dan meninggalkan medan jihad. (Ibn Kathir, t.t) 


jJ IjJii lj*Jil jl 4 IJI J--A 1 (3 IjJji® IjJlAJ J^?j lj-j*lJ jjl*-Jj 
. 0j-«-^o U» ^iJlj (3 ii j*_g-kljJlj OjJjii jlJC^J j t +* U-JjiI U-t«ji ^jiSCiJ 
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Oj OjOJt (jS- Ji tjlxi li tjjplisl jJ IjJiij IjJlS jjjjJl 


Maksudnya: Dc/// juga dengan tujuan Ia hendak melahirkan dengan nyata akan orang- 
orang yang munajik yang dikatakan kepada mereka: “Marilah berperang pada jalan 
Allah (untuk membela Islam), atau pertahankanlah (diri, keluarga dan harta benda 
kamu)”. Mereka menjawab: “Kalau kami faham ada peperangan (dengan sebenar- 
benarnya), tentulah kami mengikut kamu (turut berperang) ”. Mereka ketika 
(mengeluarkan perkataan) itu lebih dekat kepada kufur dari dekatnya kepada iman. 
Mereka selalu menyebut dengan mulutnya apa yang tidak ada dalam hatinya. Dan 
(ingatlah), Allah Maha Mengetahui akan apa yang mereka sembunyikan. Merekalah juga 
yang mengatakan tentang hal saudara- saudaranya (yang telah terbunuh di medan 
perang Uhud), sedang mereka sendiri tidak turut berperang: “Kalaulah mereka taatkan 
kami (turut menarik diri) tentulah mereka tidak terbunuh”. Katakanlah (wahai 
Muhammad): “Jika demikian, hindarkanlah maut dari diri kamu, jika betul kamu orang- 
orang yang benar”.(AI Imran 3:167-168) 

v. Kecenderungan Untuk Mengambil Panduan Dari Pihak Luar 


Ekoran dari kelemahan dalaman yang berlaku pada saf modal insan umat Islam, rasa 
kagum terhadap kehebatan atau kebaikan pihak luar terutama dari kalangan pihak musuh 
sendiri mula mengambil tempat. Walaupun kehebatan atau kebaikan yang digambarkan 
itu adalah suatu yang palsu, malah batil dan bertentangan dengan prinsip dan ajaran 
Islam. Hakikat ini telah berlaku sejak dari zaman baginda Rasulullah SAW lagi dan ia 
akan berterusan sehingga ke hari ini dalam bentuk dan suasana yang berbagai.Sebagai 
contoh, lihatlah bagaimana seorang yang mendakwa dirinya muslim dan beriman kepada 
Kitab dan Rasulullah SAW, namun lebih mengagumi kehebatan orang lain dari baginda 
Rasulullah sendiri seperti yang dirakamkan dalam ayat berikut: 


^l 01 Ojjjjj Jji! tAj tii-Pi <Jjit J-C !j-0l j*-4-t! Oj-Otjj jjj Jt yj °ji I 

,IJ_j*j Oaj 0! Ollg-yjJt 4 j hjjiSCj 0! tjjj“t Jisj CJjO-llsJl 


Maksudnya: Tidaklah engkau (hairan) melihat (wahai Muhammad) orang-orang 
(munajlk) yang mendakwa mereka telah beriman kepada Al-Quran yang telah diturunkan 
kepadamu dan kepada (Kitab-Kitab) yang telah diturunkan dahulu daripadamu? Mereka 
suka hendak berhakim kepada Taghut itu. Dan syaitan pula sentiasa hendak menyesatkan 
mereka dengan kesesatan yang sejauh-jauhnya. (al-Nisa ’ 4:60) 
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Terdapat berbagai versi riwayat yang menceritakan tentang peristiwa ini dalam kitab- 
kitab tafsir. Menurut Ibn Kathir, berlaku pertelingkahan antara seorang lelaki dari 
kalangan orang ansar di Madinah dengan seorang Yahudi pada zaman Rasulullah SAW, 
lalu orang Yahudi tersebut berkata: Antara aku dan engkau dalam pertelingkahan ini ialah 
Muhammad. Manakala lelaki ansar itu pula berkata: tidak, antara aku dan engkau ialah 
Ka’b bin al-Ashraf, iaitu seorang pemimpin Yahudi di Madinah (Ibn Kathir, t.t). Jika 
dilihat dalam tafsir al-Tabariy pula, antara riwayat yang dibawa dalam menggambarkan 
peristiwa ini ialah: berlaku persengketaan antara seorang lelaki yang mendakwa dirinya 
muslim dengan seorang Yahudi di Madinah. Lalu orang Yahudi itu berkata: Aku akan 
membawa kamu kepada seseorang dari kalangan ahli agamamu untuk menjatuhkan 
hukuman antara kita, kerana beliau tahu orang Islam tidak akan menerima rasuah dalam 
menjatuhkan hukuman. Walau bagaimanapun lelaki muslim tersebut tidak bersetuju lalu 
berlaku perdebatan antara mereka sehinggalah akhimya mereka bersetuju untuk pergi 
kepada seorang ahli nujum untuk menyelesaikan pertikaian antara mereka itu (al-Tabariy, 
2000 ). 

Pun begitu, mafhum ayat ini lebih umum dari apa yang berlaku antara dua lelaki ini. Ia 
merupakan satu teguran dari Allah SWT terhadap seluruh warga muslim yang lebih 
mengagumi pendekatan, solusi, teori atau apa jua bentuk gaya hidup, pemikiran dan 
kepercayaan orang lain terutama dari barat dalam konteks kehidupan kita hari ini 
sehingga sanggup membelakangkan petunjuk dari al-Kitab dan al-Sunnah (Ibn Kathir, 
t.t). 

Begitulah antara cabaran dalaman yang dihadapi oleh para pendukung transformsai 
ummah dalam membentuk modal insan berkualiti berteraskan Quran dan Sunnah. 

Ancaman Utama Pembangunan Modal Insan Berteraskan al-Quran 

Manakala antara ancaman utama yang bakal merintangi setiap usaha ke arah 
membangunkan modal insan berteraskan al-Quran, seperti yang dapat difahami dari teks 
al-Quran dan al-Sunnah adalah: 

i. Tentangan Berterusan Dari Golongan Yahudi Dan Nasrani 

GolonganYahudi dan Nasrani secara konsisten merupakan seteru utama kepada umat 
Islam dalam sejarah perkembangan dakwah Islamiyah umumnya. Jika ditinjau dari sirah 
hidup Rasululullah SAW sendiri, kita akan dapati antara kisah masyhur yang berlaku ke 
atas diri baginda sebelum diutuskan sebagai rasul ialah kisah pendeta Buhaira. 
Diriwayatkan bahawa ketika baginda mengikuti rombongan perniagaan bersama bapa 
saudaranya ke negeri Syam, beliau telah dikenalpasti oleh Buhaira mengikut petunjuk 
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yang ada padanya bahawa baginda merupakan rasul yang dijanjikan bakal diutuskan 
dalam tempoh terdekat. Beliau kemudiannya menasihatkan Abu Talib supaya membawa 
baginda pulang segera ke Mekah supaya tidak dikesan oleh orang-orang Nasrani di Syam 
kerana mereka akan membunuh baginda (al-Timizi, t.t). 

Peristiwa ini serta peristiwa-peristiwa lain yang direkodkan dalam al-Quran, Sunnah, 
sirah Rasulullah SAW, sejarah Islam dan hadarah Islam umumnya memberi pengajaran 
berharga kepada umat Islam supaya sentiasa berwaspada dan berhati-hati dengan strategi 
dan perancangan kedua-dua musuh licik ini sekalipun dalam keadaan aman dan harmoni. 
Justeru itu, Allah SWT secara konsisten mengingatkan umat Islam sejak dari dulu, kini 
hinggalah selamanya tentang bahaya mereka melalui sepotong ayat yang jelas, tegas dan 
tuntas agar sentiasa berhati-hati dalam berinteraksi dengan dua golongan ini. Firman 
Allah SWT: 


•SJ\ CjJ'3 j-® ^ oj Ji cijLUaJl Yj cJj 

.jys 2J *jj *jj J- 4 ^Ul j- 4 [S (j* iij-LSr (_£jJl |^_&£.lj-*l 


Maksudnya: Orang-orang Yahudi dan Nasrani tidak sekali-kali akan bersetuju atau suka 
kepadamu (wahai Muhammad) sehingga engkau menurut agama mereka (yang telah 
terpesong itu). Katakanlah (kepada mereka): “Sesungguhnya pertunjuk Allah (agama 
Islam) itulah pertunjuk yang benar”. Dan demi sesungguhnya jika engkau menurut 
kehendak hawa najsu mereka sesudah datangnya (wahi yang memberi) pengetahuan 
kepadamu (tentang kebenaran), maka tiadalah engkau akan peroleh dari Allah (sesuatu 
pun)yang dapat mengawal dan memberi pertolongan kepadamu. (al-Baqarah 2:120) 


Kelicikan strategi dan kehebatan daya pengaruh mereka sangat besar sehingga Baginda 
Rasulullah SAW turut memberi amaran kepada umat Islam mengenai bahaya mereka. 
Sabda Rasulullah SAW: 


Ji 
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Maksudnya: Sesungguhnya kamu akan mengikuti gaya hidup dan tata cara orang 
sebelum kamu sejengkal demi sejengkal, sehasta demi sehasta sehingga jika mereka 
masuk ke dalam lubang biawakpun (dabb) nescaya kamu akan ikut mereka masuk. Lalu 
para sahabat berkata: Wahai Rasulullah adakah mereka itu orang Yahudi clan Nasrani? 
Rasulullah menjawab: Siapa lagi kalau bukan mereka. (Hadis riwayat Muslim) 

ii. Propaganda Dan Perancangan Jahat Berterusan Dari Golongan Kafir. 
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Selain dua kumpulan ahlul kitab di atas yang permusuhan mereka lebih berbentuk 
persaingan dan hasad dengki terhadap umat Islam kerana dipilih untuk mengambil alih 
tempat mereka sebagai khayr ummah, golongan kafir juga tidak kurang bahayanya ke 
atas umat Islam. Mereka menentang segala kebaikan yang ada dalam Islam kerana ia 
bertentangan dengan kepentingan diri dan hawa nafsu mereka yang sentiasa cenderung 
kepada kekuasaan, kemewahan, kebejatan, kerakusan, kekebalan dan kebebasan yang 
tiada batasan. Kedatangan Islam dianggap sebagai ancaman terhadap tuntunan nafsu 
syahwat yang menjadi raja dalam kehidupan mereka. Justeru, ajaran dan risalah Islam 
perlu disisih, dimomokkan dan diperangi dengan berbagai cara dan sepenuh hati. Hakikat 
ini dapat dilihat dan diteliti dalam banyak ayat al-Quran. Antaranya, firman Allah SWT: 


^ ajAo- OjJo> ^ aJJi (Js- IjJJaI! jJ-IljJI Ijj-aJ"" Jy.jJl Oj 


Maksudnya: Sesungguhnya orang-orang ka/ir yang selalu membelanjakan harta mereka 
untuk menghalangi (manusia) dari jalan Allah, maka mereka tetap membelanjakannya 
kemudian (harta yang dibelanjakan) itu menyebabkan penyesalan kepada mereka, 
tambahan pula mereka dikalahkan. Dan (ingatlah) orang-orang kafir itu (akhirnya) 
dihimpunkan dalam neraka Jahannam. (al-Anfal :36) 

Selain dari penentangan secara terus dan berhadapan melalui perdebatan, penentangan, 
penyiksaan, pemulauan malah peperangan seperti yang dapat dilihat dalam banyak ayat 
al-Quran, teks sirah dan sejarah, pendekatan secara propaganda dan psikologi juga turut 
digunakan bagi melemahkan pegangan serta kepercayaan modal insan umat Islam 
terhadap agama serta jati diri mereka. Sebagai contoh, ayat di bawah memberi gambaran 
kepada kita bagaimana mereka melakukan serangan psikologi ke atas umat Islam dan 
memperopagandakan ideologi mereka mengenai ajaran Islam dalam kalangan masyarakat 
Islam dan orang awam umumnya. Atas prinsip kedudukan mereka yang lebih 
terkehadapan dalam semua aspek, adalah mustahil jika ajaran Islam termasuk pendekatan 
Islam dalam melahirkan modal Insan berkualiti lebih baik dari apa yang ada pada mereka. 
Firman Allah S WT: 

J-jj Ij-A 4j Ijjjg-j <cJj U ykdlu \A I^J>- (1 )\S jJ IjOol jJjj-U Ij^JiS" 

1« s 

Maksudnya:/Jc//7 (kerana sombong angkuhnya orang-orang kafir itu) mereka berkata 
tentang kepercayaan orang-orang yang beriman: “Kalaulah (apa yang dibawa oleh 
Muhammad) itu perkara yang baik tentulah mereka tidak mendahului kami 
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mempercayainya (kerana kamilah yang sepatutnya menerima segala kebaikan), ” Dan 
setelah mereka tidak dapat menerima pertunjuk Al-Quran itu, (mereka memusuhinya) 
lalu mereka mencacinya dengan berkata: “Al-Quran ini ialah rekaan dustci yang sudah 
lama”. (al-Ahqaf 46:11) 


Lebih dari itu, mereka sanggup menggunakan pendekatan memujuk bahkan sanggup 
mengambil tanggungjawab dan menanggung risiko yang akan berlaku kepada orang 
Islam jika mereka menanggalkan jati diri mereka dan meninggalkan prinsip serta ajaran 
Islam dalam kehidupan, walaupun risiko tersebut berbentuk dosa dan kemaksiatan yang 
bakal mengundang azab siksa di hari akhirat. Firman Allah SWT: 


ji-* Jj IjAjl \yJ>\ ^.jJJ IjJjsS"" 3>jJl <JUj 

\y\<r L %s- SJollaJl JJlI-jJj ^Js\jL>\ ^Lajlj I .Ojjil^Jj 

/ / 0 


Maksudnya: Dan berkata pula orang-orang yang kufur ingkar kepada orang-orang yang 
beriman: “Ikutlah jalan agama kami, dan kami sedia menanggung kesalahan-kesalahan 
kamu (kalau kamu mengira perbuatan itu salah)”. Padahal mereka tidak akan dapat 
menanggung kesalahan orang-orang yang bersalah itu sedikitpun, dan sesungguhnya 
mereka adalah berdusta. Dan sesungguhnya mereka akan menanggung beban-beban 
dosa mereka dan beban-beban (dosa orang-orang yang mereka sesatkan) bersama-sama 
dengan beban-beban dosa mereka sendiri; dan sesungguhnya mereka akan ditanya pada 
hari kiamat kelak tentang apa yang mereka pernah ada-adakan secara dusta itu. (al- 
Ankabut 29:12-13) 


iii. Penghinaan Dan Kebencian Dari Golongan Musyrikin 


Golongan musyrikin merupakan sekumpulan lagi musuh zahir yang sentiasa tidak 
berpuas hati dengan kebaikan dan kelebihan yang ada pada umat Islam. Mereka adalah 
dari kalangan orang yang mengaku kewujudan Allah, Tuhan yang menciptakan langit dan 
bumi. Namun, sebagai makhluk yang hina, mereka beranggapan untuk mendekatkan diri 
kepada Allah perlu ada perantaraan yang menghubungkan mereka dengan Allah 
Rabbuljalil. Firman Allah SWT: 


* 


jj & 


sJui oj ^lJj uu ijjjyiJJ u lljji ijjjji jy. jJij ^yii\3~\ j^jJi Lj *yi 
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Maksudnya: Ingatlah, (Hak yang wajib dipersembahkan) kepada Allah ialah segala 
ibadat dan bawaan yang suci bersih (dciri segala rupa syirik). Dan orang-orang musyrik 
yang mengambil selain dari Allah untuk menjadi pelindung dan penolong (sambil 
berkata): “Kami tidak menyembah atau memujanya melainkan supaya mereka 
mendampingkan kami kepada Allah sedamping-dampingnya”, - sesungguhnya Allah 
akan menghukum di antara mereka (dengan orang-orang yang tidak melakukan syirik) 
tentang apa yang mereka berselisihan padanya. Sesungguhnya Allah tidak memberi 
hidayah pertunjuk kepada orang-orang yang tetap berdusta (mengatakan yang bukan- 
bukan) lagi sentiasa kufur (dengan melakukan syirik). 

(al-Zumar 39:3) 

Menurut al-Fakhr al-Razi, para musyrikin berkeyakinan bahawa kesucian Tuhan Yang 
Maha Agung tidak melayakkan manusia untuk terus berhubungan denganNya secara 
terus melalui Ibadah, doa dan sebagainya. Apa yang layak bagi manusia ialah mereka 
menyembah dan berdoa serta memohon hajat mereka kepada makhluk-makhluk Allah 
SWT lain yang lebih besar daripada mereka seperti matahari, bulan, bintang dan roh para 
malaikat, nabi dan sebagainya. Kemudian mereka ltulah yang layak untuk menyembah 
Allah seterusnya memberi syafaat dan menyampaikan amal ibadah, doa, hajat dan 
sebagainya yang disembahkan oleh manusia kepada mereka supaya diperkenankan oleh 
Allah SWT (Muhammad bin Umar, 1420H). 


Atas dasar itu mereka mempersendakan kaum muslimin yang menyeru mereka supaya 
meninggalkan sekutu-sekutu yang mereka jadikan perantaraan antara mereka dengan 
Allah SWT. Selain itu, mereka juga banyak menimbulkan keraguan terhadap prinsip serta 
ajaran Islam yang mengangkat darjat seorang insan sebagai sebaik-baik makhluk. Firman 
Allah SWT: 


y>- T aJJI JuJJl Uj .jrdjJoiJl ys- !-<• ^J-^slJ 

jy* . jyJjJL! IjC Jj,, '/s'i JJ->I jt-i-*- 1 J-aJj . 

.(jjlJl tUjlj jji- JJjJ -tiplj .JjjJ>rl£-Jl 


Maksudnya: Oleh itu, sampaikanlah secara berterus-terang apa yang diperintahkan 
kepadamu (wahai Muhammad), dan janganlah engkau hiraukan bantahan dan tentangan 
kaum kafir musyrik itu. Sesungguhnya Kami tetap memelihara dan mengawalmu dari 
kejahatan orang-orang yang mengejek-ejek dan mempersendakanmu, - (Iaitu) mereka 
yang mengadakan tuhan yang lain bersama-sama Allah; maka mereka akan mengetahui 
kelak (akibatnya). Dan demi sesungguhnya Kami mengetahui, bahawa engkau bersusah 
hati dengan sebab apa yang mereka katakan. Oleh itu, bertasbihlah engkau dengan 
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memuji Tuhanmu, serta jadilah dari orang-orang yang sujud. Dan sembahlah Tuhanmu, 
sehingga datang kepadamu (perkara yang tetap) yakin. (al-Hijr 15:94-99) 

Ayat di atas jelas menunjukkan sikap golongan musyrikin ini yang mempersendakan 
seruan dan risalah yang dibawa oleh Rasulullah SAW Ayat ini juga membimbing umat 
Islam untuk mengatasi tentangan ini dengan sebaik mungkin agar jati diri modal insan 
Islam mereka tetap utuh dan terpelihara. 

iv. Hasutan Oleh Iblis Dan Syaitan 

Perseteruan antara manusia dan syaitan telah diisytiharkan sendiri oleh Allah SWT dalam 
banyak ayat al-Quran. Sejak dari awal penciptaan manusia, iblis yang merupakan asal 
usul para syaitan telah bersumpah untuk menyesatkan umat manusia sehingga ke hari 
kiamat. Firman Allah SWT: 


Ji o o 0 


ijli C-JjJt ^jj (jl .jj jjiaUt jy> jlj (jj (Jjiijll jll 


Maksdunya: “Iblis berkata: “Wahai Tuhanku! Jika demikian, berilah tempoh kepadaku 
hingga ke hari mereka di bangkitkan (hari Kiamat)”. Allah berjirman: “Dengan 
permohonanmu itu, maka sesungguhnya engkau dari golongan yang diberi tempoh - 
“Hingga ke hari masa yang termaklum. Iblis berkata: “Demi kuatkuasaMu (wahai 
Tuhanku), aku akan menyesatkan mereka semuanya, - “Kecuali hamba-hambaMu - di 
antara zuriat-zuriat Adam itu - yang dibersihkan dari sebarang kederhakaan dan 
penyelewengan ”. (Sad 38:79-83) 


Berdasarkan ayat di atas, syaitan menjadi penentang utama pembangunan modal insan 
berteraskan al-Quran. Senjata utama mereka ialah dengan menakut-nakutkan manusia 
mengenai kesusahan dan kesukaran hidup dunia jika hasutan mereka tidak dipatuhi. 


.jJ-jip HJlj jlSJjd UJlj ^LL^Ij jioJl j^SJjd jllg.SJl 


Maksudnya: Syaitan itu menjanjikan (menakut-nakutkan) kamu dengan kemiskinan dan 
kepapaan (Jika kamu bersedekah atau berderma), dan ia menyuruh kamu melakukan 
perbuatan yang keji (bersifat bakhil kedekut); sedang Allah menjanjikan kamu (dengan) 
keampunan daripadaNya serta kelebihan kurniaNya. Dan (ingatlah), Allah Maha Luas 
limpah rahmatNya, lagi sentiasa Meliputi PengetahuanNya (al-Baqarah 2:268). 
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Selain itu, mereka turut menghiasi keburukan serta kemunkaran yang dilakukan supaya 
kelihatan elok dan tidak menimbulkan rasa berdosa atau bersalah di dalam hati mereka. 
Firman Allah S WT: 


L«Jls . IjJlT Ollg,,xJl IjCjOsj IUjIj Pr Sj-L* 

liLs 4Saj jJ_aLj j^-l IjjjI Lc lj>yj lil |»4 ;Lp L L>tJLS 4j IjJjj* La IjAj 


Maksudnya: Maka alangkah eloknya kalau mereka berdoa kepada Kami dengan 
merendah diri (serta insafdan bertaubat) ketika mereka ditimpa azab Kami? Tetapi yang 
sebenarnya hati mereka keras (tidak mahu menerima kebenaran), dan Syaitan pula 
memperelokkan pada (pandangan) mereka apa yang mereka telah lakukan. Kemudian 
apabila mereka melupakan apa yang telah diperingatkan mereka dengannya, Kami 
bukakan kepada mereka pintu-pintu segala kemewahan dan kesenangan, sehingga 
apabila mereka bergembira dan bersukaria dengan segala nikmat yang diberikan kepada 
mereka, Kami timpakan mereka secara mengejut (dengan bala bencana yang 
membinasakan), maka mereka pun berputus asa (dari mendapat sebarang pertolongan) 
(al-An ’am 8:43-44). 

Tentangan dari syaitan amat sulit untuk diatasi oleh insan biasa yang tidak mempunyai 
jati diri sebagai modal insan muslim yang kental. Ini adalah kerana ia merupakan musuh 
luaran yang tidak kelihatan. Serangan daripadanya datang dalam berbagai bentuk melalui 
berbagai cara sama ada melalui pihak musuh dalam bentuk manusia mahupun dari dalam 
diri insan sendiri. Firman Allah SWT: 


Ijjljp JylJl ^jjsAj J,l ^ 4-42ju 'j j~jjl o^Ljj’ Ldijr illilSj 

. 0 J \ydu_ LId jjjj s-Lj jJj 


Maksudnya: Dan demikianlah Kami jadikan bagi tiap-tiap Nabi itu musuh dari sycdtan- 
syaitan manusici dan jin, setengahnya membisikkan kepada setengahnya yang lain kata- 
kata dusta yang indah-indah susuncmnya untuk memperdaya pendengarnya. Dan jikci 
Tuhanku menghendaki, tentulah mereka tidak melakukannya. Oleh itu, biarkanlah 
mereka dan apa yang mereka ada-aclakan (dari perbuatan yang kufur dan dusta) itu. (cd- 
An ’am 6:112) 


Menurut Tantawi dalam tafsimya, syaitan jin dan syaitan manusia adalah jin atau 
manusia yang kufur dan ingkar perintah Allah SWT. Mereka saling berinteraksi secara 
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halus antara satu sama lain untuk menghiaskan kepada manusia kata-kata nista dan dusta, 
supaya mereka terpedaya dan terjerumus ke lembah kemaksiatan dan kekufuran kepada 
Allah SWT (Tantawi, 1997). Justeru, dalam konteks ini serangan mereka datang melalui 
rakan seperjuangan mereka dari kalangan manusia sendiri, iaitu orang-orang yang ingkar 
dan kufur. 


Selain itu, syaitan juga mampu menembusi diri manusia seterusnya menghasut dan 
mempengaruhi sikap, pemikiran, tingkah laku dan emosi manusia. Dalam konteks ini, 
berlaku suatu peristiwa kepada Rasulullah SAW dan dua orang sahabat yang tidak 
temilai pengajaran daripadanya. Safiyyah binti Huyai r.a., isteri Rasulullah SAW 
meriwayatkan bahawa pada suatu malam, ketika Rasulullah SAW beriktikaf di masjid, 
saya datang untuk menziarahinya. Setelah selesai bercerita, saya bangun untuk balik, lalu 
Rasulullah SAW bangun bersama untuk menghantar saya pulang. Tiba-tiba, dua orang 
lelaki Ansar lalu di hadapan Rasulullah SAW Mereka mempercepatkan langkah setelah 
nampak baginda Rasulullah SAW Rasulullah SAW memanggil mereka sambil berkata: 
“nanti dulu, dia adalah Saliyyah binti Huyai.” Dua lelaki itu menjawab: “Subhanallah, 
wahai Rasulullah kami sedikitpun tidak syak wasangka terhadap tuan.” Baginda 
kemudian bersabda: 


: Jil 




LkSsj jli 3 oi 3/^ OL-J^l (j/ 4 Collgk"xJl oj 



Maksudnya: Sesungguhnya syaitan mengalir dalam diri insan mengikut saluran darah. 
Dan sesungguhnya aku takut dia mencampakkan sesuatu, atau sesuatu ycmg buruk dalam 
hati kamu berdua. (Hadis riwayat al-Bulkhariy) 


Lebih dahsyat lagi, syaitan mampu datang terus kepada manusia dalam berbagai bentuk 
termasuk dalam rupa paras manusia biasa dan berkomunikasi dengan mereka seterusnya 
mempengaruhi keputusan yang diambil dalam sesuatu perkara. Dalam konteks ini, 
peristiwa kedatangan syaitan dalam rupa seorang syeikh dari Najd ke majlis persidangan 
pembesar Quraish untuk mengambil tindakan terhadap Rasulullah SAW di awal 
perutusan baginda sebagai Rasul cukup masyhur dan ketahui umum. Dalam peristiwa di 
Dar al-Nadwah itu, jelas bagaimana syaitan itu memberi pandangan terhadap semua 
cadangan tindakan yang dikemukakan dalam mesyuarat tersebut sehingga akhirnya 
mesyuarat bersetuju menerima cadangan yang diperakukan olehnya (al-Qastalaniy, 
1323H). 


KESIMPULAN 
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Al-Quran al-Karim membuktikan bahawa Islam adalah agama yang syumul, holistik, 
sempurna dan tidak sekali-kali mengabaikan sesuatu aspek semata-mata untuk memenuhi 
satu aspek yang lain. Sejauh mana ia menyeru para pengikutnya supaya berusaha 
mengejar kecemerlangan akhirat, sejauh itu jugalah ia menyeru mereka supaya merebut 
kegemilangan dunia. Sebagai sumber rujukan tertinggi Islam, al-Quran menggariskan 
panduan penting kepada umat manusia untuk mentransformasikan diri setiap individu, 
masyarakat negara dan ummat sejagat ke arah mencapai matlamat penciptaan dan 
pengutusan mereka sebagai khalifah Allah di muka bumi. Panduan ini menjadi model 
yang boleh disesuaikan sepanjang zaman mengikut situasi dan kondisi semasa sesuatu 
masyarakat atau negara. 


Justeru, apabila seluruh umat Islam menghayati dan melaksanakan sepenuhnya saranan 
al-Quran dan Sunnah Rasulullah SAW, bermula dari pembentukan modaln insan 
cemerlang, sebuah tamadun terbilang pasti akan terbina, sebagaimana yang telah 
dibuktikan oleh generasi al-salaf al-salih. Pengembalian semula era gemilang tamadun 
Islam ini menjadi kewajipan setiap muslim. Apabila sumber modal insan umat Islam 
mencapai tahap kesempurnaan dari sudut kerohanian dengan keimanan yang kamil, 
begitu juga kesempumaan dari sudut tindak-tanduk dan amalan, dengan masing-masing 
menunaikan tanggungjawab mengikut kapasiti dan kondisi masing-masing, nescaya 
kemajuan, kemakmuran, keamanan, keselamatan, keharmonian, kedaulatan dan 
kehebatan sebuah tamadun yang dinantikan pasti akan tiba. Firman Allah SWT: 


J 'y> (jjJJl LLS"" jij^l (3 ^ iIjUkPj jUSU-a Ij-Jl (jjJJl lUl JtPj 


. OjjL^LaJl UJUjli tlJJi JjJ JjsS"" 


Maksudnya: Allah menjanjikan orang-orang yang beriman dan beramal soleh dari 
kalangan kamu (wahai umat Muhammad) bahawa Ia akan menjadikan mereka khalifah- 
khalifah yang memegang kuasa pemerintahan di bumi, sebagaimana Ia telah menjadikan 
orang-orang yang sebelum mereka: khalifah-khalifah yang berkuasa; dan Ia akan 
menguatkan dan mengembangkan ugama mereka (ugama Islam) yang telah diredhaiNya 
untuk mereka; dan Ia juga akan menggantikan bagi mereka keamanan setelah mereka 
mengalami ketakutan (dari ancaman musuh). Mereka terus beribadat kepadaKu dengan 
tidak mempersekutukan sesuatu yang lain denganKu. Dan (ingatlah) sesiapa yang kufur 
ingkcir sesudah itu, maka mereka itulah orang-orang yang derhaka. (al-Nur :55) 

Kehebatan generasi awal Islam sehingga mampu menguasai hampir sepertiga dunia dan 
mampu menjadi kuasa tunggal dunia buat beberapa kurun adalah kerana kekuatan modal 
insan mereka yang istiqamah dan iltizam terhadap ajaran Islam seperti yang terkandung 
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di dalam al-Quran dan al-Sunnah. Justeru, bagi mengembalikan kecemerlangan ini, umat 
Islam hari ini tidak ada pilihan kecuali kembali kepada model pembangunan modal insan 
berteraskan alQuran seperti yang dipraktiskan oleh para al-salaf al-salih bak kata al- 
Imam Malik rahimahullah: “umat ini tidak akan menjadi baik kecuali dengan dengan apa 
yang telah menjadikan generasi awalnya sebagai yang terbaik” (Sacid cAbd al-cAzim, 
2006). 

Suatu kajian lebih terperinci perlu digerakkan bagi memperincikan model pembangunan 
modal insan ini bagi memperincikan setiap teras yang dinyatakan dengan lebih terperinci 
bagi memudahkan implimentasinya dalam konteks semasa. Selain itu, cabaran dan 
tentangan terhadap model al-Quran ini perlu diteliti dan dikaji secara mendalam dalam 
konteks semasa oleh para pakar dari berbagai bidang bagi menyediakan strategi pelan 
tindakan yang komprehensif dan efektif. Plan tindakan serta strategi pelaksanaannya 
boleh ditentukan oleh pihak berwajib mengikut kapasiti serta kreativiti yang ada dari 
semasa ke semasa dengan disokong oleh usaha penambahbaikan berterusan. 
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ABSTRAK 


Di Malaysia, golongan muslimah dilihat berperanan penting dalam menyampaikan dakwah khususnya 
yang melibatkan televisyen (tv). Namun, setelah diteliti, terdapatnya segelintir golongan pendakwah 
wanita yang tidak mematuhi garis panduan Islam terutamanya dalam aspekpercakapan dan pergaulan. Ini 
kerana tiadanya garis panduan yang sempurna untuk dijadikan panduan bagi pendakwah wanita khusus 
dalam aspek percakapan dan pergulan menurut al-Quran. Kajian ini merupakan kajiankualitatij dengan 
metod pengumpulan data melalui analisis dokumen dan observasi. Dengan terhasilnya kajian ini maka 
pengkaji dapat menghasilkan garis panduan berdakwah kepada para pendakwah wanita di televisyen.Oleh 
itu, kajian ini juga dapat memberi sumbangan kepada pihak-pihak berkepentingan seperti JAKIM dan unit 
penyiaran dan media untuk penambahbaikan garis panduan yang telah sedia ada. 

Kata kunci: Garis panduan, pendakwah wanita, percakapan, pergaulan, televisyen. 


PENDAHULUAN 


Penglibatan wanita muslimah dalam bidang dakwah temyata sangat penting. Peranan 
pendakwah wanita ini dapat dilihat melalui kemunculan mereka di media massa 
khususnya televisyen (tv). Namun, penelitian yang dilakukan terhadap pendakwah wanita 
ini tidak mematuhi garis panduan yang dianjurkan oleh Islam seperti dalam aspek 
percakapan dan pergaulan. Ini sebagaimana Amini Amir Abdullah (2009) menerangkan 
bahawa dakwah secara lughawi berasal dari bahasa Arab. Ia membawa maksud seruan, 
panggilan, undangan. Secara istilah, kata dakwah bererti menyeru atau mengajak manusia 
untuk melakukan kebaikan dan menuruti petunjuk, menyuruh berbuat kebajikan dan 
melarang perbuatan mungkar yang dilarang oleh Allah SWT dan RasulNya agar manusia 
mendapat kebahagiaan di dunia dan di akhirat. 

Justeru terlebih dahulu sangat penting untuk pendakwah wanita itu sendiri mematuhi 
garis panduan Islam kerana mereka menjadi ikutan masyarakat umum. 
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Peranan pendakwah wanita dan peranan pendakwah lelaki kini dilihat sama pentingnya 
dalam berdakwah. Ini kerana mereka sering digabungkan untuk menjayakan sesebuah 
rancangan dakwah dan ia juga merupakan permintaan para penonton untuk melihat 
mereka sama-sama berganding bahu dalam menjayakan sesuatu program yang dianjuran. 
Fenomena ini berbeza dengan apa yang berlaku pada sekitar era 1960 dan 1970 an 
seterusnya merubah persepsi bahawa peranan wanita hanya layak menjadi guru sahaja. 
Ini dibuktikan dengan pihak penganjur program dakwah sedaya upaya berusaha untuk 
memastikan setiap forum dakwah mesti mengutarakan kedua-dua pendakwah lelaki dan 
wanita bagi memastikan kehendak penonton dapat dipenuhi.Ia seterusnya menolak 
anggapan bahawa peranan wanita hanya terhad di rumah sahaja. Ini kerana Islam 
membenarkan wanita bergiat aktif dalam masyarakat asalkan mereka berada dalam ruang 
lingkup yang dibenarkan oleh syariat. Ini adalah penting untuk menjaga kemuliaan dan 
kehormatan kaum wanita itu sendiri dan pada masa yang sama dapat menyelamatkan 
kaum lelaki dari fitnah godaan. Namun bilangan pendakwah wanita masih begitu sedikit 
berbanding pendakwah lelaki di Malaysia (Mimi Hanida Abdul Mutalib, 2008). Jadi di 
sini dapatlah disimpulkan bahawa wanita muslimah dibenarkan bermuamalah atau 
berdakwah asalkan mereka mematuhi garis panduan sebagaimana yang Islam tetapkan. 

WANITA MUSLIMAH SEBAGAI PENDAKWAH 

Peranan yang dimainkan oleh pendakwah wanita Malaysia kini sangat menggalakkan 
sehingga ada penonton yang menjadikan mereka sebagai ikutan. Kemunculan mereka di 
rancangan-rancangan dakwah seperti rancangan Semanis Kurma, rancangan Tanyalah 
Ustazah, rancangan Halaqah dan sebagainya sememangnya di nanti-nantikan. Antara 
pendakwah wanita yang terlibat dalam rancangan dakwah tersebut seperti Ustazah Nor 
Baiyah binti Mahmood, Ustazah Dr. Masyitah binti Ibrahim, Ustazah Norhafizah binti 
Musa dan ramai lagi. 

Golongan pendakwah wanita yang menggunakan televisyen sebagai medium untuk 
menyampaikan dakwah memberi pengaruh dan kesan yang mendalam kepada para 
penonton atau sasaran dakwahnya. Ini sebagaimana (Nor Fairoz Bin Abdul Mutalib, 
2008) menyatakan bahawa televisyen merupakan medium terbaik dalam menyampaikan 
dakwah. Jadi di sini, pendakwah wanita mestilah menjadi contoh ikutan yang baik 
sebagaimana yang Islam gariskan. Ini juga sebagaimana Haslina Ibrahim, (2012) 
menyatakan bahawa dakwah yang proaktif sifatnya bermula dengan diri pendakwah itu 
sendiri sebagai qudwah hasanah.Para pendakwah perlu menjadi contoh ikutan yang baik 
daripada segi akhlak, personaliti bahkan juga keluarga. 

Justeru, ini menunjukkan bahawa cara berdakwah atau medium yang digunakan juga 
berbeza kerana jika dahulu cara berdakwah tidak melibatkan penggunaan teknologi akan 
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tetapi pada masa kini penggunaan teknologi tersebut digunakan secara meluas. 
Contohnya seperti media eletronik yang meliputi televisyen, radio dan sebagainya. 
Namun begitu, wujudnya sesetengah pihak yang mengecam golongan wanita atau 
muslimah yang berdakwah dengan media seperti ceramah umum melalui radio, 
televisyen dan sebagainya dengan hujah matlamat tidak menghalalkan cara. 
Persoalannya, mengapakah terdapat kecaman sedemikian kepada para pendakwah 
wanita?. Adakah ini disebabkan oleh gaya percakapan atau tingkah laku pendakwah 
wanita yang agak keterlaluan dalam menyampaikan dakwah? Justeru, kajian ini 
membahaskan tentang aspek percakapan dan aspek pergaulan yang menjadi elemen 
penting yang harus dijaga dan dipatuhi oleh pendakwah wanita masa ini. 

GARIS PANDUAN BAGI PENDAKWAH WANITA DALAM ASPEK 
PERCAKAPAN MENURUT AL-QUR’AN 


Islam membenarkan kaum wanita bermuamalah sesama manusia asalkan mereka 
mematuhi garis panduan yang Islam tetapkan terutamanya dalam aspek percakapan. 
Namun begitu, suara wanita diperdebatkan tentang hukumnya. Ini sebagaimana Al- 
Sabuni, (2007) menjelaskan mengenai suara wanita adakah ia merupakan aurat ataupun 
tidak. Islam mengharamkan semua perkara yang boleh membawa kepada fitnah atau 
kerosakan. Ini sebagaimana dilarang golongan wanita menghentakkan kaki mereka yang 
mempunyai perhiasan berbunyi seperti loceng kaki kerana ia boleh menimbulkan 
perasaan tidak baik dari sesetengah kaum lelaki yang mempunyai penyakit di dalam hati 
mereka. Hal ini sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah an-Nur 24:31 : 


" ^3 yi „ & 9 * 9 * " ^ ^ $ i ^ j 3 % ^ t** ^ 

jl^ * J j^JJ 3 j&J^?' j? j*^aUaxJ 

jJ-S ^J U^JJ^ jj^^J 'jJ^ ^ jteO 

pist jt jt 3' j^ji^ 

U jl j^jUU jl j^jU' j' u^j^) j' u^» j' j^j*4 

p jj j' j2all j' Jljjl' Jj' jj. j' j^Uj' 

jf j^J ^ jJ^jJ jj^ ^J HJJ^ is^ 'j jJ^ 
V ) jjiki jj^J^' ^j' J! ' JtL^J 


Maksud: ...Dan janganlah mereka menghentakkan kaki untuk cliketahui orang 
akan apayang tersembunyi dariperhiasan mereka... 


Pakar sarjana Islam aliran Hanafi berhujah dengan menggunakan larangan bahawa suara 
wanita juga adalah aurat kerana jika wanita dilarang memperdengarkan suara gemercing 
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gelang kakinya maka larangan memperdengarkan suara dengan keras lebih kuat lagi 
hukumnya. Manakala para pakar sarjana Islam aliran Syafie dan lain-lain berpendapat 
bahawa suara wanita tidak dikira aurat. Ini kerana wanita berhak untuk berdagang 
(berjual beli) dan memberi kesaksian di muka pengadilan. Perbuatan-perbuatan tersebut 
mengharuskan wanita mengeraskan suara dalam pembicaraan (Al- Sabuni, 2007). 

Al-Jashash, (1998) pula menyatakan bahawa dalam ayat di atas, wanita ditegah daripada 
meninggikan suara di hadapan ajnabi jika suara tersebut boleh membawa kepada fitnah 
sepertimana ditegah dari memperdengarkan bunyi loceng kaki mereka. Perkara ini 
sebagaimana ditegahnya golongan wanita dari memperdengarkan laungan azan kerana ia 
memerlukan kepada suara yang kuat ataupun nyaring. Ia juga menunjukkan larangan 
melihat wanita dengan pandangan nafsu kerana ia boleh membawa kepada kelalaian dan 
pembuka kepada pintu fitnah. 

Justeru, dalam kajian ini pengkaji merasakan bahawa pendapat dari fahaman Mazhab 
Syafie adalah yang terbaik iaitu suara wanita tidak dikira aurat. Ini kerana iabersesuian 
dengan suasana di Malaysia yang memerlukan wanita untuk turut sama berganding bahu 
dalam membantu golongan lelaki dalam pekerjaannya khususnya dalam kegiatan dakwah 
Islam yang melibatkan pendakwah wanita.Namun begitu mereka tetap terikat dengan 
garis panduan Islam agar kesucian Agama Islam itu terpelihara. Justeru, setelah diteliti 
dari syariat Islam terhadap wanita maka pengkaji telah membahagikanaspek percakapan 
kepada dua bahagian utama iaitu bahagian praktikal (luaran) dan bahagian spiritual 
(dalaman). 

ASPEK PERCAKAPAN PENDAKWAH WANITA 
1.1 Etika percakapan dari segi praktikal 

Aspek percakapan merupakan aspek yang penting dalam kehidupan. Maka dengan sebab 
itulah, Islam menetapkan garis panduan dalam aspek ini khususnya kepada muslimah. 
Antara garis panduan yang ditetapkan oleh Islam kepada muslimah seperti: 

1. Di dalam percakapan, setiap muslimah mestilah berkata perkara yang benar 
seiring dengan perbuatan sebagaimana yang dianjurkan Islam. Ini sebagaimana 
firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Ahzab 33:70: 

2 . 

V * Ijijij I J&\ Ijiil^. tgjU 

Maksud: ...Dan katakanlah perkataan yang tepat-(Benar dalam semua perkara). 
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Hal ini sebagaimana menurut Ibnu Kathir, (1973) menjelaskan bahawa Allah SWT 
memerintahkan kepada hamba-hambanya yang beriman agar tetap bertaqwa kepadaNya 
dan menyembahNya dengan penyembahan sebagaimana seseorang yang melihatNya. 
Mereka juga mestilah mengucapkan perkataan yang benar, jujur, tidak bohong dan tidak 
pula menyimpang. 

3. Dalam percakapan juga, muslimah mestilah menjauhi dari menggunakan 
perkataan yang sia-sia. Ia dimaksudkan juga dengan perkataan tersebut, tidak 
mengguris hati orang lain dan tidak bercakap perkara yang dimurkai Allah SWT 
atau menyekutukannya dengan segala sesuatu yang lain. Ini sebagaimana yang 
firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Mukminun 23:3: 



Maksud: Dan mereka yang menjauhkan diri dari perbuatan dan perkataan 
yang sia-sia. 


Al-Qurtubi, (2004)menyatakan bahawa menurut pendapat Adh-Dhahhak “Al-Laghwu” di 
sini bermaksud syirik. Al-Hasan pula mendefinisikannya sebagai seluruh kemaksiatan. 
Manakala menurut pakar bahasa pula ia dimaksudkan dengan sesuatu yang wajib dibuang 
dan ditinggalkan baik berupa permainan, senda gurau dan kemaksiatan. 


4. Dalam percakapan juga, muslimah mestilah tidak melembut-lembutkan suara atau 
memanja-manjakan suara lebih dari kebiasaannya. Ini kerana Allah SWT 
melarang sifat sedemikian sebagaimana firmanNya dalam al-Qur’an, surah al- 
Ahzab 33:32: 


jjjajl jj) (Ja jyiljJ ^jlll 

ry il jVjl <» Us j 


Maksud: ...Oleh itu, janganlah kamu berkata-kata dengan lembut manja (semasa 
bercakap dengan lelaki asing) kerana yang demikian boleh menimbulkan 
keinginan orang yang ada penyakit dalam hatinya (menarik tujuan kepada kamu) 
dan sebaliknya berkatalah dengan kata-kata yang baik (sesuai dan sopan). 


Al-Qurtubi, (2004) menyatakan bahawa Allah SWT memerintahkan kepada isteri-isteri 
Nabi SAW agar berbicara dengan fasih dan baik. Tidak boleh disertai dengan sesuatu 
yang dapat membuat hati yang diajak berbicara menjadi tertarik kepada mereka. Menurut 
Ibnu Kathir, (2004) pula menjelaskan bahawa As-Saddi dan lain-lainnya mengatakan 
bahawa makna yang dimaksudkan ialah janganlah berkata-kata dengan nada lemah 
lembut jika berbicara dengan lelaki. Manakala Ibn Zaid juga menyatakan bahawa ia 
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mestilah ucapan yang baik, pantas dan tegas tanpa melemah-lembutkan suara 
sebagaimana percakapan wanita dengan suaminya. 

5. Muslimah juga mestilah menjauhi sifat mengumpat atau mencari-cari kesalahan 
orang lain dalam percakapan yang dituturkan. Ini sebagaimana firman Allah SWT 
dalam al-Qur’an, surah al-Hujurat 49:12: 


V 4 1 QJUU J 




I 


J ) JJOLUd^J V j Pi o^ti uj l>^' o* 'j^ 

i ••ii , > *> . j ,j J >j i>. 

4U) IjSJIj OjajA J^3 LlLQ JjlU Jl ^A^.) L-L^j) I tJ aUjJaJU L-LUJ 


> Y fj^j iti o[ 

Maksud: ...Dan janganlah sesetengali kamu mengumpatkan setengahnya yang 
lain. Sukakah seseorang dari kamu memakan daging saudaranya yang telah 
mati?(Jika demikian keadaan mengumpat) maka sudah tentu kamu jijik 
kepadanya.(Oleh itu, patuhilah larangan-larangan yang tersebut) dan 
bertaqwalah kamu kepada Allah SWT, sesungguhnya Allah SWTpenerima taubat, 
lagi amat mengasihani. 


Ibnu Kathir, (1973) menyatakan bahawa ayat ini merupakan ayat yang Allah SWT 
melarang hamba-hambanya yang beriman agar menjauhi prasanga buruk kepada orang- 
orang sekelilingnya. Ini kerana sestengah prasngka tersebut merupakan dosa dan Allah 
SWT juga melarang seseorang dari mencari-cari kesalahan orang lain. Allah SWT juga 
membuat perumpamaan bagi orang sebegini dengan memperumpamakan mereka seperti 
memakan daging saudaranya yang telah mati. Allah SWT juga menyeru agar mereka 
segera bertaubat kepadaNya. 

Jadi di sini, pengkaji dapat menyimpulkan bahawa suara wanita ataupun suara 
pendakwah wanita tidak dikira aurat akan tetapi mereka mestilah mematuhi garis 
panduan Islam tentang percakapan seperti berkata benar, tidak menggunakan perkataan 
sia-sia, tidak mengumpat dan sebagainya. Ini bertujuan agar mereka dihormati dan usaha 
dakwah yang dilakukan sentiasa diredhai oleh Allah SWT. 

1.2 Etika percakapan dari segi spiritual 

Allah SWT tetap memandang sifat dalaman ataupun spiritual manusia dalam aspek 
percakapan walaupun ianya tidak dapat dilihat dengan mata kasar. Maka dengan sebab 
itulah Islam menganjurkan agar mereka mempunyai sifat dalaman yang baik agar ianya 
beroleh pahala di sisi Allah SWT. Antara sifat dalaman yang perlu ada pada muslimah 
dalam aspek percakapan yang melibatkan spiritual seperti: 
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1. Dalam aspek percakapan seharusnya muslimah menghiasi sifat dalaman mereka 
dengan menimbulkan perasaan malu di dalam diri apabila berkata-kata. Ini 
sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Qashas 28:25: 


^jjlll Ljj^j <. aA‘< S/ JiJ j^ajLa^ll AjIc- j^aSj oc-Lk. IjI (.JJfl.* 


\0 




tUati 


Maksud: Kemuclian salah seorang dari perempuan dua beradik itu datang 
mendapatkannya dengan berjalan dalam keadaan tersipu-sipu... 

Ath-Thabari, (2005) menyatakan bahawa seorang dari dua wanita yang telah dibantu 
Musa mengambil air itu dan datang kepadanya dalam keadaan malu sambil menutup 
wajahnya dengan kain. Sementara Syeikh Imad Zaki al-Barudi, (2012) menyatakan 
bahawa wajib bagi manusia untuk menghiasi dirinya dengan perasaan malu. 


2. Muslimah juga mestilah bersifat merendah diri dalam percakapan. Ini 
sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Furqan, 25:63: 


o > ^ 

IjJUi 




iJ 


C* 


jlaLk |j|j UjA j jjjjj jjjj]! jjja.j]I jljC- j 

nr llL 


Maksud: Dan Hamba-hamba Allah yang ar-Rahman, ialah mereka yang berjalan 
di bumi dengan sopan santun, dan apabila orang-orang yang berkelakuan kurang 
adab hadapkan kata-kata kepada mereka, mereka menjawab dengan perkataan 
yang selamat dari perkara yang tidak diingini. 


Ibnu Kathir, (1973) menjelaskan ayat ini melukiskan sifat-sifat dan cara hidup yang 
seharusnya dimiliki oleh hamba-hamba mukmin agar mereka memperoleh darjat yang 
tinggi di sisi Allah SWT. Iaitu mempunyai sifat rendah hati ketika berjalan, tidak 
sombong dan tidak memandang rendah orang-orang sekeliling. Jika perjalanan mereka 
dimaki oleh orang-orang yang tidak baik, namun mereka tetap bersabar dan tetap 
membalas ucapan tersebut dengan ucapan yang baik. Sementara Isham Bin Muhammad 
Asy-Syarif, (2006) menjelaskan bahawa setiap manusia mestilah menjauhi sifat riyak 
dalam percakapan agar terhindar dari kemurkaan Allah SWT. 


Jadi di sini, pengkaji dapat menyimpulkan bahawa setiap muslimah termasuk juga 
pendakwah wanita mestilah menghiasi diri mereka dengan sifat dalaman yang baik 
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terutamanya dalam aspek percakapan seperti merasa malu dan merendah diri semasa 
bercakap agar ianya mendapat ganjaran yang baik dari Allah SWT. 


ASPEK PERGAULAN PENDAKWAH WANITA 


Islam menginginkan umatnya berada dalam kemudahan meskipun mempunyai garis 
panduan yang perlu dipatuhi. Ia juga bukanlah untuk menyusahkan umatnya terutamanya 
muslimah melainkan untuk meletakkan mereka di tempat yang mulia berbanding umat- 
umat yang lain. Ia juga mencakupi garis panduan dalam aspek pergaulan. Ini 
sebagaimana Badawi Mahmud Asy-Syaikh, (2004) menyatakan meskipun di dalam Islam 
mengatakan bahawa perempuan membawa fitnah yang besar namun Islam tidak melarang 
mereka untuk mendapat hak-hak dalam kehidupan contohnya hak bersosial asalkan 
mereka mengikut syariat atau garis panduan Islam agar mereka terhindar daripada fitnah, 
terpelihara kehormatan dan kesuciannya dan sebagainya. Ia adalah untuk kebaikan wanita 
itu sendiri di samping Islam juga memuliakan akan kewujudan mereka selaku makhluk di 
bumi ini. Justeru, setelah diteliti dari syariat Islam terhadap wanita maka pengkaji telah 
membahagikanaspek pergaulan kepada dua bahagian utama iaitu bahagian praktikal 
(luaran) dan bahagian spiritual (dalaman). 

2.1 Etika pergaulan dari segi praktikal 

Aspek pergaulan merupakan aspek yang melibatkan hubungan sosial sesama manusia 
termasuklah muslimah. Maka dengan sebab inilah Islam menetapkan garis panduan 
dalam aspek pergaulan kepada muslimah agar mereka sentiasa dalam kemuliaan dan 
terhindar dari dosa, fitnah dan sebagainya . Antara garis panduan Islam dalam aspek 
pergaulan dari segi praktikal adalah seperti: 


1. Dalam aspek pergaulan, muslimah dianjurkan untuk memberi salam atau ucapan 
yang baik apabila bertemu. Ini sebagaimana firman Allah SWT dalamal-Qur’an, 
surah an-Nisa’ 4:86: 


\ L& ^ u! ^ J^J J^ ^ A 


r* ^ 


liij 

A1 


Maksud: Dan apabila kamu cliberikan penghormatan dengan sesuatu ucapan hormat 
(seperti memberi salam) maka balaslah penghormatan itu dengan lebih baik 
daripadanya, atau balaslah dia dengan dengan cara yang sama. Sesungguhnya 
Allah SWT sentiasa menghitung akan tiap-tiap sesuatu. 
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Mengenai ayat ini, Ibn Al-A’rabi, (2008) menjelaskan bahawa ucapan salam merupakan 
sebab terawal yang mengundang adanya penghormatan. Sementara Ath-Tabari pula 
menyatakan bahawa ucapan penghormatan yang lebih baik itu ialah kepada orang Islam, 
sementara membalas penghormatan yang sama ialah kepada orang kafir (Ath-Thabari, 
2005) 

2. Dalam aspek pergaulan juga, muslimah mestilah menjaga pandangan dari melihat 
aurat atau perkara yang haram. Ini sebagaimana firman Allah SWT dalam al- 
Qur’an, surah an-Nur 24:31: 


- i», * > , .» t - A , > l ^.5 -=■ - t- ^ , 

jljfj * J U^^J J U& Lk® j j 0$j 

h? f ^ y? , a, 

Is^ jA^Ukj Ijla U VJ j$^jj 

a$t jt 3' ^ jt i^j^ vj 

U j\ j^jljj jl j$jjUl jl j$jjUj jjj ji j$j jUj jl iji j 

fJ jjjil jSail ji Jiujii j^ Ajjyi Jji jjxfiil J jiuui djiL 

j? j^ui u Jajj j^ijL jJjUaJ Vj juJiI Ujjju jiu 'jjAj 

^ ^ -g£ ^ ,A> ^ 0 ^ JJ 

v) jjiiij ^iiii jjiojiji ajI JJ'jj jj j j^juj 

Maksud: D«// katakanlah kepada perempuan-perempuan yang beriman supaya 
menyekatpandangan mereka (daripada memandangyang haram)... 


Al-Sabuni, (2007) menyatakan bahawa ia diertikan juga dengan menahan pandangan 
mereka dari melihat perkara-perkara yang haram yang boleh membawa kepada kerosakan 
diri ataupun dosa. 


3. Muslimah juga mestilah mengelak daripada berkhalwat. Ia jelas sebagaimana 
hadis riwayat Muslim: 


j jl Ulp ajjI jl JjOj jll : jli Up aJjI ^jOj Ul j2p j jU- jp 
( An-Nawawi, t.t) 15 j' LUSTi jl jl l_Oj & JJP jirj 


Maksud: Dari Jabir r.a dia berkata, Rasulullah SAW bersabda: Ketahuilah 
janganlah ada seorang lelaki bermalam di rumah seorang janda, kecuali jika 
lelaki tersebut beristeri atau disertai nmhramnya. 

Hal ini sebagaimana yang dijelaskan oleh Abul A’la Al-Maududi, (1406) mengatakan 
bahawa lelaki dan perempuan, kedua-duanya mempunyai rasa tertarik pada lawan 
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jenisnya sehingga mereka boleh dilamun cinta. Perkara ini berlaku akibat rasa tertarik 
kepada bentuk fizikal keduanya, keserasiannya, warna kulitnya, penampilannya, 
sentuhannya dan bahagian-bahagian lain yang boleh menimbulkan rasa tertarik seksual. 
Selain itu, kemerduan suara, gaya berjalan, gerak-geri dan sorotan mata juga boleh 
menimbulkan daya tarikan yang kemudian disokong dengan pelbagai sebab di sekitar 
keduanya yang menggerakkan kecenderungan seksual dan salah seorang dari 
keduanyapun suka kepada yang lain. 

Maka dengan sebab inilah Islam melarang seorang perempuan berdua-duan dengan lelaki 
yang bukan mahram atau bukan suaminya di suatu tempat. Ini kerana ia boleh 
menjerumuskan mereka ke lembah kehinaan dan boleh mencalar maruah mereka. Ia juga 
bagi mengelakkan fitnah. Jika mereka ingin berjumpa, mestilah ada bersama mereka 
mahram ataupun suami mereka.Namun Islam membenarkan menemui saudara-saudara 
sesusuannya (Badawi Mahmud Asy-Syaikh, 2004). Dr. Ahmad Shalaby (2001) juga 
mengatakan tidak boleh berdua-duan dalam pergaulan antara lelaki dan wanita. 


4. Dalam pergaulan juga, muslimah seharusnya tidak memakai bau-baun atau 
wangi-wangian kecuali apabila di hadapan suami sahaja. Ini sebagaimana hadis 
riwayat Muslim: 


bi ipbj dp &i Jpj 05 jii :oJii iii tJ0\ 

// s / 0, Jl ^ ___ 

(An-Nawawi, t.t) oAg-4 


Maksud: Dari Zainab ats-Tsaqafiyyah r.a, dia berkata: "Rasulullah SAWbersabda 
kepada kami, ‘Apabila salah seorang dari kamu kaum wanita turut berjemaah ke 
masjid, janganlah memakai wangi-wangian. 


As-Sabuni (2007) menegaskan bahawa para wanita mestilah tidak mengenakan wangian 
kerana ia boleh menarik pandangan ataupun nafsu lelaki. Al-Albani (2000) juga 
menjelaskan bahawa wangi-wangian adalah dilarang untuk kaum perempuan kerana ia 
boleh membangkitkan nafsu lelaki. Wangi-wangian di sini termasuklah apa yang dipakai 
di badan ataupun di pakaian. 


Manakala Syaikh Abdul Wahhab Abdus Salam Thawilah (2014) juga menjelaskan 
bahawa di antara faktor datangnya fitnah adalah apabila seorang perempuan itu memakai 
wangian. Bau minyak wangi ini bagi perempuan, mempunyai unsur jahat yang boleh 
mengundang unsur jahat yang lain.Ia juga boleh menarik jiwa yang jahat. Oleh kerana 
itulah, perempuan dilarang keluar rumah dengan memakai minyak wangi. Namun jika 
bersama suami mereka di rumah, maka mereka digalakkan untuk berhias dan memakai 
wangi-wangian tersebut. 
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Wanita juga tidak diharuskan keluar daripada rumah dalam keadaan memakai wangi- 
wangian daripada jenis apa sekalipun yang boleh menimbulkan tarikan atau minat kaum 
lelaki terhadapnya sehingga tergerak hati mereka kepada perkara-perkara yang dilarang 
syarak. Namun begitu, wanita juga tidak digalakkan berbau busuk kerana ia menandakan 
tidak pandai menjaga kebersihan. Berbau harum bersih yang sederhana serta tidak 
menarik perhatian terutamanya lelaki, lebih baik daripada berbau busuk (Jawiah Dakir, 
2000 ). 

5. Dalam pergaulan juga, muslimah wajib menjaga batas-batas pergaulan dan tidak 
bersentuhan kecuali dengan yang halal baginya sahaja atau mahramnya atau 
suaminya. Ini sebagaimana Firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Ahzab 
33: 21: 


j^.VI ^ajJlj aJtl Ij^.jj jpal A jjaik SjjujI altl (Jjjojj ^ jjlS Lal 


Maksud: Demi sesungguhnya! Aclalah bagi kamu pada diri Rasulullah SAW itu 
contoh teladan ikutan yang baik, iaitu bagi orang yang sentiasa mengharapkan 
keredhaan Allah SWT dan bcdasan bcdk hari akhirat, serta ia pula menyebut dcm 
memperingati Allah SWT bcmyak-bcmyak dcdam masa susah dcm sencmg. 


Menurut Ibnu Kathir (1973) menyatakan bahawa ayat ini merupakan dalil yang paling 
kuat supaya manusia mengikuti dan meniru cara Nabi SAW dalam semua aspek 
kehidupan samada ucapan, perbuatan, kesabaran dan sebagainya. Syaikh Muhammad 
Asy-Syarif (2011) juga menegaskan bahawa setiap perempuan mestilah tidak 
berpewatakan menggoda dan seakan-akan perbuatannya itu menggoda kaum lelaki 
dengan nada dan gaya percakapannya seterusnya mengajak perempuan lain untuk 
mengikut jejak yang tidak diredhai oleh Allah SWT itu. 

6. Dalam pergaulan juga, muslimah mestilah sentiasa menyeru ke arah kebaikan dan 
mengelakkan permusuhan ataupun mendamaikan manusia yang bertelagah. Ini 
sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah an-Nisa’ 4:114: 


ljS j' y jj^° j' y vi f^j^ y 

) ) £ 1 | C__fljijd3 aJtl dlljujaj-o C-liajl 1^113 (j-®J (Jjjldll 


Maksud: Ticlak acla kebcdkcm pada kebcmyakcm bisikcm-bisikcm mereka, kecucdi 
bisikcm orcmg-orcmg ycing menyuruh bersedekah, atau berbuat kebaikcm, citau 
mendamaikan cli cintara mcmusia. Dcm sesiapa yang berbuat demikian clengcm 
maksud mencari keredhcm Allah SWT, tentulah Kcrnd cikcin memberi kepadanya 
pahcda ycing amat besar. 
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Ibn Al-A’rabi (2008) menjelaskan bahawa manusia dilarang berbisik-bisik kerana ia akan 
mendukacitakan orang yang terpinggir itu. Jika bilangan berbisik itu semakin ramai maka 
semakin bertambahlah dukacitanya. Tetapi seandainya orang yang hendak berbisik itu 
terlebih dahulu meminta izin kepada orang yang seorang lagi, kemudian diberikan izin, 
maka tidaklah haram perbuatan tersebut. 

7. Muslimah juga mestilah menepati janji yang dibuat. Ini sebagaimana firman Allah 
SWT dalam al-Qur’an, surah al-Isra’ 17:34: 


.jg»]jj oAjaii ^ijj Vj ^aJJjll GjLo ijjjij Vj 


Maksud: ...Dan sempurnakanlah perjanjian dengan Allah SWT dan dengan 
manusia, sesungguhnya perjanjian itu akan ditanya. 

Al-Qurtubi (2004) menyatakan bahawa setiap janji itu akan dipertanggungjawabkan dan 
sesiapa yang memungkirinya akan dipersoalkan di akhirat kelak. Manakala Ibnu Kathir 
(2004) menjelaskan lagi bahawa hendaklah manusia menepati janji kerana ia akan 
dipertanggungjwabkan. 

Jadi di sini, pengkaji dapat menyimpulkan bahawa muslimah termasuk juga pendakwah 
wanita dibenarkan untuk bersosial tetapi mereka mestilah mematuhi garis panduan Islam 
agar kemurnian agama dan kehormatan diri mereka terpelihara. Contohnya seperti 
apabila berjumpa hendaklah mereka memberi salam ataupun ucapan yang baik, menjaga 
pandangan, menjaga batas pergaulan dan sebagainya. 

2.2 Etika pergaulan dari segi spiritual 

Di dalam Islam, faktor dalaman dianggap penting bagi seseorang muslimah kerana ia 
dikira di sisi Allah SWT. Begitu juga dalam aspek pergaulan. Antara faktor-faktor 
dalaman dalam aspek pergaulan yang perlu ada pada seseorang muslimah seperti: 


1. Muslimah mestilah menghiasi sifat dalaman mereka dengan sifat-sifat terpuji 
antaranya ialah muslimah mestilah sentiasa taat kepada Allah SWT. Ini 
sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al-Ahzab 33:71: 


2Lk k- 


jll 2^3 ^Jjjojjj auI ^laj j-oj ^Jjj4 jai_jj 


> <a J 


V) Uul^ Ijja 
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Maksud: ...Dan (ingatlah!) sesiapa yang taat kepada Allah dan RasulNya, maka 
sesungguhnya dia telah berjaya mencapai sebesar-besar kejayaan. 


Menurut Ibnu Kathir (1973) menjelaskan bahawa Allah SWT menjanjikan kepada 
mereka jika mereka melakukan perintah-perintahNya ini, maka Dia akan memberi pahala 
dengan memperbaiki amal perbuatan mereka. Yakni Allah SWT memberi mereka taufiq 
untuk mengerjakan amal-amal yang soleh dan bahawa Allah SWT akan mengmpuni 
dosa-dosa mereka yang terdahulu. Sedangkan dosa yang akan mereka lakukan di masa 
mendatang, Allah SWT akan memberi mereka ilham untuk bertaubat darinya. 

2. Muslimah juga mestilah menjadi hamba yang bertakwa kerana ia paling mulia di 
sisi Allah SWT. Ini sebagaimana firman Allah SWT dalam al-Qur’an, surah al- 
Hujurat 49:13: 


1 


u! Ij^jl-*^J Wj*U“ j ^Dl j j5o ijjja Ul (JjAIII Ijjlj 


) V j jA ^jlc, 'Jh\ j| 7 < \V<a"i Lic- t<Aj< 


Maksud: ...Sesungguhnya semulia-mulia kamu di sisi Allah SWT ialah orang 
yang lebih tac/wanya di antara kamu (bukan ang lebih keturunan atau 
bangsanya ). 


Ibnu Kathir (1973) menghuraikan ayat ini dengan menyatakan bahawa Allah SWT telah 
menciptakan manusia dari pelbagai bangsa dan suku kaum yang berbeza-beza agar 
mereka bersuai kenal. Dan sesungguhnya umat manusia itu sama di hadapan Allah SWT 
dan tiada satu bangsa atau sukupun yang mempunyai kelebihan di hadapanNya 
kecualilah orang-orang yang paling bertaqwa. Golongan ini dijanjikan Allah SWT untuk 
berada di tempat yang paling mulia di sisiNya. 

Dengan memenuhi syarat-syarat ini bukan untuk menyusahkan manusia bahkan demi 
kebaikan bersama, kerana Allah SWT tahu apa yang terbaik untuk hambaNya yang taat. 
Lelaki yang baik untuk perempuan yang baik, perempuan yang baik untuk lelaki yang 
baik.Dengan keyakinan ini, marilah di saat ini kita mula menjadi seorang yang terbaik di 
sisiNya (Sya’wana Aziz, 2010). 

Di sini, pengkaji dapat menyimpulkan bahawa muslimah termasuk pendakwah wanita 
mestilah menghiasi diri mereka dengan sifat dalaman yang baik terutamanya dalam aspek 
pergaulan agar ianya beroleh pahala dan keredaanNya samaada di dunia mahupun di 
akhirat. Contoh sifat-sifat dalaman yang baik dalam aspek pergaulan dari segi spiritual 
yang pengkaji dapat simpulkan seperti taat kepada Allah SWT dan sentiasa bertaqwa 
kepadaNya. 
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GARIS PANDUAN BAGI PENDAKWAH WANITA BERDASARKAN AL- 
QURAN: ASPEK PERCAKAPAN (PRAKTIKAL) 

1. Berkata Benar 

2. Menjauhi perkataan yang sia-sia 

3. Tidak melembut-lembutkan atau memanja-manjakan suara 

4. Menjauhi sifat mengumpat atau mencari-cari kesalahan orang lain 

GARIS PANDUAN BAGI PENDAKWAH WANITA BERDASARKAN AL- 
QURAN: ASPEK PERCAKAPAN (SPIRITUAL) 

1. Mewujudkan perasaan malu 

2. Merendah diri 

GARIS PANDUAN BAGI PENDAKWAH WANITA BERDASARKAN AL- 
QURAN: ASPEK PERGAULAN (PRAKTIKAL) 

1. Memberi salam atau ucapan yang baik apabila bertemu 

2. Menjaga pandangan 

3. Mengelak daripada berkhalwat 

4. Tidak memakai bau-bauan atau wangi-wangian 

5. Tidak bersentuhan dengan ajnabi 

6. Mengelak permusuhan 

7. Menepati janji 

GARIS PANDUAN BAGI PENDAKWAH WANITA BERDASARKAN AL- 
QURAN: ASPEK PERGAULAN (SPIRITUAL) 

1. Taat kepada Allah SWT 

2. Menjadi hamba yang bertaqwa 

KESIMPULAN 

Islam telah menetapkan garis panduan yang sempurna yang meliputi pelbagai aspek 
kepada pendakwah wanita khususnya dalam aspek percakapan dan pergaulan samada 
yang meliputi segi praktikal (luaran) mahupun spiritual (dalaman). Garis panduan dalam 
aspek percakapan dan pergaulan yang bersumberkan al-Quran sangat penting kepada 
pendakwah wanita agar perbuatan yang dilakukan mereka menepati dengan syariat Islam. 
Oleh itu, dapatlah difahami bahawa Islam membenarkan wanita bermuamalah serta 
menceburkan diri dalam bidang dakwah khususnya televisyen asalkan mereka mematuhi 
garis panduan Islam. Garis panduan Islam ini bukanlah bertujuan menyusahkan umatnya 
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akan tetapi untuk meninggikan lagi darjat atau keperibadian pendakwah wanita itu sendiri 
serta menjaga kemurnian agama Islam agar sentiasa terpelihara. 
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PERANAN GERAKAN ONE DAY ONE JUZ (ODOJ) DALAM 
MEMASYARAKATKAN TILAWAH AL-QURAN DIINDONESIA 


Windo Putra Wijaya 
Universiti Sains Islam Malaysia 


ABSTRAK 

Tilawah al-Quran adalah sunnah Rasulullah yang agung. Ada banyak hadis Nabi SAWyang menerangkan 
tentang keutamaannya. Contoh hadis yang direkodkan oleh Imam Muslim dari Abu Umamah RA. aku 
mendengar Rasulullah SAW bersabda: “Bacalah al-Quran, kerana sesungguhnya aI-Quran akan menjadi 
shafaat pcida hari kiamat bagi mereka yang membacanya. ” Daripada keutamaan itidah, lahirlah satu 
gerakan yang dinamakan dengan One Day One Juz (ODOJ). Gerakan ODOJ ini adalah gerakan yang 
mulanya diasaskan oleh beberapa orang sahaja di Indonesia. Seiring berjalannya waktu, gerakan mulia ini 
diterima oleh ramai kalangan di Indonesia, sehingga sedikit demi sedikit, gerakan ini berkembang menjadi 
satu gerakan yang besar. Dengan visi membudayakan tilawah al-Quran 1 juzuk setiap hari, gerakan ini 
patut untuk dikaji. Kertas kerja ini bertujuan untuk mengkaji cara, bentuk dan kaedah yang dijalankan 
dalam program ODOJ tersebut. Kajian ini menggunakan metodologi kualitatij yang diperolehi daripada 
maklamat yang terdapat dalam Panduan Program ODOJ, website ODOJ dan juga temubual bersama 
beberapa anggota kumpulan yang terlibat dalam program ODOJ. Di akhir kertas kerja ini, akan 
dikemukakan beberapa kebaikan dan kelemahan, dan seterusnya ulasan dan cadangan membina dan 
meningkatkan lagi program yang baik ini dan keberkesanannya yang dapat dirasakan oleh masyarakat 
Indonesia khususnya. 

katakunci: Metodologi, Memasyarakatkan al-Quran, Gerakan One Day One Juz (ODOJ) 


PENDAHULUAN 

Allah SWT telah memberikan kemuliaan kepada umat Islam dengan menganugerahkan 
kitab suci terbaik yang pernah diturunkan dalam sejarah kehidupan manusia. Firman 
Allah SWT dalam surah al-Anbiya ayat 10: 




Maksudnya: Sesungguhnya telah Kami turunkan kepada kamu sebuah kitab yang di 
dalamnya terdapat sebab-sebab kemuliaan bagimu. Maka apakah kamu tidak 
memahaminya ? 

Al-Quran adalah kitab suci terakhir yang diturunkan oleh Allah SWT. Ianya adalah 
petunjuk bagi umat manusia hingga akhir zaman. Diturunkan kepada penutup para Nabi, 
kekasih yang mulia Muhammad SAW. Kehadirannya menjadi pelita dan mukjizat bagi 
semesta. Allah SWT berfirman dalam surah Ibrahim ayat 1: 
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jjjJjl Jplj^? Jl Jib jjljl Jl oiaiaJl 5 * ^lUl r>M JJ^! 4>'=fjJ' 

0 

»L^Jl 


Maksudnya: Alif Lam Ra. (Ini adalah) Kitab yang Kami turunkan kepadamu supaya 
kamu mengeluarkan manusia dari gelap gulita kepada cahaya terang benderang dengan 
izin Tuhan mereka, (yaitu) menuju jalan Tuhan YangMaha Perkasa lcigi Maha Terpuji. 


Al-Quran yang keberadaannya akan sentiasa terpelihara dari perubahan pemalsuan, 
samaada kata ataupun makna, kerana Allah SWT sendiri telah memberikan jaminan 
untuk penjagaannya. Maha benar Allah SWT yang berfirman dalam surah al-Hijr ayat 9: 


Ulj jidJl llJjj jpu Ul 


Maksudnya: Sesungguhnya Kami-lah yang menurunkan al-Quran, dan sesungguhnya 
Kami benar-benar memeliharanya. 

Sesiapa yang berkata-kata dengan ayat al-Quran maka sungguh dia telah menggunakan 
panduan yang benar. Sesiapa yang mengamalkannya, maka baginya pahala dan petunjuk 
kepada jalan yang lurus. Al-Quran yang tidak ada keraguan di dalamnya, dapat 
menghantarkan manusia kepada akhlak yang terpuji, hidup yang seimbang, yang jika ia 
berpegang teguh dengannya, sungguh ia telah berpegang kepada sesuatu yang kokoh. 
Sebaliknya, sesiapa yang berpaling dan jauh dari al-Quran, maka sungguh telah tersesat 
kepada jalan yang buruk. 

Oleh kerana kemuliaan al-Quran yang begitu agung ini, bagi seorang muslim wajib untuk 
berinteraksi dengan al-Quran secara baik, dengan cara menghafaznya, membaca dan 
mendengamya, serta merenungi dan mentadabburi kandungannya. 


Misalnya membaca al-Quran. Ianya termasuk ibadah terbaik yang mampu mendekatkan 
seorang hamba kepada Allah. Allah SWT berfirman dalam surah Fatir ayat 29: 


Ijiiilj 3*>UfiJl Ijilllj «dJl JjJjJ jjJJi ^! 



Maksudnya: Sesungguhnya orang-orang yang selalu membaca kitab Allah clan 
mendirikan shalat dan menajkahkan sebahagian clari rezeki yang Kami anugemhkan 
kepada mereka dengan diam-diam dan terang-terangan, mereka itu mengharapkan 
perniagaan yang tidak cikan merugi. 
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Sejajar dengan ayat ini, Rasulullah SAW pula bersabda (Al-Nawawi, Yahya bin 
Sharaf. 1930M/1349H): 

v v 

^Jp cJjj ^.i 4jjM*j'Cyj 4jj1 oLS' JjLj 4JJ1 Ojj jjs C-j ^»j3 U 

flC«P ^«.jd 4J11 ij 45nJ^UJ1 ^ ^V(?^J 44m^m»Ji 


Maksudnya: Tidaklah suatu kaum berkumpul di salah satu rumah Allah, mereka 
membaca al-Quran dan mempelajari kandungannya kecuali Allah akan turunkan kepada 
mereka ketenangan, dianugemhkan kepada mereka mhmat, dinaungi oleh para 
Mcdaikat, dan nama-nama mereka disebut-sebut oleh Allah dihadapan para penghuni 
langit. 

Dalam hadis ini, selain diterangkan kemuliaan membaca al-Quran, secara tersirat 
diterangkan kemuliaan sebuah amal yang dilakukan secara berjamaah dalam kalimat 
‘suatu kaum berkumpul.’ 

Oleh itu, pengajaran dari ayat dan hadis inilah yang menarik minat penulis membuat 
kertas kerja ringkas ini, tentang fenomena gerakan membaca al-Quran secara berjamaah 
di Indonesia yang tergabung dalam satu gerakan yang kemudian hari dikenal dengan 
gerakan One Day One Juz. Sebuah inisiatif untuk mengajak dan menyeru masyarakat 
Indonesia untuk menjadikan bacaan al-Quran sebagai wirid harian. Menjadikan bacaan 
al-Quran sebagai ibadah yang diistiqamahkan. 

Sebelum masuk kepada penjelasan gerakan One Day One Juz, kertas ringkas ini akan 
diawali terlebih dahulu dengan dalil-dalil kemuliaan membaca al-Quran secara umum 
dan kemuliaan mengkhatamkan al-Quran secara khusus. 


Keutamaan Membaca al-Quran 
Al-Quran Sebagai Shafa’at Hari Kiamat 

^Jjiij ^-L.jj 4-Ip 4JJ1 4i11 Jj-jj CJtw 4«P 4i11 ^g-j^j <UU1 ^gjl 

aljj 4jbw>*i *ULjiJl ^»jj 4j 13 jTjijl 

Maksudnya: Dari Abu Umamah RA berkata, aku mendengar Rasulullah SAW bersabcla; 
Bacalah al-Quran, sesungguhnyci al-Quran akan datang pada hari kiamat sebagai 
shafaat bagi orang yang membacanya. Direkodkan oleh Imam Muslim. 

Termasuk Manusia Terbaik 
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v v v 

^J*fij 4-lp 4ill 4ill Jj—jj J13 J 4-P 4iM t^Pj lJIjIP ^jj l 5L««P ^jPj 

L^jbsJ' aljj «uipj jTjijl pJju 

Maksudnya: Dari Usman bin Affan RA ia berkata, Rasulullah SAW bersabda; Sebaik- 
baik kamu adalah orang yang belajar al-Quran dan mengajarkannya. Direkodkan oleh 
Imam Bukhari. (Yahya bin Sharaf. 1979M) 

Kedudukan yang Mulia 

jTjdJl \jb (jJA\ uip aiil ^JL? <&l Jj-*j Jli cJli IgLP 4AJI ^j LLU> ^pj 

J JjL 4 -Ap jAj 4-3 ^sjwsjj jTjijl IjOj jJJlj djjJi ^ij^Ji SjjLJl £fi 4j jAla jAj 

4-l£ (JjLa Jlj^l 


Maksunya: Dan' Aishah RA ia berkata, Rasulullah SAW bersabda; Orang yang membaca 
al-Quran dan dia mahir, maka (kedudukannya) bersama para malaikat penulis yang 
mulia lagi berbakti. Sedangkan orang yang membaca al-Quran, dan dia gagap dalam 
bacaannya, maka dia akan mendapatkan dua pahala. Direkodkan oleh Imam Bukhari 
dan Imam Muslim. (Yahyabin Sharaf. 1979M) 


Semanis Utrujjah 

y V \ ^ ^ 

Jiw jJLij 4—lp 4ill 4ill Jj~*ij Jl® Jl® 44p 4ill ^»*ij0 L5- U^J 

I jAj j-sjLl Jiwj jL L-L? 1$4»sJj ^■jjSJI Jiw jTjiil I jjb L^dJl J^jjl 

4jbxjJl JlL” jTjiil Ijij j3LJ' JL«j jb- tyojJej IgJ ^jj Sj^Ll JLl^ jTjiil 

^jj ij jm J 4liiy»Jl JlL* jTjiil Ijij jSLJ' Jl«j jfi l£*j*i?j l-L? 1£?sjj 

4~L JjL jfi 


Maksudnya: Dari /4/?« Musa al-Ash ’ari RA ia berkata, Rasulullah SA W bersabda; 
Perumpamaan orang mukmin yang suka membaca al-Quran seperti buah utrujjah. 
Baunya harum dan rasanya lezat. Dan orang mukmin yang tidak suka membaca al- 
Quran seperti buah kurma, baunya tidak ada dan rasanya manis. Dan perumpamaan 
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orcing munafik yang membaca al-Quran seperti buah raihanah, baunya enak dan 
rasanya pahit. Dan orang munafik yang tidak suka membaca al-Quran seperti buah 
hanzalah, tidak memiliki bau clan rasanya pahit. Direkodkan oleh Imam Bukhari clan 
Imam Muslim. (Yahyabin Sharaf. 1979M) 


Sebab Diangkatnya Derajat Suatu Kaum 

' y ^ \ 

4ill cM Jl3 ^-L - oj <lAp <Oil cM <LP jj 0^3 

aljj j jjs*-T 4 j l«lj3l 


Maksudnya: Dari Umar bin Khattab RA bahawasanya Nabi SAW bersabda; 
Sesungguhnya dengan al-Quran ini Allah mengangkat (derajat) suatu kaum, dan 
menghinakan kaum yang lainnya. Direkodkan oleh Imam Muslim. (Yahya bin Sharaf. 
1979M) 

Diperbolehkan Hasad kepada Pembaca al-Quran 

(^3 Jl5 jJ~jj J& U-^iP 4ih s^J 0^3 

s-UT <ui^j j^3 *il« <0M aUT J^-jj jlgJ' s-UTj J~U' sUT <b ^jiL jgi jTjiM aih aUT J^j 

<uU ji b» jLgJl sUTj JJUl 

Maksudnya: Dari Abdullah ibnu Umar RA, dari Nabi SAW bersabcla; Tidak ada hasad 
kecuali kepada dua orang, iaitu orang yang diberikan al-Kitab iaitu al-Quran lalu ia 
mengamalkannya siang clan mcdam dan orang yang cliberikan oleh Allah harta, lalu ia 
bersedekah siang dan malam. Direkodkan oleh Imam Bukhari dan Imam Muslim. (Yahya 
bin Sharaf. 1979M) 


Pahala yang Berlimpah 

ja Idj?- Ij3 ja jJ~*j <uip <tiil <0il Jj~y) Jl3 Jl3 <UP 4iiI S^3 ^J*— 8 jjM ^jpj 

(-3j?- oUl J^3 ^j*" (J' Jj3' jJk*j 4 j~~?J|j <d3 <0M obT 

(j-^ - J-i-L?" Jl3j t£-LsjJ' aljj (-3J?- J^J e3j?- 
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Maksudnya: Dari Abdullah ibnu Mas ’ud RA ia berkata, Rasulullah SA Wbersabda; Siapa 
yang membaca satu huruf dari kitab Allah iaitu al-Quran, maka baginya satu pahcda 
kebaikan dan satu pahala kebaikan akan dilipatkali gandakan menjcidi sepuluh kali. Aku 
tak mengatakan cdif lam mim itu satu huruf, cikcin tetapi cdif satu huruf, lam satu huruf 
clan mim satu huruf Direkodkcm oleh Imam al-Tirmizi. Ia berkata hadis ini haclis hasan 
sahih. (Yahyabin Sharaf, 1979M) 

Ancaman Allah 

v v 

^3 ^*wJ ^JJ' lM aih .pg lh dj **)ij J' s^s dil' 

a'jj wC wJ lT jTjJ' ja s-^> 


Maksudnya: Dari Abclullah bin Abbas RA ia berkata, Rasulullah SAW bersabcla; 
Sesungguhnya orcmg yang di clcdam clirinya ticlak ada sedikitpun daripada cd-Qurcm 
ibarat rumah ycing runtuh. Direkoclkan oleh Imam al-Tirmizi. (Yahya bin Sharaf. 1979M) 

EUTAMAAN KHATAM AL-QURAN 

Amalan yang Dicintai Allah 

JJ' L Jii : Jii ^Lp jj' ^jLj ®j'jj jS 

Jj' ja Ojjaj t^JJ' JLj JbtJ' L«j : Jli — Jy?xjjJ' JbJ' : Jli ?4i" 

c^lajJ' fl'jj J^j' J^" UlToy-T jTjii' 


Maksudnya: Dari Qatadah, clari Zurarah bin Awfa, clari Ibnu Abbas RA, beliau 
mengcitakcm, seseorcmg bertanya kepacla Rasulullah SAW: Wahai Rasulullah, amalan 
apakah ycmg pcding dicintai Allah? Beliau menjawab: Al-hcd wa al-murtahal. Orcing ini 
bertcmya lagi : Apa itu Al-hcd wa al-murtahal, wahai Rasulullah? Beliau menjawab: 
Ycdtu yang membaca Al-Qur’an dari awal hingga akhir. Setiap kali selesai ia 
mengulanginya lagi dari awal. Direkoclkcm oleh Imam al-Tirmizi. (Muhammad bin Isa. 
1996M) 


Anjuran Rasulullah 
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* * e- e- * 

J <UJi U iy. ^U' -'-£■ Jp*—J ij J* ( **^jJs« 9 j£' 

iji jJ lS’ J Ux?"' Jl£ viJJi ^y* Jjfi3' jj?' C-lS J Us^' Jl3 j'jiJ' 'jS' ^ 
jiJi j* JcasUiJ?' j\ cUs yjs- <&• J <ux^' Jli ciJi J*>^5' JjJ?' cJs 
jj?' ^t cJJj ^ <Ux^' Jli CUi J«£3' JjJ 5 ' (^l cJ3 yjs J «U»:-' Jii 

^JjSjJ' fl'jjJ Ui Jti^Ji JCa3' 


Maksudnya: Dari Mutarrif dari Abi Ishacj, clari Abi Burdah, dari Abdullah bin Amru bin 
Ash RA, beliau berkata: Saya bertcinya: Wahai Rasulullah SAW, berapa lama aku 
sebaiknya membaca Al-Quran? Beliau menjawab: Khatamkanlah dalam satu bulan. Aku 
bertanya lagi: Sungguh aku mampu lebih dari itu, wahai Rasulullah? Beliau 
menjawab: Khatamkanlah dalam dua jmluh hari. Aku bertanya lagi: Aku masih mampu 
lebih dari itu, wahcd Rcisulullah. Beliau menjawab: Khatamkanlah dalam lima belas hari. 
Aku bertanya lagi: Aku masih mamjm lebih dari itu, wahai Rasulullah. Beliau menjawab 
: Khatamkanlah dalam sejmluh hari. Aku bertanya lagi: Aku masih mamjm lebih lagi, 
wahcd Rasulullah. Beliau menjawab: Khatamkanlah dcdam lima hari. Aku bertanya lagi 
: Aku masih mamjm lebih lagi, wahai Rasulullah. Namun beliau tidak memberikan 
kemumhan (izin) bagiku. Direkoclkan oleh Imam al-Tirmizi. (Muhammad bin Isa. 
1996M) 
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Didoakan Para Malaikat 


^ ^ ^ 

c~L? J-Ul Jjl jTjiil jjslj bl : Jli j* j£ jj 

4^J*>LJl cIp c~L«g JJUl j^l J5lj Jlj t ■/?_» s^" ‘^J^LJl cL 


^jljJl aljj-^j 


Maksunya: Dari Mus ’ab bin Sa 'd, dari Sa 'd bin Abi Waqas RA, beliau berkata: Apabila 
Al-Qur’an dikhatamkan bertepatan pada permulaan malam, maka malaikat akan 
bersalawat (berdoa) untuknya hingga subuh. Dan apabila khatam bertepatan pada akhir 
malam, maka malaikat akan bershalawat/berdoa untuknya hingga sore hati. Direkodkan 
oleh Imam al-Darimiyy. (Abdullah, 2000M) 

Mengumpulkan Keluarga 


Ipdi adJjj JTjih lil JlS*dJJd (^l Jl 


M ak s udn y a: Sesunggulmya ada kebiasaan Anas bin Malik RA apabila telah 
mengkhatamkan al-Quran, beliau akan mengumpulkan keluarga dan anaknya, lalu 
beliau berdoa untuk mereka. Direkodkan oleh Imam al-Tabraniyy. (Abdullah, 2000M) 


Gerakan One Day One Juz 
Sejarah Ringkas 

Gerakan One Day One Juz (ODOJ) bermula dari rasa prihatin yang besar terhadap 
keutamaan membaca al-Quran. Pada masa yang bersamaan, ramai dari kalangan umat 
Islam yang merasa kesusahan dan menemukan kendala dalam mengatur masa antara 
membaca al-Quran dan aktifiti sehari-hari. Sehingga untuk dapat istiqamah membaca 
sehari satu juzuk dan mengkhatamkan al-Quran dalam masa satu bulan menjadi satu hal 
yang memerlukan perjuangan berat. Disamping tradisi di Indonesia khususnya dan Islam 
di Nusantara pada umumnya yang terbiasa khatam al-Quran di bulan Ramadan sahaja. 

Pada peringkat awal, gerakan bermula oleh dua orang bernama Bhayu Subrata dan 
Pratama Widodo tahun 2007 silam. Idea ini disebabkan kesedaran dan kepedulian atas 
kesulitan umat Islam untuk membaca al-Quran setiap hari secara istiqamah. Awal 
pergerakannya dimulai dengan mengenalkan dan menyebarluaskan idea ini melalui 
fasiliti short message senhce (SMSjyang berisi nasihat tentang keutamaan membaca al- 
Quran sehari satu juzuk. Selain itu, Bhayu juga membuat buku kecil yang berisi 
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kumpulan doa sehari-hari yang pada permulaan muka surat buku tersebut bertuliskan 
seruan dan ajakan untuk membaca al-Quran secara istiqamah sehari satu juzuk. Buku 
kecil ini juga dicetak dan diberikan sebagai souvenir perkahwinannya. 

Adapun Widodo, pada tahun yang sama sehinggalah tahun 2009, membuat fanspage One 
Day One Juz di laaman facebookdengan harapan gerakan ini tidak hanya terhenti pada 
lingkungan persekitaran mereka atau mencetak buku kecil sahaja, tapi juga dapat tersebar 
luas ke seluruh Indonesia dan dunia. 

Hal itu, diwujudkan Widodo dengan membuat seruan dalam fanspage yang ia buat: 
“Teknik mudah membaca al-Quran harian dengan menggunakan rumuz 2x5, membaca 2 
lembar selepas shalat fardu, maka inslm Allah khatam satu juzuk dalam satu hari. Ajak 
dan motivasi teman anda untuk melakukan yang sama dan buatlah komuniti One Day 
One Juz. ” 

Terbentuknya Gerakan One Day One Juz 

Secara resmi, gerakan ini diasaskan pada tarikh 4 November 2013 dengan 
dideklarasikannya kepengurusan kecil yang diberi nama ODOJ support team. Untuk kali 
pertamanya, dicoba dan dikembangkan mekanisme ODOJ berbasis whastapp untuk 
mengumpulkan anggota sebanyak 30 orang dalam satu grup. Di grup yang memulai 
tilawahnya dua hari sebelumnya itu, iaitu pada tarikh 2 November, para anggota grup 
saling memberikan motivasi dan saling menjaga semangat untuk menyelesaikan tilawah 
satu juz satu hari. Pada masa yang bersamaan, para pengurus ODOJ support team, 
berusaha keras mempromosikan progam ODOJ berbasis whatsapp ini kepada masyarakat 
dengan mengembangkan sistem berbasis website. 

Selanjutnya pada tarikh 11 November 2013, diadakanlah soft launching gerakan ODOJ di 
Masjid Bait al-Thalibin, Kementerian Pendidikan dan Kebudayaan (KEMENDIKBUD) 
di Jakarta. Saat hendak membangun website dan membeli domain 
www.onedayonejuz.org, para pengurus ODOJ support team terlebih dahulu mencari tahu 
apakah domain serupa telah ada atau tidak. Setelah ditelusuri, domain tersebut sudah 
dimiliki oleh seseorang yang bemama Fajar, bahkan ia juga sudah memiliki akun 
@onedayonejuz di twitter. Seterusnya, ODOJ support team bersinergi dengan Fajar dan 
resmilah domain website dan akun twitter itu menjadi domain dan akun yang digunakan 
oleh gerakan ODOJ sehingga hari ini. 

Tidak hanya domain website dan akun twitter, ODOJ Support team juga menelusuri 
lambing ODOJ yang sudah ramai di dunia maya, yang ternyata dirancang oleh Bhayu 
Subrata. Lambang ini kemudian juga menjadi lambing resmi gerakan ODOJ sehingga 
hari ini. 

Lambang One Day One Juz 
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Warna hijau bermakna pc 
pemuda. 



ii dan diaktifkan oleh para 


Warna merah bermakna semangat yang kuat. Bahawa untuk menamatkan bacaan al- 
Quran sehari satu juzuk memerlukan semangat kuat dari pembaca. 

Warna putih bermakna suci. Bahawa siapa yang ikut dalam gerakan ini, hendaklah 
memulainya dengan niat yang bersih dan suci. Taqarruban kepada Allah SWT. 

Adapun wama hitam menjadi paduan untuk kesemua warna menjadi warna bendera 
Palestina yang melambangkan kedekatan tanah suci umat Islam itu dengan para anggota 
ODOJ. 

Visi Misi One Day One Juz 

Visi: Membudayakan tilawah sehari satu juzuk di seluruh lapisan masyarakat muslim dari 
pelbagai kalangan. 

Misi: Menyebarluaskan One Day One Juz dengan memaksimalkan program kerja 
organisasi. 

Pilar-Pilar One Day One Juz 

Dalam gerakan ini, paling tidak ada 3 pilar yang mesti diperhatikan: 

1. Tilawah secara istiqamah. 

2. One ukhuwah. Dengan keaktifan dalam Odoj ini diharapkan terjalinnya ikatan 
ukhuwah yang mesra antara para member grup. 

3. Ilmu. Member grup Odoj diharapkan dapat menambah kebekahan dengan 
keaktifan member untuk saling memberikan motivasi dan saling menasihati, 
dengan meng -share ilmu-ilmu yang bermanfaat dan menjauhkan diri dari 
kegiatan yang sia-sia. 
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Standar Operasional Proeedure (SOP) ODOJ 

Untuk mengatur gerakan ini menjadi suatu gerakan yang rapi dan teroganisir, para 
pengurus ODOJ Pusat telah membuat satu garis panduan yang tertuang dalam dalam 
aturan yang diterbitkan pada 01 Oktober 2014 tentang Stanclar Operasional Procedure 
(SOP) ODOJ. 

SOP ini merupakan panduan untuk anggota Odoj yang menggunakan aplikasi whatsapp 
dan BBM (Blackberry Message). Ianya bertujuan untuk mengatur cara pembagian grup, 
pembagian juzuk tilawah, proses dalam grup dan tugas serta tanggung jawab admin, 
penanggung jawab harian (PJH) dan anggota dalam grup. 

Dalam SOP diterangkan cara dan mekanisme pembagian grup ODOJ 

1. Grup ODOJ terpisah antara lelaki dan perempuan. Setiap grup terdiri dari 30 
anggota. Hal ini sesuai dengan jumlah juzuk yang ada di dalam al-Quran. 

2. Grup terdiri dari: 

• Admin: Mempunyai kewajipan penuh untuk mengendalikan grup. 
Melaporkan tilawah ke grup admin. Dan menjadi moderator kalau ada 
diskusi di dalam grup. Admin adalah penguasa penuh dalam grup dengan 
tetap mengikut aturan atau SOP ODOJ yang berlaku. 

• Penanggung Jawab Harian atau PJH: Ditugaskan secara bergantian antara 
anggota grup. Bertugas membagi juz tilawah, menghitung jumlah anggota 
yang telah melaporkan bacaan. Samaada yang telah menyelesaikan bacaan 
satu juzuk anggota, atau anggota yang baru memberikan laporan awal 
perkembangan tilawahnya. Setiap anggota grup wajib bersedia untuk 
menjadi PJH, kecuali ada halangan dan sudah menunjuk anggota lain 
untuk menggantikannya. 

• Anggota: Adalah peserta dalam grup yang bertanggung jawap menjaga 
ketertiban dan suasan harmoni mengikut kepada SOP yang berlaku. 
Anggota juga bertanggung jawap dalam menghidupkan grup dan menjaga 
nuansa kondusif grup dalam bertilawah. 

3. Setiap orang hanya boleh menjadi anggota di satu grup ODOJ. 

Admin: 

1. Admin akan menerangkan diawal pembentukan grup bahawa setiap hari anggota 
akan tilawah al-Quran sehari sebanyak satu juzuk atau lebih. 

2. Memberikan arahan kepada member grup, untuk bersepakat tentang metod yang 
diguna pakai dalam pembagian juzuk, dengan memilih salah satu daripada tiga 
pilihan ini: 
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• Pembagian juzuk 1 s/d 30 kepada masing-masing anggota secara tartib. 

• Seluruh anggota membaca juzuk yang sama dimulai dari juzuk 1. 

• Setiap anggota diperbolehkan melanjutkan tilawah pribadi, sehingga boleh 
jadi permulaan juzuk yang dibaca tidak sama dengan anggota lain yang 
ada di dalam grup. 

3. Memberikan arahan kepada semua anggota untuk menunjuk penangung jawab 
harian (PJH) secara bergantian setiap hari sesuai dengan kesepakatan bersama. 

4. Memberikan arahan dan memulai diskusi untuk menyepakati waktu mulai dan 
waktu selesainya tilawah. 

5. Memotivasi, mengawasi dan mengevaluasi grup. 

6. Setiap hari menyampaikan laporan tilawah dan evaluasi grup ke fasil. 


Penanggung Jawab Harian (PJH) 

1. PJH membuat daftar tilawah yang akan dibaca anggota grup di awal saat memulai 
tugasnya. 

2. PJH mencatat laporan tilawah anggota secara berkala, misal setiap jam, waktu- 
waktu shalat atau yang lainnya. 

3. PJH aktif memberikan motivasi semua anggota grup untuk menyelesaikan 
tilawahnya, baik lewat grup atau disapa secara pribadi. 

Anggota 

1. Berkomitmen dan mempunyai keinginan yang kuat untuk menyelesaikan tilawah 
satu juzuk al-Quran setiap hari dan melaporkan perkembangan bacaannya di grup. 

2. Kalau ada uzur shar’i (sakit atau musalir) sangat dianjurkan untuk tetap tilawah 
semampunya, dan anggota wajib melaporkan uzumya ini ke grup. 

3. Berikutnya, apabila anggota yang uzur tadi sudah selesai dari uzurnya, ia mesti 
melaporkan ke grup. 

4. Bagi anggota perempuan yang sedang haid dan nifas serta memiliki pemahaman 
tidak boleh tilawah, harus memilih dari beberapa opsi berikut: 

• Membaca terjemahan al-Quran minimal 1 juzuk. 

• Mendengarkan murattal minimal 1 juzuk. 

• Membaca tafsir (sesuai kemampuan) 
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Opsi diatas bukanlah sebagai pengganti tilawah, akan tetapi mesti dipilih demi menjaga 
interaksi seluruh anggota dengan al-Quran dalam kondisi apapun dan wajib 
melaporkannya ke grup. 

Dalam perkembangannya, untuk menambah baik gerakan dan meluaskan jangkauan 
peserta, terutamanya kepada umat Islam yang menggunakan mobile phone yang tidak 
disokong oleh aplikasi seperti whatsapp atau BBM, maka para pengurus ODOJ pada 15 
Juni 2015 mengeluarkan satu panduan (SOP) khas menggunakan layanan SMS. 

Pada SOP SMS ini grup hanya terdiri dari dua unsur sahaja, iaitu admin dan anggota. 
Tidak banyak perbezaan untuk penjelasan perihal admin dan anggota yang terdapat 
dalam SOP SMS ini dengan yang ada pada SOP untuk anggota yang menggunakan 
aplikasi whatsapp dan BBM. Perbezaan baru nampak dalam SOP SMS ini ketika 
menerangkan tentang mekanisme pelaksanaannya.Seperti yang terdapat pada pasal 
Prosedur SOP SMS nombor 1, 3, 8, 9 dan 10. 

Poin 1 SOP SMS berbunyi: Setiap admin mengkoordinir 10 orang anggota. Admin 
perempuan untuk anggota perempuan dan admin lelaki untuk anggota lelaki. Manakala 
pada SOP ODOJ menggunakan whatsapp/bbm admin mengkoordinir 30 orang dalam satu 
grup. 

Poin 3 SOP SMS berbunyi: Admin akan menghubungi calon anggota yang mendaftar 
untuk meminta komitmen anggota dan menjelaskan secara ringkas aturan yang berlaku 
untuk anggota ODOJ SMS secara khusus maupun gerakan ODOJ secara umum. 

Poin 8 SOP SMS berbunyi: Pada putaran pertama (30 juzuk pertama/30 hari), admin 
ODOJ SMS menghubungi anggota melalui SMS dua kali sehari, iaitu pada pagi hari 
untuk memberitahukan juzuk yang dibaca pada hari itu, dan pada malam hari 
menanyakan progress tilawah apakah sudah selesai atau belum. 

Poin 9 SOP SMS berbunyi: Pada putaran kedua (30 juzuk berikutnya), admin tidak 
menghubungi anggota, namun anggota diwajibkan melapokan progress tilawah kepada 
admin. 

Poin 10 SOP SMS berbunyi: Pada putaran ketiga (30 juzuk berikutnya) anggota diberikan 
pilihan apakah akan tetap membeikan laporan progress tilawah kepada admin atau tidak. 
Hal ini bertujuan untuk tidak memberatkan anggota. Namun demikian, demi memantau 
komitmen, anggota sangat disarankan untuk tetap melapor kepada admin. 

Hal yang demikian, sebagaimana tercatat pada poin 8, 9 dan 10 SOP SMS tidak berlaku 
untuk SOP Whatsapp/BBM. 

Peranan Gerakan One Day One Juz di Indonesia dalam Memasyarakatkan Tilawah 
al-Quran di Indonesia 
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Lahirnya gerakan ODOJ di Indonesia menjadi fenomena yang menarik untuk dikaji. 
Bermula dari satu gerakan kecil dan niat yang sederhana lalu menjelma menjadi satu 
gerakan yang besar dan eksis sehingga sekarang. Seperti yang diungkapkan oleh Bhayu 
Pratama, bahawa idea awal gerakan ini, bermula dari pemikirannya terhadap kondisi 
umat Islam yang ada di persekitarannya. 

Dia melihat bahwa umat Islam masih sangat minim interaksinya dengan al-Quran. 
Padahal menurutnya, al-Quran mempunyai fungsi sebagai petunjuk bagi kehidupan 
manusia. 

Hal ini selaras dengan firman Allah dalam permulaan surah Al-Baqarah 2: 2 


Maksudnya: Kitab (al-Quran) itu yang tidak acla keraguan didcdamnya sebagai petunjuk 
bagi orcmg-orcmg yang bertakwa. 

Secara umum, sebagian besar umat Islam menjadikan sedikitnya masa sebagai alasan 
minimnya mereka membaca al-Quran pada setiap harinya. Alasan ini kemudian oleh 
Bhayu dijawab dengan metod yang ia tawarkan. Idea one day one juz yang ia gagas 
dilengkapi dengan metod sederhana, mengajak minda berpikir, bahawa bukan masa yang 
menjadi sebab utama minimnya membaca al-Quran, tetapi ketidakmampuan dalam 
membagi masa dengan efektif yang menjadi puncanya. Pada peringkat awal mengenalkan 
ideao/n? clay one juz\m, ia mengenalkan beberapa metode: 

1. Jurus Lebah: Ini metod dasar dan sesuai untuk semua orang, terutama para pelajar 
sebagai kumpulan yang pertama diperkenalkan dengan idea one clay one ju~'\m. 
Jurus ini menggunakan rumus 2x5 yang bermaksud setiap kali selepas salat fardu 
5 waktu dilanjutkan dengan membaca al-Quran sebanyak dua lembar (empat 
mukasurat). Dengan demikian objektif ODOJ dapat diraih. 

2. Jurus Paus: Jurus ini sesuai untuk mereka yang sedikit lebih sibuk. Misalnya para 
pekerja. Jums paus bermaksud membagi dua waktu dalam satu hari untuk meraih 
objektif one day one juz. Misal dengan membaca selepas salat subuh lima lembar 
dan selepas salat Magrib lima lembar. 

3. Jurus Kuda: Ini jenis yang sesuai bagi mereka yang sangat sibuk. Target membaca 
satu juzuk sehari diselesaikan dalam satu kali duduk. 

4. Jurus Kerbau: Jurus ini tidak mengenal masa dan keadaan. Target bacaan satu 
juzuk sehari dapat dilakukan kapanpun masa dan apapun kondisinya. 
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Pengenalan metod dengan menggunakan nama haiwan ini memberikan pengaruh yang 
signifikan. Paling tidak, memberikan pencerahan kepada minda masyarakat ketika itu, 
bahawa membaca al-Quran satu hari satu juzuk bisa diraih, asalkan disertai dengan niat 
dan tekad, serta metod yang sesuai. Hal ini kelihatan dengan semakin diterimanya 
ldayljuz dan keikutsertaan mereka dalam gerakan ini. 

Semakin bertambah tahun dan berkembang pesatnya dunia teknologi, gerakan yang 
diasaskan oleh Bhayu di Banyumas Jawa Tengah ini semakin meluas dan bertambah. 
Sambutan masyarakat yang positif turut memberikan sumbangan gerakan ini kian eksis. 
Setelah secara resmi membuat ODOJ Support Team pada 04 November 2013 dan 
mengadakan soft launching gerakan ODOJ di Masjid Bait al-Thalibin, Kementerian 
Pendidikan dan Kebudayaan (Kemendikbud) di Jakarta pada 11 November 2013, gerakan 
yang secara resmi menggunakan nama ODOJ dan memulainya dengan 30 orang anggota 
yang tergabung dalam satu grup itu, hanya dalam waktu kurang dari sebulan, sudah 
bertambah anggotanya menjadi 10.650 orang atau 355 grup dengan rincian 110 grup 
lelaki dan 245 grup perempuan. 

Dari sisi profesi anggota, peringkat awalgerakan ini juga mendapat sambutan dan 
diminati oleh pelbagai kalangan, tak terkecuali dari kalangan publik figur. Misal dari 
artis, nama-nama populer seperti Teuku Wisnu, Anton Medan, Oki Setiana Dewi turut 
aktif sebagai anggota ODOJ. Manakala dari kalangan penulis buku terkenal ada nama 
Ustaz Salim A. Fillah. 

Ibarat bola salju, gelombang gerakan ODOJ mencapai kemuncaknya ketika secara resmi 
Pengurus Pusat ODOJ menggelar acara Grand Launching pada tarikh 04 Mei 2014 yang 
dihadiri lebih 30 ribu orang dari jumlah 125 ribu anggota yang tercatat mengikuti gerakan 
ODOJ. Grand Launching ODOJ ini mentasbihkan dirinya dalam catatan Musium Rekor 
Indonesia (MURI) kategori membaca al-Quran bersama dalam satu masa dengan jumlah 
30 ribu orang. 

Kesan gerakan ini pun semakin dirasakan oleh masyarakat. Pada acara ODOJ Untuk 
Negeri (OUN) yang baru sahaja berlangsung pada 30 Agustus 2015, gerakan ODOJ 
mencuba untuk memberikan kontribusi kepada negara dengan mengenalkan al-Quran 
kepada masyarakat melalui tilawah. Menurut Ricky, ODOJ telah melakukan kerja sama 
dengan instansi-instansi pemerintahan daerah untuk memulai kebiasaan tilawah. 

Seperti yang sudah dilakukan oleh Pemerintahan Daerah (PEMDA) Bukit Tinggi Padang. 
Saat ini di PEMDA Bukit Tinggi sudah mewajibkan pegawai negeri di kawasan itu untuk 
membaca al-Quran terlebih dahulu sebelum jam kerja dimulai. 

Dari sini, hemat penulis, paling tidak ada beberapa faktor yang menjadikan gerakan ini 
semakin memberikan peranan dalam membudayakan tilawah al-Quran bagi masyarakat 
di Indonesia: 
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1. Kemampuan para pengasas awal dan pengurus ODOJ setelahnya dalam merubah 
minda masyarakat. Dari alasan sedikitnya masa kepada metod menggunakan masa 
dengan efektif. Hal sederhana yang ternyata mampu merubah minda bahwa 
membaca al-Quran sehari satu juzuk adalah suatu ibadah yang mudah dilakukan. 

2. Meluaskan Silaturrahim dan menambah sahabat. Ketika seseorag bergabung 
kedalam gerakan ODOJ, secara otomatis dia akan berkenalan dengan 29 orang 
lainnya yang ada di dalam grup. Orang-orang yang belum ia kenal sebelumnya. 
Datang dari pelbagai kawasan di Indonesia. Dalam satu grup, boleh jadi ada yang 
berasal dari pulau Sumatera, pulau Jawa, Pulau Kalimantan, pulau Sulawasi dan 
pulau Papua dan pulau-pulau lainnya di Indonesia bahkan luar negara. Yang 
demikian, menjadi daya tarik untuk bergabung dalam gerakan ODOJ. 

3. Wujudnya kebersamaan antara anggota yang tergabung dalam satu grup, 
kebersamaan dalam saling mengingatkan, saling memberikan semangat, saling 
berlomba-lomba dalam kebaikan. 

4. Penerapan disiplin kepada anggota ODOJ. Adanya kewajiban anggota untuk 
melaporkan progress tilawahnya ke grup menjadikan hal ini sebagai latihan 
kedisiplinan. Yang ini belum tentu bisa diterapkan kalau tidak bergabung dalam 
grup yang tidak ada kewajiban untuk melaporkan tilawahnya. 


5. Karena membaca al-Quran adalah ibadah, maka buahnya adalah ketenangan 
batin, perasaan kian dekat dengan Allah SWT. Perasaan inilah yang kemudian 
diceritakan kepada orang yang belum ikut sehingga menjadi daya tarik untuk 
bertanya tentang ODOJ. Menceritakan perasaan positif ini dalam rangka 
pengamalan ayat mengajak kepada kebaikan. 

6. Kegiatan sosial yang diadakan oleh anggota ODOJ. Selain aktifitas membaca al- 
Quran dengan semua aturan grupnya, anggota ODOJ juga menyelenggarakan 
beberapa kegiatan lain diluar itu, di antaranya melakukan kegiatan-kegiatan bakti 
sosial yang tidak jauh dari Alquran. Seperti mengajarkan membaca Alquran pada 
masyarakat yang buta aksara Arab. Ada juga program NGAOS atau Ngaji on the 
Street. Mereka mengaji, membuka Alquran, tilawah di area publik atau tempat 
wisata. Acara NGAOS kadang pula diisi dengan tausiyah dan penggalangan dana 
bagi anak yatim atau korban bencana. 

KESIMPULAN DAN SARANAN 

Kehadiran gerakan ODOJ ibarat oase di tengah padang pasir. Pada masa dimana sikap 
apatis terhadap persekitaran semakin meningkat, gerakan ODOJ menjadi momentum 
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untuk menyuburkan semangat kebersamaan dalam beribadah. Seperti yang diungkapkan 
oleh Dr. Mualim bahawa gerakan ODOJ telah menginspirasi hadirnya program-program 
ke-Islam-an lainnya di Indonesia yang dikembangkan melalui media whatsapp, seperti 
gerakan menghapal al-Quran dengan nama One Day One Line (ODOL), Komuniti 
Tahajjud Berantai (KUTUB), Belajar Bahasa Arab (BISA) dan lain-lain. 

Sebagai kesimpulan sekaligus saranan, supaya gerakan ini tetap eksis dan tidak hilang 
dimakan masa, paling tidak ada beberapa catatan yang patut untuk direnungkan: 

1. Niat yang Ikhlas. Menanamkan dalam hati bahawa penyertaan dalam gerakan 
ODOJ ini adalah untuk mendekatkan diri kepada Allah. Niat yang ikhlas akan 
menghindarkan dari munculnya sikap ujub, takabbur dan yang semisalnya. 
Menganggap diri merasa lebih baik, karena merasa lebih banyak membaca al- 
Quran. Niat yang ikhlas juga akan memberikan semangat untuk istiqamah 
menjalankan ibadah yang mulia ini. 

2. Menjaga diri dari perbuatan maksiat. Salah satu sebab futur dalam beribadah 
berpunca dari perbuatan maksiat. Saling nasihat-menasihati sesama anggota 
ODOJ, serta mengingatkan dalam kebaikan dan kesabaran dapat menjadi media 
efektif agar terhindar dari Jitlttr yang berkepanjangan. 

3. Keahlian dalam memanajemen waktu. Terutama kepada pengurus ODOJ, yang 
m e-maintenance semua lalu lintas gerakan ini setiap harinya. 


Gerakan ODOJ yang berupa gerakan nirlaba ini, memerlukan keahlian para 
pengurus dalam mengatur masa mereka, disaat mereka juga mempunyai 
kewajipan untuk mengurus yang lain, terutama aktifiti mencari nafkah yang 
merupakan kewajipan utama. Kesolidan pengurus dalam mengurus lalu lintas 
pergerakan ini setiap harinya, sangat menentukan masa depan gerakan ODOJ ini. 

4. Meluaskan agenda pengenalan tentang ODOJ kepada masyarakat. Terutama 
kepada masyarakat yang belum tersentuh dengan kemajuan teknologi . Hal ini 
dapat dilakukan secara berjamaah oleh semua anggota ODOJ dengan mengajak 
masyarakat di persekitarannya. Misal, pelajar dan mahasiswa mengajak rekan- 
rekannya di sekolah dan kampus, para pekerja mengajak rekan-rekan di tempat 
kerjanya. Disamping terus menjalin komunikasi yang baik dengan para 
stakeholdermstansi-mstansi, sebagaimana yang telah dilakukan antara gerakan 
ODOJ dengan Pemerintah Daerah Bukit Tinggi. Sehingga gerakan ODOJ ini akan 
semakin dikenal dan dipahami lalu diamalkan oleh masyarakat. 
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ABSTRAK 

Kajian ini adalah berbentuk kajian tinjauan deskriptif yang menggunakan teknik Delphi (Dalkey dan 
Helmer, 1963).Kajian deskriptif merupakan penyelidikan yang bermatlamat untuk menerangkan sesuatu 
fenomena yang sedang berlaku (Mohd Majid Konting 1998). Kajian ini menggunakan teknik ‘delphi’ bagi 
membina model kepimpinan Ulul Al-bab melalui ciri-ciri amalan kepimpinan pengetua sebagai pemimpin 
Ulul Al-bab di tiga buah MRSM, iaitu MRSM Kepala Batas, MRSM Gemencheh dan MRSM Kota 
Putra.Tujuan utama kajian ini adalah untuk membentuk satu model kepimpinan pendididkan yang baru 
iaitu "kepimpinan Ulul-Albab” berasaskan kurikulum Ulul Albab di tiga buah MRSM Semenanjung 
Malaysia. Kaedah kajian yang dibincangkan dalam bab ini adalah semestinya bertujuan untuk membina 
profil ciri-ciri terbaik kepimpinan Ulul Albab. Pembinaan profil ini adalah berdasarkan kesepakatan 
pandangan dalam kalangan lima belas orang pakar kepimpinan dan pakar tentang konsep “Ulul Albab” 
serta yang berkaitan dengannya. Teknik Delphi yang digunakan dalam fasa reka bentuk akan 
menghasilkan item soal selidik bagi kegunaan kajian tinjauan dalam fasa penilaian. Kajian yang akan 
dijalankan di tiga buah MRSM Ulul Albab ini melibatkan seramai 170 orang guru dan 350 orang pelajar 
sebagai peserta kajian. Sebuah profil ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab yang terbaik akan dibina berdasarkan 
analisis data terhadap amalan ciri-ciri kepimpinan pengetua Ulul Albab dan kesepakatan pakar dari 16 ayat 
yang terdapat dalam ayat Al-Quran mengenai Ulul Albab. Kerangka konseptual untuk kajian ini adalah 
didasarkan kepada kepada dua model iaitu Model Reka Bentuk Hannafin Peck (1987) dan Model Tujuh 
Langkah Proses Penanda Aras Juran (Wood, 2009). Manakala, pembentukan isi kandungan asas bagi profil 
ini adalah berdasarkan tiga dimensi ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab (Quranik, Ensiklopedik dan Ijtihadik) 
yang ditemui hasil dari sorotan kajian dan analisis 16 ayat Al-quran yang menyebut tentang “Ulul Albab” 
(Idris, 2006).Amalan ciri-ciri kepimpinan Ulul-Albab pengetua yang berkesan adalah penentu kepada 
kecemerlangan dan keberkesanan sesebuah MRSM Ulul-Albab. Pengkaji mengharapkan hasil dari kajian 
ini akan dapat memberi manfaat kepada semua pengetua MRSM Ulul-Albab khususnya, dalam usaha untuk 
meningkatkan pencapaian cemerlang dalam Pengajaran dan Pembelajaran kurikulum Ulul Albab. 


KATA KUNCI: Kepimpinan Ulu,l Al-Bab 

1.0 Pengenalan 

Kepimpinan telah dikaji secara meluas dalam pelbagai konteks dan dimensi yang 
berasaskan kepada teori dan model. Namun begitu kebanyakkan daripada panduan yang 
diberi lebih merupakan teori yang tidak bersandar kepada nilai-nilai atau konsep (Bush 
2003; Bush & Glover 2003) dalam Mohammed Sani dan Jamalul Lail, (2012). 
Sehubungan dengan itu, pengkaji ingin memperkenalkan satu lagi model kepimpinan 
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kehambaan (servant leadership). Kepimpinan yang dimaksudkan itu adalah kepimpinan 
’Ulul Albab’. Kata “ albab ” adalah bentuk jama ’ (plural) dari kata “lubbun” yang secara 
bahasa (etimologi) ertinya ‘aql ’ ( intellect/reason ) atau intelektualiti yang bersumber dari 
lubuk hati yang dalam (Lisanul Arab, 1:729). Sedangkan secara istilah (terminologi), 
dalam Jami’ al-Bayan, Ibnu Jarir at-Thabari: “ ashab al-‘uqul al-kabirah ”, orang-orang 
yang memiliki pemikiran yang besar ( great mincls). Jelas sekali menunjukkan 
bahawa Ulul Albab adalah orang-orang yang berfikir dan bertindak dengan didasarkan 
kepada kesucian dan kemurnian suara hatinya yang mendalam.Maksudnya, orang 
yang Ulul Albab adalah mereka yang tidak pernah mendustai kata hatinya yang 
mendalam (Jamal Lulail, 2009).Selain dari itu maksud “Ulu al- Bab” merangkumi dua 
perkataan; iaitu Ulu yang bermaksud tuan, empunya atau pemilik manakala al-Bab pula 
membawa maksud hati. Lisan al-Arab 8/16, oleh Ibn Manzur menyebut definisi Ulu al- 
Bab maksud aqal, beradab, keluasan, kesuburan, keamanan, di hadapan, tapisan seperti 
tanah atau pasir yang halus (Al-Ahmar), dan tempat sembelihan daripada sesuatu ( 
Zulkifli, 2006). Oleh itu maksud Ulul Albab dapatlah dirumuskan sebagai seseorang yang 
berfikir dengan mata hati yang dihubungkan dengan kekuasaan Allah s.w.t dan bukan 
dari pandangan pancaindera mata sahaja. 


Kelangsungan dari itu pengetua adalah sebagai pemimpin sekolah yang telah dikenalpasti 
sebagai individu yang berpotensi dan pembolehubah yang paling kritikal dalam 
menyediakan ruang kepimpinan dengan daya usahanya mempengaruhi dan memajukan 
proses perubahan dan pembaharuan di sekolahnya (Sweeney 1982; Hallinger & Murphy 
1987). Oleh yang demikian telah tiba masanya untuk kita meneroka dan menterjemahkan 
satu lagi bentuk kepimpinan yang seiring dengan kehendak syariat dan agama bagi 
menjadikan sistem pendidikan Malaysia berteraskan dan berpaksikan kepada kepatuhan 
dan ketaatan kepada Tuhan semesta alam melalui kepimpinan Ulul Albab sebagaimana 
yang sedang dan akan diselidiki oleh pengkaji. Setelah meneliti maksud Ulul Albab dan 
literatur berkaitan dengannya, pengkaji ingin melihat Kepimpinan Ulul-Albab yang 
berfokus kepada tiga perkara asas (Idris Jusoh, 2006) iaitu; quranik (aspek kepimpinan 
yang berdasarkan konsep baca /zikir, ingat, faham, fikir, amal dan sebar serta menguasai 
isi kandungan Al-Quran dan beramal dengannya), ensiklopedik (pemimpin yang 
berpengetahuan dan berkemahiran tinggi, menjadi sumber rujukan serta menguasai 
pelbagai bidang ilmu dan bahasa asing) dan Ijtihadik (pemimpin yang berkeupayaan 
memberikan pandangan dalam penyelesaian ummah, memaksimakan keupayaan berfikir, 
berfikiran kreatif dan inovatif serta berteknologi tinggi). 

2.0 Pernyataan Masalah 

Idris Jusoh (2006), “saya rasa sangat teruja apabila membaca petikan ucapan YAB 
Perdana Menteri ini. Manusia Ulul Albab disebut sebanyak 16 kali dalam A1 Qur’an, satu 
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gambaran betapa pentingnya golongan seumpama ini wujud.Namun kesemua ayat 
tersebut berupa peringatan kepada mereka yang berakal sempurna, dan bukan gesaan ke 
arah melahirkan golongan tersebut. Saya kemudiannya terfikir untuk cuba menjawab 
beberapa persoalan berikut, iaitu; kenapa perlunya golongan Ulul Albab dalam konteks 
semasa? Apakah yang disebut dalam A1 Qur’an tentang Ulul Albab ini beserta ciri- 
cirinya?Apakah mungkin kita dapat lahirkan di zaman kita satu golongan sepertimana 
yang disebut dalam A1 Qur’an sebagai golongan Ulul Albab ini?Dan yang paling penting, 
bagaimanakah golongan Ulul Albab ini akhirnya mampu menjadi pemimpin global? 

MRSM Ulul Albab semestinya memerlukan seorang pengetua yang mengamalkan gaya 
kepimpinan Ulul Albab agar selari dengan falsafah dan konsep MRSM tersebut. Namun 
begitu, dari sudut yang lebih besar kejayaan program untuk melahirkan generasi Ulul 
Albab bergantung kepada kepimpinan yang dinamik, komitmen berterusan dari semua 
pihak, termasuk ibubapa.Mungkin usaha ini tidak mampu menjawab semua permasalahan 
umat.Apa yang kita harapkan ialah pembentukan masyarakat Ulul Albab ini nanti mampu 
menjana kepemimpinan Muslim yang bertaraf global, Idris Jusoh (2006). Hasrat tersebut 
mungkin tidak akan tercapai sekiranya pengetua masih belum dapat memahami, 
menghayati dan mengamalkan konsep atau ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab yang sebenar- 
benamya. Rentetan dari itu, suasana pembelajaran dan iklim MRSM Ulul Albab juga 
semestinya terserlah dan menampilkan sebuah imej MRSM yang benar-benar 
menonjolkan ciri-ciri Ulul Albabnya dan bukan hanya pada namanya sahaja, dalam erti 
kata yang sebenarnya perlu ada ‘roh’ Ulul Albab dari setiap aspek kelangsungan MRSM 
Ulul Albab tersebut. 

Permasaalahannya bagaimana hendak menobatkan ciri-ciri yang sepatutnya ada pada 
kepimpinan Ulul Albab yang bertaraf global itu? Perkara inilah yang akan diketengahkan 
oleh pengkaji dalam usaha untuk membentuk sebuah model kepimpinan pendidikan yang 
baru iaitu “kepimpinan Ulul Albab” khususnya di MRSM Ulul Albab kerana belum ada 
lagi kajian yang seumpamanya di Malaysia. 

3.0 Objektif Kajian 

Secara khususnya, objektif ini adalah berdasarkan kepada 3 fasa seperti berikut; Fasa 
Analisis Keperluan, iaitu mengenal pasti keperluan pendidikan terhadap konsep 
kepimpinan Ulul Albab, mengenal pasti bentuk keperluan pendidikan terhadap konsep 
kepimpinan Ulul Albab, mengenal pasti dimensi amalan kepimpinan Ulul Albab, 
mengenal pasti bentuk pengaruh motivasi (spiritual deepness), keupayaan (ability) dan 
perhubungan (relationship) terhadap kepimpinan Ulul Albab. Fasa Reka bentuk, iaitu 
menyenaraikan dimensi amalan kepimpinan Ulul Albab berdasarkan kesepakatan 
pandangan dalam kalangan panel pakar, menyenaraikan amalan terbaik bagi setiap 
dimensi kepimpinan UlulAlbab berdasarkan kesepakatan pandangan dalam kalangan 
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panel pakar dan menyenaraikan unsur-unsur Motivasi, Keupayaan (ability), dan 
perhubungan (relationship) terhadap kepimpinan Ulul Albab pengetua. Fasa Penilaian, 
mengenal pasti tahap pelaksanaan amalan kepimpinan Ulul Albab di tiga buah MRSM 
Ulul Albab, mengenal pasti sekiranya wujud perbezaan yang signifikan dari segi amalan 
kepimpinan Ulul Albab antara tiga buah MRSM Ulul Albab tersebut, membina profil 
amalan terbaik untuk kepimpinan Ulul Albab di MRSM Ulul Albab dan seterusnya 
membentuk “Model Kepimpinan Ulul Albab”. 

4.0 Persoalan Kajian 

Soalan-soalan kajian adalah mengikut fasa seperti mana berikut; Fasa Analisis 
Keperluan iaitu, apakah keperluan pendidikan kepada konsep kepimpinan Ulul Albab? 
Apakah bentuk keperluan pendidikan kepada konsep kepimpinan Ulul Albab? Apakah 
dimensi amalan kepimpinan Ulul Albab di MRSM Ulul Albab? Adakah terdapat 
pengaruh motivasi, keupayaan (ability) dan perhubungan (relationship) terhadap 
kepimpinan Ulul Albab Pengetua? Fasa Reka Bentuk iaitu, sejauhmanakah kesepakatan 
pakar tentang dimensi amalan kepimpinan Ulul Albab? Sejauhmanakah kesepakatan 
pakar tentang amalan terbaik bagi setiap dimensi tersebut di MRSM Ulul Albab? 
Sejauhmanakah kesepakatan pakar tentang unsur-unsur motivasi, ability dan relationship 
yang mempengaruhi kepimpinan Ulul Albab pengetua? Fasa Penilaian iaitu, apakah 
tahap pelaksanaan amalan kepimpinan Ulul Albab di MRSM Ulul Albab tersebut? 
Adakah wujud perbezaan yang signifikan antara tiga buah MRSM Ulul Albab tersebut? 
Bagaimanakah bentuk profil amalan kepimpinan Ulul Albab yang terbaik untuk MRSM 
Ulul Albab tersebut? Apakah tahap motivasi, abiliti dan relationship kepimpinan Ulul 
Albab pengetua? 

5.0 Kerangka Konseptual Kajian 

Kerangka konseptual kajian dibina dari sistem terbuka Katz dan Khan (1966; 1978) dalam 
Muhammad Faizal (2008), tiga elemen dalam Model Reka bentuk Hannafin-Peck dan 
tujuh langkah menanda aras dari Model Tujuh Langkah Menanda Aras Juran, kemudian 
digabungkan bersama tiga dimensi ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab yang telah 
dibincangkan untuk membentuk satu kerangka konseptual bagi kajian ini. Rajah 1 
menunjukkan kerangka konseptual tersebut.Kepimpinan Ulul Albab pengetua ditinjau 
dalam tiga dimensi utama iaitu mengikut ciri-ciri kepimpinan Quranik, Ensiklopedik 
dan Ijtihadik (variabel bergantung), manakala kepimpinan pengetua MRSM Ulul Albab 
sebagai variabel bebas. Kerangka model kajian adalah seperti dalam Rajah 2. 
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Rajah 2: Kerangka model kajian 















6.0 Tinjauan Kajian lampau 


Pengkaji telah meninjau pendekatan yang telah diselidiki oleh Jamal Lulail (2009), iaitu 
konsep asas Kepimpinan Ulul Albab yang nilai-nilainya dilandasi oleh tiga prinsip dasar 
yang penting dan menjadi asas dalam kepimpinan Ulul Albab, iaitu zikir, fikir dan amal 
soleh. 



Rajah 3: Jamal Lulail (2009), Fakulti Ekonomi Universiti Islam 
Negeri Malang (UIN), Jawa Timur, Indonesia. 

Rajah 3, menunjukkan konsep dasar kepimpinan Ulul Albab yang dibangun dari data-data 
empiris yang juga didukung oleh nilai-nilai normatif dalam ajaran Islam, dilandasi oleh tiga 
prinsip dasar penting yang menjadi asas dalam kepemimpinan di UIN Malang, iaitu zikir, 
fikir, dan amal soleh. Dalam konsep dasar tersebut, terjadi interaksi antara zikir, fikir dan 
amal soleh.Zikir merupakan komunikasi yang mendalam seorang hamba dengan Kholiknya 
(Allah s.w.t), fikir adalah keupayaan menggunakan akal budi untuk mempertimbangkan dan 
memutuskan sesuatu yang dapat dipertanggungjawabkan secara ilmiah, sedangkan amal 
soleh adalah aktiviti perbuatan seseorang yang dilakukan secara tepat dan pasti. Ketiga-tiga 
elemen tersebut menjadi prinsip dasar dalam pengembangan kepimpinan Ulul Albab (Jamal 
Lulail, 2009).Atas dasar konsep performcince dimension yang sudah pengkaji sesuaikan 
inilah kemudiannya pengkaji telah menyelusuri tentang sumber motivation dan relationship 
dalam konsep Performance Dimension of Ulul Albab Leadership. Di samping itu, pengkaji 
juga telah melakukan penelitian data tcntang “ability” apa yang seharusnya dimiliki oleh 
konsep ulul albab leadership dalam membangunkan konsep Performcince Dimension ofUlul 
Albab Leadership tersebut. 

Seterusnya menurut pengkaji lagi, berpandukan kepada teori-teori kepemimpinan serta 
landasan al-Qur’an mahupun hadis nabi s.a.w. serta beberapa kisah sejarah salafus solih 
(orang-orang soleh terdahulu), menggambarkan bahwa ada empat kekuatan dasar yang 
Rektor cuba bangunkan dalam usaha pengembangan UIN Malang yang dipimpinnya. Empat 
kekuatan itu adalah; 

1) Kedalaman spiritual ( spiritucd deepness) sebagai sumber dorongan atau motivasi dalam 
beramal, 

2) Keagungan akhlak ( ethical conduct) sebagai landasan dalam menjalinkan hubungan kerja, 
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3) Keluasan ilmu ( science broadness) sebagai hasil atau buah dari keupayaan memahami 
konsep-konsep ajaran Islam, dan 

4) Kematangan profesional (professional maturity) sebagai hasil yang diharapkan dari 
pemahaman dan penguasaan keterampilan pengurusan. 

Konsep Performance Dimension of Ulul Albab Leadership jika dirumuskan sebagai sebuah 
fungsi persamaan maka akan dapat dinyatakan bahawa kepemimpinan ulul albab merupakan 
fungsi dari interaksi motivation yang bersumber dari spiritual deepness, relationship yang 
bersumber dari ethical conduct, serta ability yang berupa Islamic conceptual yang 
bersumber dari science broadness dan juga berupa mcinagerial skill yang bersumber dari 
professional maturity. 

Secara jelasnya adalah didapati bahwa fungsi motivation adalah selari atau sejajar dengan 
spiritual deepness, ertinya semakin seorang pemimpin itu memiliki kedalaman spiritual 
yang tinggi maka tingkat motivasinya juga semakin tinggi dan sebaliknya jika terjadi 
penurunan tingkat spiritualiti seseorang pemimpin maka tingkat motivasinya pun akan 
menurun, karena sumber motivasi seorang pemimpin yang ulul albab adalah dari tingkat 
kedalaman spiritualitinya (Jamal Lulail, 2009). 

Begitu pula halnya dengan relationship terhadap ethical conduct. Etichal conduct 
merupakan sumber dari kemampuan seorang pemimpin dalam meningkatkan relationsip- 
nya. Semakin pemimpin itu memiliki akhlak yang agung, maka tingkat hubungan baiknya 
dengan orang lain akan semakin tinggi dan kuat. Karena itu, tingkat relationship juga 
berkadar terus dengan ethical conduct. Sementara itu, ability terdiri dari dua hal yang harus 
dimiliki oleh seseorang pemimpin ulul albab, pertama berupa Islamic conceptual dan yang 
kedua berupa managerial sM/.Wawasan seorang pemimpin mengenai Islamic conceptual 
menjadi sumber utama untuk menjadikan seorang pemimpin ulul albab memiliki science 
broadness.Sehingga semakin tinggi tingkat pemahaman seseorang pemimpin terhadap 
konsep-konsep Islam, maka semakin tinggi pula tingkat keluasan ilmunya. Tentang 
managerial skill yang merupakan kemampuan yang harus dimiliki oleh seorang pemimpin 
ulul albab diharapkan akan meningkatkan professional maturity guna untuk pengelolaan 
organisasi yang dipimpinnya. Karena itu, dengan meningkatkan keterampilan 
pengurusannya, pemimpin ulul albab akan semakin matang dalam profesionaliti kerjayanya. 
Menurut pengkaji lagi empat pendekatan perlu digunakan oleh pemimpin Ulul Albab iaitu, 
Love Approach (pendekatan kasih sayang), Leadership by example approach (pendekatan 
keteladanan), Appreciation Approach (pendekatan penghargaan) dan akhir sekali 
Brotherhood and Humanity Approach (pendekatan persaudaraan dan kemanusiaan),(Jamal 
Lulail, 2009). 
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7.0 Metodologi Kajian 

Kajian ini merupakan kajian deskriptif yang menggunakan teknik Delphi (Dalkey dan 
Helmer, 1963).Kajian deskriptif merupakan penyelidikan yang bermatlamat untuk 
menerangkan sesuatu fenomena yang sedang berlaku (Mohd Majid Konting 1998).Bagi 
tujuan penentuan jumlah dan saiz sampel kajian, jadual Krejcie dan Morgan (1970) serta 
pendapat Sekaran (2003) dirujuk sebagai panduan. Populasi kajian terdiri dari semua 
pengetua, Pegawai Tadbir, guru dan pelajar di tiga buah MRSM Ulul Albab yang dikaji. 
Bilangan sampel kajian adalah mengikut fasa-fasa dalam teknik Delphi (Rajah 
4).Penggunaan Teknik Delphi dalam kajian ini adalah berdasarkan pengetahuan umum 
bahawa pandangan pakar boleh dipercayai bagi menghasilkan sumbangan yang bermakna 
dalam menyelesaikan permasalahan yang kompleks (Landeta & Barrutia, 2011). 
Penganalisisan data kajian ini adalah berbentuk kuantitatif dan kualitatif berdasarkan jenis 
data. Bagi kaedah kuantitatif, penganalisisan data adalah menggunakan statistik deskriptif 
dan inferensi. 

Manakala, kaedah kualitatif pula melibatkan proses menyusun, mengkelas dan mengkod 
data secara sistematik. Berikut adalah ringkasan atau matrik kajian keseluruhannya; 


Matriks Kajian 


Soalan kajian 

Kaedah 

Hasil 

Fasa Analisis Keperluan 



a) Apakah keperluan kurikulum pendidikan 

Sorotan kajian, 

Keperluan kurikulum 

Ulul Albab terhadap konsep kepimpinan Ulul 

Temu bual 

berstruktur. 

pendidikan Ulul Albab kepada 

Albab? 

konsep kepimpinan Ulul 
Albab. 


pemerhatian 



dan pemeriksaan 
dokumen 


b) Apakah bentuk keperluan pendidikan kepada 
konsep kepimpinan Ulul Albab? 


Bentuk kepimpinan yang 
diperlukanoleh MRSM Ulul 
Albab. 

c) Apakah dimensi amalan ciri-ciri kepimpinan 
Ulul Albab? 


Dimensi amalan ciri-ciri 
kepimpinan Ulul Albab 

d) Adakah terdapat pengaruh motivasi, ability 
dan relationship terhadap kepimpinan Ulul 
Albab Pengetua? 


Bentuk motivasi, ability dan 
realtionship terhadap 

kepimpinan Ulul Albab 
Pengetua 


385 



Fasa Reka bentuk 

a)Sejauhmanakah kesepakatan pakar tentang 
dimensi ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab 
berasaskan kurikulum Ulul Albab? 


b) Sejauhmanakah kesepakatan pakar tentang 
ciri-ciri amalan terbaik bagi setiap dimensi 
kepimpinan Ulul Albab? 

c) Sejauhmanakah pengaruh motivasi, ability 
dan relationship terhadap kepimpinan Ulul 
Albab Pengetua menurut pandangan pakar? 


Teknik Delphi Dimensi amalan ciri-ciri 
kepimpinan Ulul Albab. 


Senarai amalan terbaik ciri-ciri 
kepimpinan Ulul Albab 

berdasarkan tiga dimensi 

kepimpinan Ulul Albab. 

Ciri-ciri motivasi, abiliti dan 
relationship terhadap 

kepimpinan Ulul Albab 

pengetua. 


Fasa Penilaian 


a) Apakah bentuk ciri-ciri utama kepimpinan 
Ulul Albab dalam konteks pendidikan di 


MRSM 
Ulul Albab ? 


Kajian tinjauan 

Statistik 

deskriptif(min. 

Mod.median) 


Ciri-ciri utama kepimpinan 
Ulul Albab yang telah 
dikenalpasti berdasarkan tiga 
dimensi Ulul Albab tersebut. 


Ujian Anova 
sehala 


Ujian Mann- 

b) Apakah wujud perbezaan yang signifikan ^ 

antara tiga buah MRSM Ulul Albab dari segi 

amalan ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab? Analisis SEM 


c) Bagaimanakah bentuk profil amalan terbaik 
ciri-ciri kepimpinan Ulul Albab di MRSM Ulul 
Albab? 


d) Apakah bentuk pengaruh motivasi, ability 
dan relationship terhadap kepimpinan Ulul 
Albab Pengetua? 


Perbezaan amalan ciri-ciri 
kepimpinan Ulul Albab antara 
tiga buah MRSM Ulul Albab. 


Profil Amalan Terbaik ciri- 
ciri kepimpinan Ulul Albab. 


Profil ciri-ciri motivasi, ability 
dan relationship terhadap 
kepimpinan Ulul Albab 
Pengetua. 
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3 fasa dalam teknik Delphi 

Bilangan responden (saiz sampel) 

Fasa 1 (fasa analisis-melibatkan semua pengetua dan 
barisan kepimpinannya di tiga buah MRSM Ulul 
Albab) 

15 

Fasa 2 (fasa rekabentuk-melibatkan panel pakar) 

15 

Fasa 3 (fasa penilaian-melibatkan populasi guru 
(n=299) dan populasi pelajar (n=3408) 

170 guru dan 350 pelajar 


Rajah 4, Cadangan saiz sampel kajian. 


8.0 Dapatan Kajian dari Fasa Analsis Keperluan dan Fasa Reka Bentuk 

8.1 Elemen-elemen Kepimpinan Ulul Albab 


Kepimpina 
n Pengetua 


MRSM 
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8.2 Kajian Rintis 


Sebelum kajian sebenar dijalankan, satu kajian rintis telah dijalankan semasa Simposium 
MRSM Ulul Albab 2015 pada 27-29 April 2015 bertempat di The Royale Chulan 
Damansara, Kuala Lumpur. Sampel kajian rintis seramai 40 orang telah dipilih secara 
rawak dari kalangan guru-guru dari MRSM Ulul Albab, iaitu; MRSM Kepala Batas, 
MRSM Gemencheh dan MRSM Kota Putra. Tujuan utama kajian rintis dijalankan adalah 
untuk menguji kefahaman responden terhadap item-item dalam soal selidik yang 
digunakan untuk menguji kebolehpercayaan alat kajian. 

Hasil kajian rintis yang telah dijalankan menunjukkan kebolehpercayaan instrumen 
secara keseluruhannya adalah tinggi iaitu memperolehi purata nilai alpha Cronbach pada 
0.941.Semua dimensi kepimpinan Ulul Albab menunjukkan kebolehpercayaan yang 
melebihi 0.910 (Jadual 8.2.1), iaitu nilai yang boleh diterima. 

Jadual 8.2.1: Kesahan dan Kebolehpercayaan Instrumen 


Dimensi Item Senarai Item 

Cronbach 
Alpha Bahagian B 
Bahagian B 
Dimensi Quranik 

i) Konsep Perancangan/Planning/qalbu 

0.955 

ii) Konsep Role Model 

0.938 

Dimensi Ensiklopedik 

i) Konsep Kepintaran IQ (Pengetahuan) 21, 22, 23, 24, 25, 26, 27, dan 28 

0.951 

ii) Konsep Kepintaran IQ (Kemahiran) 29, 30, 31, 32, 33, 34, 35, dan 36 

0.951 


I, 2,3,4,5,6,7,8,9 dan 10 

II, 12,13,14,15,16,17,18,19 dan 20 


Dimensi Ijtihadik 

i) Konsep Monitoring 37, 38, 39, 40, 41, 42, dan 43 

0.910 

ii) Konsep Persekitaran/Environment 44, 45, 46, 47, 48, 49, 50, 51, 52, 53, 54 dan 

55 0.955 

iii) Konsep Kestabilan Emosi 56, 55, 56, 57, 58, 59, 60, 61, 62, 63, 64, 65, 

dan 66 0.929 
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iv)Konsep Kerohanian 67, 68, 69, 70, 71, 72, 73, 74, 75 dan 76 

0.936 

Nilai purata Alpha Cronbach = 0.941 

8.0 PENUTUP 

Kepimpinan Ulul Albab yang cemerlang adalah salah satu kriteria utama yang perlu ada 
untuk menjadi pengetua yang berkesan dan seterusnya menghasilkan MRSM Ulul Albab 
yang berkesan.Pengkaji amat mengharapkan agar dapat membentuk satu model 
kepimpinan Ulul Albab yang boleh dijadikan sebagai kayu ukur dalam menambahbaik 
keberkesanan kepimpinan tersebut. Semoga hasil Kajian ini akan dapat dijadikan 
panduan bersama oleh seluruh pengetua MRSM se-Malaysia amnya dan pengetua 
MRSM Ulul Albab khususnya dalam usaha untuk mempertingkatkan pencapaian yang 
cemerlang sebagai pemimpin Ulul Albab yang boleh dicontohi dan diteladani oleh semua 
orang. Hal yang demikian adalah kerana pengetua merupakan pemimpin sekolah yang 
telah dikenalpasti sebagai individu yang berpotensi dan pembolehubah yang paling 
kritikal dalam menyediakan ruang kepimpinan dengan daya usahanya mempengaruhi dan 
memajukan proses perubahan dan pembaharuan di sekolahnya (Sweeney 1982; Hallinger 
& Murphy 1987). 

Berdasarkan kesepakatan pandangan pakar, pengkaji telah dapat mengenalpasti elemen- 
elemen yang penting dalam membentuk “Model Kepimpinan Ulul Albab” iaitu 
berdasarkan tiga dimensi utama; 

a) Dimensi Quranik 

i) Konsep Perancangan/Planning/qalbu 

ii) Konsep Role Model 

b) Dimensi Ensiklopedik 

i) Konsep Kepintaran IQ (Pengetahuan) 

ii) Konsep Kepintaran IQ (Kemahiran) 

c) Dimensi Ijtihadik 

i) Konsep Monitoring 

ii) Konsep Persekitaran/Environment 

iii) Konsep Kestabilan Emosi 

iv) Konsep Kerohanian 
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Cadangan Model Kepimpinan Ulul Albab (Pengetua) 


utiil 



KUP( Kepimpinan Ulul Albab Pengetua yang didasari oleh Protesional 
Maturity & Managerial Skill) 

Cadangan Model Kepimpinan Ulul Albab (Pengetua) 
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ABSTRAK 


Pembelajaran Sepanjang Hayat atau disebut life long leaming merupakan salah satu komponen utama ke 
arah pemantapan dalam pengajian tarannum al-Quran sama ada secara formal, informal dan non-formal 
melalui pedagogi dan andragogi. Artikel ini membincangkan tentang ciri-ciri pembelajaran sepanjang 
hayat yang ada dalam tarannum al-Quran. Sebanyak 35 orang qari-qari dan qariah-qariah yang berjaya 
menjadi johan tilawah al-Quran di peringkat negeri Terengganu antara tahun 1960 hingga 2015. Selain 
itu juga, artikel ini turut mengenengahkan beberapa orang tokoh tarannum al-Quran di Terengganu 
antara tahun 1960 hingga 2015.Artikel ini juga aspek pengajaran dan pembelajaran tarannum al-Quran di 
Terengganu dan kaitannya dengan pembelajaran sepanjang hayat. Kajian ini menggunakan metodologi 
dokumentasi dan kaedah temubual. Oleh itu, kajian ini mendapati baliawa pembelajaran sepanjang hayat 
memainkan peranan penting dalam pengajian tarannum aI-Quran di Malaysia. 

Kata Kunci.Pembelajaran Sepanjang Hayat, Tarannum al-Quran, Tokoh Tarannum, Pengajaran dan 
Pembelajaran. 


1.0 PENGENALAN 

Pembelajaran didefinisikan sebagai suatu gerakbalas kepada rangsangan-rangsangan 
yang membawa kepada satu perubahan. Pada tahun 1993, Eh Ah Meng mengatakan 
pembelajaran adalah satu proses memperoleh pengetahuan, kemahiran, sikap dan nilai 
yang baru.(Bill Jenkins, PhD,2012) Pada tahun 1994, Shea menjelaskan pembelajaran 
ialah satu proses mental atau fizikal yang membawa kepada perubahan tingkah laku. (Bill 
Jenkins, PhD,2012) Rozita Rosli mendefinisikan pembelajaran atau ‘learning ‘ sebagai 
acquiring new knowledge and contributing to the existing pool and questioning ofwhat is 
known. (HalizaMohdRiji, Syed Tajuddin Syed Hassan,2009) Justeru itu, perubahan yang 
berlaku melalui pembelajaran dapat diketahui melaui rajah berikut sebagaimana yang 
dijelaskan oleh Roger (Mimi, Mohaffyza binti Mohamad, Che Munira binti Che 
Razali,2015): 

Pembelajaran 



Perubahan Sikap Perubahan Kelakuan 
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( Sumber: Mimi, Mohaffyza binti Mohamad, Che Munira binti Che Razali, Keperluan Pembelajaran 
Sepanjang Hayat Bagi Tenaga Pengajar Di Institut Latihan Kemahiran di Malaysia, Fakulti Pendidikan 
Teknikal, Universiti Tun Hussein Onn Malaysia, 613. E-prints.uthm.edu.my(2851/l) 613-6233.pdf paparan 
pada 13 April 2015.) 

Dari aspek falsafah, pembelajaran mempunyai makna yang tersendiri. Haliza dan Syed 
Tajuddin menjelaskan terdapat perbezaan antara penbelajaran dan mendapatkan 
maklumat. Sesuatu informasi atau ilmu pengetahuan boleh menjadi sesuatu yang berguna 
atau tidak berguna kepada individu. Sebaliknya, pembelajaran pula adalah tentang 
mengenali, mengambil secara berterusan, dan pengurusan sekeliling. Mengetahui dan 
bertindak berasaskan kepada pembelajaran.(Mimi, Mohaffyza binti Mohamad, Che 
Munira binti Che Razali,2015): Pembelajaran berpotensi memberi perubahan kepada 
individu. Pembelajaran berupaya menggerakkan individu sanggup menerokai dari asas 
dengan mengambil kelas, mendengar kuliah, dan mengkaji buku.Ia merupakan tugas 
rutin bagi melaksanakan sesuatu yang hebat dengan mempunyai prinsip-prinsip tambahan 
yang lain. Prinsip-prinsip tambahan tersebut ialah (Mimi, Mohaffyza binti Mohamad, 
Che Munira binti Che Razali,2015): 

1. Mengimpikan kejayaan dengan menanamkan minda yang positif dan mengatasi setiap 
halangan. 

2. Menggunakan metafora yang menjadi sumber motivasi untuk menghadapi cabaran. 

3. Menjalani pengembaraan dengan persediaan fizikal, mental, kewangan, dan 
kerohanian. Selain itu, menetapkan matlamat, memiliki kemahiran teknologi maklumat, 
dan motivasi yang tinggi untuk memperoleh jaringan kerjasama. 

4. Menghadapi perkara yang tidak terduga. Pengurusan cabaran, dan sikap 
kepertanggungjawaban adalah yang seharusnya dimiliki oleh pengkaji dalam 
menghadapi masalah. 

5.1mpak pembelajaran sebagai satu perubahan dalam tingkahlaku dan proses pengalaman. 
Sepanjang pengembaraan pembelajaran, seseorang dapat mengumpul pengalaman, 
pengetahuan dan kemahiran. Membiasakan pembelajaran sepanjang hayat dan 
pengembangan intelektual dalam kehidupan adalah satu yang perkara yang mungkin. 

6. Hasil pembelajaran yang diperolehi ialah kemahiran dalam komunikasi, kemahiran 
teknologi maklumat, penyelesaian masalah, bekerja dengan pihak lain, kemahiran tempat 
kerja yang efektif, etika profesionalisme, kepertanggungjawaban sosial, pembelajaran 
sepanjang hayat, sikap peribadi yang lebih responsibel dan pengurusan organisasi. 
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1.1 Pembelajaran Sepanjang Hayat 


Definisi Pembelajaran Sepanjang HayatPembelajaran Sepanjang Hayat juga dikenali 
sebagai Lifelong Learning atau Lifelong Education mula diartikulasikan oleh Basil 
Yeaxliee pada tahun 1929. Basil Yeaxliee bersama-sama dengan Eduard Lindeman pada 
tahun 1926 sama-sama mempelopori satu dasar keintelektualan bagi pemahaman yang 
komprehensif terhadap pendidikan sebagai satu aspek yang berterusan terhadap 
kehidupan seharian. (Michael Leone, 2015) 

Karya Eduard yang membincangkan topik ini berjudul The Meaning of Adult Education. 
Beliau bersama-sama rakan sejawat bernama John Dewey membina empat tema yang 
berkait dengan Pembelajaran Sepanjang Hayat iaitu pendidikan merupakan satu 
kehidupan, pendidikan dewasa berteraskan non-vokasional, permulaan dengan situasi 
bukan subjek dan penggunaan pengalaman pelajar. Michael Leone mengambil petikan 
kata-kata Lindeman iaitu: “... The whole oflife is learning, therefore education can have 
no endings. This new venture is called adult education not because it is confined to adults 
but because adulthood, maturity, defines its limits. ..” . Seterusnya, dalam pendidikan 
yang konvensional, pelajar diminta untuk menyesuaikan diri dengan kurikulum yang 
disediakan, hal ini mempunyai kontradiksi dengan pendidikan dewasa kerana dari aspek 
pendidikan dewasa, kurikulum dibina berdasarkan kepada keperluan pelajar dan minat 
mereka. (Michael Leone, 2015) 

Pembelajaran sepanjang hayat menjadi wahana kepada latihan dan pendidikan di 
Malaysia. Pelaksanaan pembelajaran sepanjang hayat boleh meningkatkan prestasi kerja, 
pengetahuan, kemahiran, dan tahap pendidikan seseorang individu. Kemahiran 
ditingkatkan melalui latihan yang berterusan. Latihan ialah proses yang sistematik dan 
dirancang untuk meningkatkan pengetahuan, kemahiran dan sikap pekerja. Pembelajaran 
sepanjang hayat juga dapat melahirkan modal insan yang berkualiti. (Michael Leone, 
2015) 

Mimi dan rakan-rakan mengambil pandangan daripada Michael D. Dan Diane R. 
bahawa pembelajaran sepanjang hayat ialah pembelajaran yang berterusan sejak dari lahir 
sehingga ke liang lahad, sama ada secara formal atau tidak formal, sedar atau tidak, 
secara berkumpulan atau individu.Dalam pemerkasaan pembelajaran sepanjang hayat, 
antara objektif utama pembelajaran sepanjang hayat ialah peningkatan kemahiran dan 
pengetahuan teknikal. Sebagaimana yang ditekankan dalamkemahiran insaniah yang 
mana ia terdiri daripada tiga aspek utama iaitu berfikiran kreatif, menyelesaikan masalah 
dan kemahiran analitikal. Menurut Mimi dan Che Munira, graduan pada hari ini 
mempunyai kekurangan dari aspek kemahiran teknikal dan juga insaniah iaitu generic 
skills. Justeru itu, melalui pembelajaran sepanjang hayat dapat membendung 
permasalahan yang berlaku ini. (Mimi, Mohaffyza binti Mohamad, Che Munira binti Che 
Razali,2015) 
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Pembelajaran Sepanjang Hayat bersesuaian dengan konsep yang diterapkan oleh Islam 
berdasarkan hadis nabi: 


I*1U JA Jk*il a*L1 


Terjemahan: Tuntutlah ilmu dari buaian sehingga ke liang lahad 

Pembelajaran Sepanjang Hayat melibatkan dua aspek iaitu Pedagogi dan Andragogi. 
Pembelajaran Sepanjang Hayat juga melibatkan pembelajaran secara formal, informal 
dan non-formal. 


1.2 Pembelajaran Secara Formal, Informal dan Non-formal. 

Secara umumnya, pembelajaran terbahagi kepada tiga jenis iaitu pembelajaran formal, 
pembelajaran non-formal dan pembelajaran informal. Manakala menurut Livingstone 
lokasi pembelajaran ketiga-tiga aspek ini melibatkan kelas, tempat kerja dan di kalangan 
masyarakat. Pembangunan modal insan perlu melibatkan sinergi antara pembelajaran 
formal, informal dan non-formal.Ketiga-tiga aspek pembelajaran tersebut saling menjadi 
pelengkap (complementing), alternatif, dan tambahan (supplement) antara satu sama lain. 
(Adanan Mat Junoh, Mohd Azhar Abd Hamid, Mohamad Najib Abdul Ghafar, Zainudin 
Hassan,2014) 

Jenis Pembelajaran 



( Sumber: Adanan Mat Junoh et. Al, “Pembelajaran lnformal Ke arah Memperkasa Modal Insan : 
Penglibatan, Halangan dan Cabaran Di Kalangan Staf Akademik IPTA” dalam Amalan Latihan dan 
Pembangunan Sumber Manusia Di Malaysia) 

Modal adalah satu aset. Kebiasaannya, modal merupakan dalam bentuk wang, saham, 
tenaga manusia dan sumber asli untuk menjana pendapatan. Selain itu, terdapat dua lagi 
bentuk modal iaitu modal insan dan modal intelek. Dengan wujudnya ketiga-tiga jenis 
modal ini dapat menjamin kelangsungan sesebuah organisasi. Untuk difahami dengan 
lebih jelas lagi, dapat dilihat melalui gambarajah 

Modal Fizikal Modal Insan Modal Intelek 
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( Sumber : Adanan Mat Junoh et al, Pembelajaran Informal Ke Arah Memperkasa Modal Insan: 
Penglibatan, Halangan dan Cabaran Di Kalangan Staf Akademik IPTA dalam Amalan Latihan dan 
Pembangunan Sumber Manusia Di Malaysia. 83-112) 

Modal insan dan modal intelek merupakan faktor penentu kepada terbinanya organisasi 
pembelajaran. Melalui analisis ucapan pembentangan Datuk Seri Abdullah Ahmad 
Badawi, terdapat tiga strategi utama melahirkan modal insan kelas pertama iaitu 
(Adanan Mat Junoh, Mohd Azhar Abd Hamid, Mohamad Najib Abdul Ghafar, Zainudin 
Hassan,2014): 

1. Meningkatkan keupayaan dan penguasaan ilmu pengetahuan. 

2. Memperkukuhkan keupayaan sains, penyelidikan dan pembangunan serta inovasi. 

3. Memupuk masyarakat berbudaya dan memiliki kekuatan moral. 

Ketiga-tiga aspek yang disebutkan di atas melibatkan ilmu pengetahuan. Berkait dengan 
ilmu pengetahuan, Allah berfirman dalam surah al-Zumar ayat 9 iaitu: 





Al-Zumar 38: 9 

Terjemahan: “ Katakanlah lagi (kepadanya): “ Adakah sama orang-orang yang 
mengetahui dengan orang-orang yang tidak mengetahui? ” Sesungguhnya orang-orang 
yang dapat mengambil pelajaran dan peringatan hanyalah orang-orang yang berakal 
sempurna. ” 

Modal insan merupakan satu bentuk pelaburan sumber manusia sesebuah organisasi ke 
arah pemantapan organisasi. Sesebuah organisasi akan membiayai manusia untuk 
menjalani pelbagai latihan, skim pembelajaran dan menyediakan kemudian kesihatan 
kepada pekerja. Hasil daripada itu, akan melahirkan pekerja yang efektif dan efisen. Di 
samping itu juga, Melalui pelbagai bentuk latihan dan kemahiran tersebut, pekerja dapt 
melahirkan idea-idea baru, mempunyai pengetahuan baru dan memperolehi sikap serta 
kemahiran yang baru. (Adanan Mat Junoh, Mohd Azhar Abd Hamid, Mohamad Najib 
Abdul Ghafar, Zainudin Hassan,2014).Natijahnya, Sesebuah organisasi akan 
memperolehi inovasi dan pembaharuan. Untuk lebih penjelasan, dapat dilihat melalui 
carta berikut: 
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Pelaburan Modal Insan 


Organisasi sebagai pembiaya 

V 

Skim pembelajaran, latihan, kemudahan kesihatan 

V 

Pekerja yang efektif,efisen, melahirkan idea-idea baru,pengetahuan baru, sikap dan 

kemahiran yang baru 

V 

Inovasi dan Pembaharuan 

( Sumber: Adanan Mat Junoh et al, Pembelajaran Informal Ke Arah Memperkasa Modal 
Insan: Penglibatan, Halangan dan Cabaran Di Kalangan Staf Akademik IPTA dalam 
Amalan Latihan dan Pembangunan Sumber Manusia Di Malaysia. 83-112.) 

Justeru itu, organisasi bentuk baru ini berpusatkan ciri dan elemen sumber manusia yang 
memiliki pengetahuan, sikap dan kemahiran tinggi. Selain itu, tiga elemen penting dalam 
membina dan meneraju sesebuah organisasi yang mantap ialah pengetahuan, sikap dan 
kemahiran. Ilmu pengetahuan adalah satu aset penting dalam kemajuan masyarakat dan 
negara. Modal intelek pula ialah ilmu pengetahuan yang terdapat dalam sesebuah 
organisasi yang berperanan untuk mempertingkatkan keberkesanan dan nilai organisasi 
dan modal insan. Contohnya, modal organisasi dari perspektif modal intelektual terdapat 
dalam bentuk ilmu pengetahuan dalam perisisan, hasil penulisan dan dalam rangkaian. 
Manakala modal insan dari perspektif modal intelek merupakan ilmu pengetahuan yang 
terdapat pada manusia sama ada secara implisit dan eksplisit. Antara rahsia kejayaan 
organisasi yang besar dan maju adalah kerana mereka mempunyai modal insan dan 
modal intelek yang hebat. Contoh-contoh organisasi yang telah berjaya ialah seperti 
Apple, Google, P&G, 3M, Toyota, GE, Starbucks, Microsofts, IBM dan Dell telah 
diperakui sebagai organisasi-organisasi paling inovatif di dunia pada tahun 2006.(Adanan 
Mat Junoh, Mohd Azhar Abd Hamid, Mohamad Najib Abdul Ghafar, Zainudin 
Hassan,2014) 

1.3 Pembelajaran Pedagogi dan Andragogi 

Andragogi adalah satu orientasi baru dalam pembelajaran. Syamsul Bakhri Gaffar 
mcndellnisikan terminologi andragogi yang berasal dari bahasa Yunani iaitu “ andr ” 
bererti orang dewasa dan “ agogos ” bererti memimpin atau membimbing. Sebagai 
rumusan, andragogi bermaksud suatu ilmu dan seni dalam membantu orang dewasa 
belajar. Andragogi adalah satu istilah yang berbeza dengan Pedagogi. Andragogi dan 
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Pedagogi adalah dua istilah pendidikan. Manakala pedagogi juga diambil daripada istilah 
Yunani. Pedagogi berasal daripada “ paid !” bererti anak dan “ agogos ” bererti 
membimbing. Syamsul Bakhri berkata konsep pendidikan pedagogi adalah lebih 
bertumpu kepada penyampaian pengetahuan kepada anak-anak. Oleh itu, itu, beliau tidak 
bersetuju dengan karya buku yang berjudul “Pedagogi of Adult Education ”, kerana 
pembelajaran orang dewasa mempunyai konsep pendidikan yang tersendiri dan berbeza 
dengan corak pendidikan kanak-kanak. Syamsul mengambil contoh, pengetahuan yang 
diperoleh oleh seseorang ketika dia berumur 20 tahun akan menjadi usang ketika dia 
berumur 40 tahun. Maka, pendidikan sebagai satu proses transmisi pengetahuan sudah 
tidak sesuai dengan keperluan moden dan semasa. Oleh kerana itu, pendidikan sekarang 
tidak lagi dirumuskan sebagai upaya untuk mentransmisikan pengetahuan, tetapi 
dirumuskan sebagai suatu proses penemuan sepanjang hayat terhadap apa yang 
diperlukan untuk diketahui. (Syamsul Bakhri Gaffar,2007) 

Syamsul Bakhri menyenaraikan empat aspek asumsi dalam andragogi iaitu konsep diri, 
pengalaman, kesiapan belajar dan orientasi terhadap belajar. Dari aspek konsep diri, 
Syamsul membawa pandangan Knowles yang menyatakan dalam pendekatan andragogi, 
proses pematangan manusia merupakan kewajaran bagi seorang individu untuk bergerak 
dari ketergantungan ke arah kemandirian. (Syamsul Bakhri Gaffar,2007) 

1.4 Tokoh-tokoh Tarannum al-Quran di Negeri Terengganu 

Dalam kertas-kerja yang terhad ini dimuatkan empat orang tokoh tarannum di negeri 
Terengganu. Mereka ialah Dato’ Hajjah Rogayah binti Sulong, Hajjah Sepiah binti 
Muhammad, Ustaz Haji Rashid bin Ali dan Ustaz Haji Tarmizi bin Ali. 

1. Dato Hajjah Rogayah binti Sulong 

Dato’ Hajjah Rugayah Sulong seorang tokoh yang dikenali di persada antarabangsa 
melalui Majlis Tilawah al-Qur’an. Beliau mula dikenali setelah menjadi Johan di 
peringkat Kebangsaan dan Antarabangsa sejak tahun 1961 sehingga 1979. Kepakaran 
Dato’ Hajjah Rogayah terbukti berdasarkan kekerapan beliau menjuarai sebagai johan 
qariah di peringkat negeri, kebangsaan dan di peringkat antarabangsa. Beliau adalah 
wanita pertama bagi negeri Terengganu berjaya menjadi johan di peringkat kebangsaan 
dan antarabangsa. Beliau juga paling banyak menjadi johan di peringkat negeri 
Terengganu. Sepanjang tempoh 53 tahun antara 1960-2013, lebih separuh atau 30 kali 
johan wanita terdiri daripada beliau dan anak murid beliau dan anak murid kepada murid 
beliau di peringkat negeri Terengganu sehingga pernah suatu ketika dahulu jika disebut 
anak murid kepada Dato’ Hajjah Rogayah, maka masyarakat akan pandang tinggi kepada 
mereka. Kekerapan taburan Dato’ Hajjah Rogayah dan anak murid beliau menjadi juara 
membuktikan pengiktirafan hakim-hakim majlis tilawah al-Quran dalam kemahiran seni 
bacaan al-Quran. Selain itu juga, Dato’ Hajjah Rogayah melahirkan anak murid yang 
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ramai bukan sahaja di negeri Terengganu, malahan dari negeri-negeri yang lain termasuk 
Sabah dan Sarawak. Kewujudan anak murid dari seluruh pelusuk negeri kerana Dato’ 
Hajjah Rogayah pernah merantau ke negeri Pahang, Johor dan Sarawak kerana mengajar 
al-Quran dan Tarannum.Selain itu juga, ketika Dato’ Hajjah Rogayah dan suami berada 
di Terengganu Kerajaan Negeri Sabah dan Kerajaan Negeri Sarawak turut menghantar 
dan menaja beberapa orang pelajar untuk mempelajari ilmu tarannum secara khusus di 
rumah Dato’ Hajjah Rogayah sendiri. Jalinan ikatan anak murid Dato’ Hajjah Rogayah 
dapat menyebarkan lagi ilmu tarannum ke setiap negeri hasil didikan Dato’ Hajjah 
Rogayah dan suami beliau iaitu Megat Osman bin Megat Chik. Di Terengganu pula 
menunjukkan johan qari-qari dan qariah-qariah di peringkat negeri Terengganu terdiri 
daripada anak-anak murid Dato’ Hajjah Rogayah binti Sulong. Ini membuktikan Hajjah 
Rogayah dan anak-anak murid beliau banyak mendominasi kemenangan di peringkat 
negeri. Kekerapan bilangan ini tidak termasuk anak murid beliau yang mendapat tempat 
kedua dan ketiga dalam majlis tilawah al-Quran. Kebanyakan qari-qari dan qariah-qariah 
di Terengganu mempunyai susur galur, kaitan dan hubungan antara satu sama lain dari 
aspek perguruan. Mereka mempelajari ilmu tarannum daripada rumpun yang sama seperti 
Haji Mat Lintar, Dato’ Hajjah Rogayah dan Ahmad Som Pergau. Selain itu juga, ada 
yang mempunyai hubungan kekeluargaan dan persaudaraan antara satu sama lain. 

Hajjah Sepiah binti Muhammad 

Hajjah Sepiah binti Mohamad dilahirkan pada 7 Mac 1950 di Kg Nasi Dingin. 
Pendidikan awal beliau adalah di Sekolah Kebangsaan Kg. Getang. Beliau mula 
mempelajari al-Quran daripada ibu dan juga dengan isteri seorang ustaz sekolah 
Kebangsaan Kg. Getang. Ustaz tersebut bernama ustaz Ariffin. Hajjah Sepiah pertama 
kali mempelajari al-Quran dengan Dato’ Hajjah Rogayah di Masjid Kg. Wakaf Tapai, 
Marang Terengganu. Ketika itu Hajjah Sepiah berusia 14 tahun pada tahun 1964. Pada 
masa itu, Dato’ Hajjah Rogayah mengesan bakat beliau. Selesai mengaji al-Quran, Dato’ 
Hajjah Rogayah meminta orang ramai memanggil dirinya. Dato’ Hajjah Rogayah 
meminta Hajjah Sepiah mengikuti bacaan Dato’ Hajjah Rogayah membaca surah al- 
Tahrim ayat 8 hingga ayat 12. Ayat-ayat itu masih menjadi kenangan kepada Hajjah 
Sepiah hingga ke hari ini. Setelah itu, Dato’ Hajjah Rogayah mengajak Hajjah Sepiah 
tinggal bersama dengan beliau untuk mengasah bakat yang dimiliki oleh beliau. Setahun 
kemudian, beliau memasuki musabaqah pada tahun 1965 dan ketika itu beliau berusia 15 
tahun. Hajjah Sepiah dapat mempelajari tarannum dalam masa yang singkat iaitu selama 
setahun sahaja. Selain daripada Hajjah Sepiah, rakan-rakan yang turut sama tinggal di 
asrama rumah Dato’ Hajjah Rogayah ialah Khatijah dari Mersing, Johor. Selain itu, Tuan 
Chik, Che Ku Melah, dan Che Ku Salmi yang tinggal di Kg Getang. 

Pada tahun 1967, Hajjah Sepiah menjadi johan tilawah al-Quran di peringkat negeri 
Terengganu. Begitu juga, tahun 1968, Hajjah Sepiah turut menjadi johan di pringkat 
negeri Terengganu. Hajjah berumahtangga pada tahun 1970. Pada tahun 1981, Hajjah 
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sepiah menjadi johan di peringkat daerah Hulu Terengganu. Pada tahun 1988, 1994 dan 
1997, Hajjah Sepiah memperolehi Naib Johan di peringkat negeri Terengganu. Pada 
tahun 1988, Hajjah Sepiah menjadi johan di peringkat negeri, kebangsaan dan 
antarabangsa. 

Hajjah Sepiah juga banyak menghadiri kursus di peringkat negeri. Antara jurulatih yang 
pemah menyampaikan kursus ialah Dato’ Haji Awang iaitu menantu kepada Haji Mat 
Lintar jumlatih bahagian tajwid, Dato’ Yusuf Manaf, bahagian tajwid, Dato’ Hajjah 
Rogayah binti Sulong jurulatih bahagian tarannum, dan Tan Sri Sheikh Ismail al-Hafiz , 
jurulatih bahagian tajwid. Selain daripada itu juga, Hajjah Sepiah menghadiri kursus- 
kursus yang diadakan di Kuala Lumpur dan Pahang antara tahun 1991 hingga tahun 
1999. Hingga hari ini, Hajjah Sepiah, pergi ke Pasir Mas, mempelajari tarannum dengan 
Datuk Paduka Haji Nik Jaafar. 

Dari aspek kerjaya pula, Hajjah Sepiah mengajar al-Quran dalam kelas di Masjid Kg 
Tengkawan dan menjadikan sebahagian rumah beliau sebagai surau tempat mengajar al- 
Quran. Hajjah Sepiah juga membuka kelas tarannum kepada remaja yang berusia antara 
16 hingga 20 tahun seramai 15 orang khusus untuk mempelajari selok-belok tarannum. 

Ustaz Rashid bin Ali 

Ustaz Rashid bin Ali dilahirkan pada 6 Oktober 1948 di Kg. Kolam, Mengabang Telipot, 
Kuala-Terengganu. Haji Rashid bin Ali mendapat pendidikan awal sehingga darjah enam 
di Sekolah Kebangsaan Mengabang Telipot. Kemudian, Haji Rashid menyambung 
pelajaran di peringkat menengah di Sekolah Menengah Agama Tok Jiring di peringkat 
Ibdtidai. Kemudian Tuan Haji Rashid menyambung pelajaran di Sekolah Menengah 
Agama Atas Sultan Zainal Abidin Batu buruk di peringkat Thanawi selama 4 tahun. 

Dalam aspek pendidikan al-Quran, Haji Rashid mula mempelajari al-Quran dengan 
ibu beliau sendiri yang bemama Hajjah Chik binti Mohamad. Haji Rashid mula engenali 
al-Quran ketika berusia 6 tahun. Ketika bemsia 12 tahun, Haji Rashid menjadi johan 
ketika mewakili sekolah dalam majlis tilawah al-Quran. Guru kedua beliau ialah Hj 
Salleh Awang atau dikenali sebagai Ayah Long Awang Nobat. Haji Salleh bin Awang 
pemah menjadi johan qari peringkat negeri Terengganu pada tahun 1962. Haji Salleh 
Awang adalah anak murid kepada Haji Mat Lintar. Haji Rashid mempelajari al-Quran 
dan tarannum dengan Haji Salleh awang ketika berusia 14 tahun iaitu semasa di tingkatan 
dua. Pada masa itu, Haji Rashid mencuba nasib dengan memasuki majlis tilawah al- 
Quran mewakili sekolah dan turut menjadi johan. Haji Rashid juga turut menjadi johan 
di peringkat belia dan menjadi johan selama dua tahun berturut-turut. Haji Rashid juga 
turut mempelajari ilmu tarannum daripada Hajjah Rogayah binti Sulong. Haji Rashid 
menjadi johan qari peringkat negeri dalam majlis Tilawah al-Quran sebanyak dua kali 
iaitu pada tahun 1983 dan 1988. Haji Rashid berkata : “ Tahun saya belajar dengan 
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Dato’ Hajjah Rogayah, saya menang .” Selain daripada itu, Haji Rashid juga turut 
mendalami ilmu tarannum dengan Haji Ahmad Ma’som Pergau dan Datuk Paduka Haji 
Nik Jaafar bin Nik Ismail. Haji Rashid juga turut menggilapkan diri dengan menghadiri 
kursus-kursus anjuran JAKIM yang disampaikan oleh Tan Sri Sheikh Ismail dalam 
bidang tajwid dan fasahah dan Tan Sri Hassan Azahari dalam bidang Tahsin al-Quran. 

Ustaz Haji Rashid Ali seorang yang aktif mengajar ilmu tarannum pada setiap petang 
Sabtu di Maahad Tahsin al-Quran, Pasir Panjang, Kuala Terengganu di bawah kelolaan 
Majlis Agama Islam dan Adat Istiadat Negeri Terengganu atau nama ringkas dipanggil 
MAIDAM. Beliau pernah menjadi johan di peringkat negeri Terengganu pada tahun 1983 
dan 1988. 

4.Ustaz Ahmad Tirmizi bin Ali 

Ustaz Haji Ahmad Tirmizi bin Haji Ali dilahirkan pada 18 Jun 1985 di Kampung Che 
Lijah, Dungun Terengganu. Dari aspek pendidikan, Tirmizi bersekolah di Sekolah 
Kebangsaan Batu 48, Dungun Terengganu. Kemudian, di peringkat menengah pula, 
Tirmizi menyambung pelajaran di Sekolah Menengah Agama Durian Guling selama 
setahun, dan seterusnya di Sekolah Menengah Sultan Ismail Dungun sehingga ke 
tingkatan 5. Selepas mengambil Sijil Pelajaran Malaysia, Ahmad Tirmizi mengambil 
Pengajian Diploma Tahfiz al-Quran wal Qiraat di Institut al-Quran Terengganu atau IQT 
sehingga tahun 2006. Selesai pengajian diploma, Ahmad Tarmizi menyambung pelajaran 
di Mesir peringkat Ijazah Sarjana Muda, di Maahad al-Qiraat, Syubra sehingga tahun 
2009. Kemudian, Ahmad Tirmizi berumahtangga pada tahun 2011 dengan isteri yang 
bemama Noorul Ain binti Othman. 

Kejayaan yang pemah diperolehi oleh Ahmad Tirmizi dalam bidang tarannum 
ialahmenjadi johan di peringkat kebangsaan ketika darjah enam pada tahun 1996. Semasa 
di peringkat menengah pula, bakat Ahmad Tirmizi semakin terserlah apabila menjadi 
johan dalam majlis tilawah al-Quran selama lima tahun berturut-turut selama lima tahun 
di peringkat negeri Terengganu. Semasa sedang menuntut di IQT, Ahmad Tirmizi mula 
menyertai tilawah al-Quran anjuran JAKIM. Ahmad Tirmizi menjadi johan peringkat 
negeri Terengganu pada tahun 2004, 2005, 2011 dan 2014. Pada tahun 2010, Ahmad 
Tirmizi menjadi johan Akademi al-Quran kali keempat anjuran TV9 . Pada tahun 2010 
juga, Ahmad menunjukkan kegemilangan dengan manjadi johan hafazan peringkat 
kebangsaan. Ahmad Tirmizi juga menjadi johan hafazan dan tilawah di Casablanca, 
Morocco pada tahun 2011. Dalam majlis tilawah di peringkat kebangsaan pula Ahmad 
Tirmizi mendapat tempat ketiga pada tahun 2011. Pada tahun 2014 adalah tahun 
bersejarah bagi Ahmad Tirmizi kerana menjadi Johan peringkat negeri, kebangsaan dan 
antarabangsa. Pada tahun 2015, Ahmad Tirmizi mendapat johan dalam Majlis Tilawah 
al-Quran di Peringkat Asean di Thailand. 
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Dari aspek susur galur guru al-Quran, Ahmad Tirmizi mula-mula mengenali al-Quran 
dengan ibu dan ayah beliau sendiri. Ibu bemama Kamariah binti Abdul Malik manakala 
ayah bernama Ali bin Yahya. Bapa Ahmad Tirmizi pemah menjadi qari di peringkat 
daerah Dungun pada awal tahun 1990-an. Seterusnya, Ahmad Tirmizi mempelajari ilmu 
tarannum dengan Hj. Daud Che Man di rumah Hj. Daud. Ketika itu, Ahamad Tirmizi 
sedang belajar di IQT. Selain itu, Ahmad Tirmizi juga turut bertalaqqi al-Quran dengan 
Tan Sri Sheikh Ismail, dan Tan Sri Hasan Azahari dari aspek tajwid, fasahah dan waqf 
dan ibtida’. Selain itu, Ahmad Tirmizi juga mempelajari tarannum daripada Datuk Paduk 
Haji Nik Jaafar, Tuan Haji Abdul Rahim, Ustaz Haji Che Yahya bin Daud dan Dato’ 
Faizol. Semasa menuntut di Mesir juga, Ahamad Tirmizi diberi ruang mempelajari 
tarannum daripada almarhum Syeikh Fathi al-Maliji iaitu anak murid kepada Sheikh 
Mustafa Ismail.Selain itu, Ahmad Tirmizi turut mempelajari tarannum daripada rakaman 
youtube, kaset-kaset dan cakera pada daripada qari-qari terkenal seperti Sheikh 
Muhammad bin Abdul Nabi. 

Dari aspek kerjaya, Ahmad Tirmizi kini menjadi pengetua di Akademi al-Quran al- 
Tirmizi di Bukit Jelutong, Shah Alam, Selangor. Selain itu juga Ahmad Tirmizi menjadi 
penceramah dalam Program Bismillah di TV3, Kelas Tarannum dalam Halaqah di TV9, 
program Tanya dan Ngaji di Astro Oasis dan panel jemputan al-Hijrah. Ahmad Tirmizi 
juga dijemput menjadi qari jemputan dalam majlis Maal Hijrah peringkat kebangsaan dan 
qari jemputan di dalam dan luar negara seperti di Singapura, Brunei dan Thailand. 

KESIMPULAN 

Hasil temubual daripada para qari dan qariah yang menjadi johan di peringkat negeri 
Terengganu seramai 25 orang, didapati bahawacara mempelajari tarannum mesti dengan 
talaqqi dan musyafahah. Selain itu, minat, bakat, suara dan kesungguhan adalah aset 
penting dalam mempelajari tarannum al-Quran. Seseorang qari perlu mempunyai niata 
yang ikhlas, iaitu membaca al-Quran bertarannum adalah semata-mata mencari 
keredhaan Allah. Kemahiran auditori atau mendengar secara sima’i adalah antara teknik 
utama dalam mempelajari ilmu tarannum. Bakat perlu diasah dengan menjaga kualiti 
suara dan berlatih memanjangkan nafas. Seseorang itu perlu membaca bersesuaian 
dengan suara masing-masing. Kemampuan suara seseorang berbeza-beza. Bagi menarik 
minat orang ramai, seseorang qari perlu membaca al-Quran dengan penghayatan makna. 
Hasil temubual daripada qari-qari juga menunjukkan, 100% peratus daripada mereka 
mengatakan untuk memantapkan diri dalam bidang tarannum memerlukan masa yang 
lama. Justeru itu, ia berkait dengan pembelajaran berterusan dan pembelajaran sepanjang 
hayat. 
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ABSTRAK 


Penulisan ini mengetengahkan ketokohan dan sumbangan Syeikh Mustafa Isma c il dalam dunia tilawah al- 
Quran (tarannum) yang bermula pada tahun 1934 hingga 1978 dan kaedah uslub al-Qira’ah beliau. 
Setelah beliau meninggal dunia pada tahun 1978, terdapat banyak rakaman bacaan al-Quran yang telah 
direkodkan sama ada dalam bentukmujawwadmahupunmurattal dari individu-individu, syarikat-syarikat 
rakaman seperti Sout al-Qahirah dan siaran radio Iza c at al-Quran di Mesir. Himpunan khaz.anah yang 
sangat berbernilai ini mencetuskan satu /enomena luar biasa dalam kalangan pencinta-pencinta ilmu 
Tarannum dengan menjadikan iasebagai rujukan dan panduan dalam bidang tarannum terutama 
sekaliyang berkaitan kaedah-kaedah lagu dan teknik-teknik suara.Satu tinjauan umum yang telah dibuat 
oleh pengkaji dalam sebuah blog ( www.pcbukm.blogspot.com ) tentang pertanyaan siapakah qari yang 
menjadi pilihan anda? Daripada 58 responden yang mengikuti tinjauan itu, 75% memilih Syeikh Mustafa 
Isma c il sebagai qari pilihan iaitu mewakili44 orang responden, manakala 35% yang mewakili 14 
responden memilih qari-qari yang selainnya.Tinjaun inidiperkukuhkan lagi dengan penulisan karya- 
karyayang membincangkan mengenai madrasah-madrasahtilawah al-Quran di Mesir terutama ketokohan 
Syeikh Mustafa Isma c il seperti yang dicatatkan dalam kitab Alhan al-Sama ’ oleh Mahmud al-Sa c dani 
(1996), c Abaqirah al-Tilawah fi Qarn al- c Ishrin oleh Shukri al-Qadhi (1997), Sufara’ al-Quran oleh Faruq 
Fahmi (1994), Mustafa Isma c il Hayatuhu fi Zillil al-Quran oleh Kamal Najmi (1992) dan lain- 
lain.Ketokohan Syeikh Mustafa Isma c il dilihat lebih menyerlah dengan sumbangan yang diberikanbeliau 
dalam usaha merekodkan bacaan al-Quran dalam bentukmujawwad dan murattaldi sepanjang 
penglibatannya dalam dunia tilawah al-Quran. Keseluruhan rekod rakaman Syeikh Mustafa Isma c il dalam 
mujawwad (tarannum) dan murattal(tartil) adalah sebanyak 52624 jam. Namun yang ada pada hari ini 
hanya 300 jam sahaja, manakala 52326 jam daripada baki itu didapati telah hilang (Kamal Najmi 
1992).Khazanah turath yang ditinggalkan ini memberikan impak yang sangat besar terhadap 
pembelajaran tarannum khususnya mempelajari kaedah uslub al-Qira’ah Syeikh Mustafa Isma c il yang 
semakin diminati ramai. 

Kata Kunci: Ketokohan, Sumbangan, Tilawah, Uslub al-Qira’ah 
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LATAR BELAKANG SYEIKH MUSTAFA ISMA C IL (1905M-1978M) 


Nama penuh beliau ialah Mustafa Muhammad al-Mursi Ibrahim Isma c il. Beliau 
dilahirkan pada 17 Jun 1905 pada waktu pagi di sebuah desa yang dikenali sebagai 
Mayyit Ghazal, Markaz al-Santah, Muhafazah Gharbiyyah, Tonto kira-kira 300 kilometer 
dari Bandar Kaherah, Mesir. Beliau meninggal dunia pada 23 Disember 1978 sekembali 
beliau dari majlis perasmian pembukaan Masjid Jami al-Bahr, di wilayah Dumyat pada 
tarikh 22 disember 1978 setelah mengalami sejenis penyakit pendarahan beku dalam 
kepala dan beliau disahkan koma selama satu hari (Kamal Najmi, 1992). 

Anak-anak Syeikh Mustafa Isma c il terdiri daripada tiga anak lelaki iaitu c Atif Mustafa 
Isma c il (anak sulung) yang kini menetap di Jerman semenjak 1953 dan bekerja sebagai 
ahli pemiagaan, Mahmud Samir (pegawai di Syarikat Kapal Terbang Misr Tairan ), 
Ahmad Wahid (pengerusi di Bahagian Perkhidmatan dan Kawalan di Televisyen Mesir) 
dan dua anak perempuan iaitu Anji Samiyah dan Majidah (Kamal Najmi, 1992). 

Bapanya pula ialah Muhammad al-Mursi Isma c il merupakan seorang petani, dan Ibunya 
bemama Sititah Husnain Isma c il, manakala datuk sebelah bapanya ialah al-Mursi Tbrahim 
Isma c il, dan datuk sebelah ibunya dipanggil al-Sayyid Isma c il. Neneknya diberi nama 
Asmah al-Sayyid Isma c il (Kamal Najmi, 1992). 

Syeikh Mustafa Isma c il merupakan anak sulung daripada lapan orang adik-beradik. Tiga 
daripada mereka adalah lelaki iaitu Abdul Salam, Muhammad dan Abdul c Aziz. 
Manakala lima daripadanya adalah perempuan iaitu Zakiah, Aminah, Fatimah, Sittul 
Ailah dan Sariah. (Kamal Najmi, 1992). 

PENDIDIKAN DAN PENGAJIAN BELIAU 

Pada usia kanak-kanak sekitar umur 6 tahun, bapanya telah menghantar Syeikh Mustafa 
Isma c il ke sebuah Kuttab yang terletak di kampungnya yang dipimpin oleh Syeikh c Abdul 
Rahman Abu al- c Ainin. Di Kuttab tersebut, beliau hanya sempat belajar selama 2 tahun 
serta mempelajari cara kaedah membaca, menulis dan menghafal l A juzuk al-Quran. 
Kemudian beliau menyambung pengajian di Kuttab Syeikh Abdullah Syahatah di mana 
Kuttab itu terletak berhampiran dengan kediamannya. Di Kuttab itu, Syeikh Mustafa 
Isma c il telah berjaya menamatkan keseluruhan hafalan al-Quran, menulis tulisan al- 
Quran dengan tangan sendiri sertabacaan al-Quran secara bertajwid, manakala dalam 
penulisan pula ianya sangat menyakinkan (Kamal Najmi, 1992). Dicatatkan juga dalam 
kitab Aswat min Nur oleh Mahmud al-Khauli, (1992: 87) bahawa semasa usia Syeikh 
Mustafa Isma c il mencapai umur 5 tahun, bapanya pemah menghantar beliau belajar 


407 



menghafaz al-Quran dengan Syeikh Abdul Rahman al-Najjar di sebuah kuttab, namun 
beliau banyak bermain-main dan lari dari kuttab tersebut. 

Menurut Syukri al-Qadhi, (1992), melihat kepada bakat dan kemahiran yang ada pada 
Syeikh Mustafa Isma L il, maka bapanya telah menghantar beliau untuk bertalaqqi dan 
berguru bersama dua orang syeikh yang sangat terkenal dan dihormati penduduk 
kampong di mana kampung tersebut tidak berapa jauh dari kampung halaman beliau. 
Kedua-dua syeikh itu ialah Syeikh Muhammad Abu Hashish dan Syeikh Idris Fakhir di 
mana dengan kedua-duanya itu beliau menuntut ilmu Tajwid dan ilmu Qira’at serta 
mengemaskini hafalan al-Quran.Syeikh Mustafa Isma c il telah berjaya menyempumakan 
hafalan beliau bersama Syeikh Muhammad Abu Hashish ketika di usia menjangkau 10 
tahun. Manakala dengan Syeikh Idris Fakhir pula beliau adalah orang yang diberi 
tanggungjawab bagi menyemak dan mengemaskini bacaan Syeikh Mustafa Isma c il 
apabila setiap kali ingin mentasmikkan bacaan. Syeikh Mustafa Isma c il juga telah 
mempelajari ilmu Tajwid dan ilmu Qira’at bersama Syeikh Idris Fakhir ketika bemmur 
16 tahun sebelum meneruskan pengajiannya di Maahad Diniah Tonto. Beliau telah 
berjaya menamatkan ulangan hafalan bersama Syeikh Idris Fakhir sebanyak 30 kali 
khatam. Pemah suatu hari diceritakan dalam diari beliau yang tertulis seperti berikut; 

“Syeikh lclris Fakhir adalah orang yang bertanggungjawab menjadi 
penyemak kepada bacaan aku di Kuttab.Aku pernah mentasmik bacaanku 
dengan beliau sebanyak dua juzuk dua juzuk.Justeru, beliaulah orang 
yang memberi petunjuk kepada pentashihan bacaan.Tidak cukup hanya 
dengan itu saja, beliau selalu bersama-sama menemaniku ketika aku 
dcdam perjalanan ke ladang, clan di ladang itu dia terus menerus 
mendengarkan bacaanku. Ketika bacaan aku terdapat kesalahan, clia 
menyuruh aku mengulangi clari awcdnya semula, clia berkata kepaclaku: 

Wahai budak...mulakansemula ia dari awal (Shukri al-Qadhi, 1997). 

Syeikh Mustafa Isma c il juga sempat berguru dengan Syeikh Mustafa al-Mirwaj. Beliau 
sering memberikan galakan dan sokongan kepada Syeikh Mustafa Isma c il supaya 
hadirkan diri kepada orang ramai di dalam majlis-majlis ihtifal al-Quran dan program- 
program agama bagi mempersembahkan bacaan al-Quran (Kamal Najmi, 1992). 

Syeikh Mustafa Isma c il juga belajar secara tidak langsung dengan qari-qari seangkatan 
seperti Syeikh Abu al- c Ainin semasa bersama-sama dalam majlis yang diundang oleh 
Raja Mesir, King Fuad (Khairul Anuar Mohamad, 2011). Beliau juga sering bersama- 
sama dengan qari-qari terkenal yang lain seperti Syeikh Taha al-Fasyni, Syeikh Ali Siffi, 
Syeikh Muhammad RiPat, Syeikh Abdul Basit Abdul Samad, Syeikh Khalil al-Husari 
dan lain-lain dalam majlis-majlis undangan yang lain. 
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PENGIKTIRAFAN PERINGKAT ANTARABANGSA 


Sejarah penglibatan Syeikh Mustafa Isma c il dalam dunia tilawah al-Quran amat menarik 
untuk dikongsi. Sebelum mendapat pengiktirafan di peringkat antarabangsa, terlebih 
dahulu beliau diuji dengan pelbagai situasi dan keadaan yang begitu mencabar sebagai 
seorang yang bergelar qari al-Quran dengan fitnah dan tohmahan yang sama sekali tidak 
mempunyai asas kukuh yang datang daripada kumpulan qari-qari sendiri. Antara fitnah 
dan tohmahan yang sangat dasyat yang dilemparkan terhadap Syeikh Mustafa Isma c il 
ialah beliau sengaja mempermain-mainkan ayat-ayat suci al-Quran dalam bacaannya, 
menyalahi dengan kaedah tilawah syariyyah, mementingkan lagu dan irama dalam 
bacaan, melanggar kaedah hukum waqf dan ibtida’ dan sebagainya (Nabil Hanafi, 2011: 
162). Tuduhan yang berat itu adalah berpunca daripada perasaan iri hati dan hasad dengki 
dengan kebolehan dan kemahiran yang dimiliki Syeikh Mustafa Isma c il dalam 
mempersembahkan bacaan al-Quran dihadapan para hadirin dengan baik dan sempuma 
tanpa sebarang kecacatan mahupun kesumbangan yang boleh merosakkan kaedah lagu 
serta teknik suara.Sifat buruk yang terzahir dalam kalangan mereka itu berterusan 
sehingga beliau menghembuskan nafas terakhir. Namun begitu, dalam suasana yang 
masih lagi difitnah, Syeikh Mustafa Isma c il tetap diundang dan dijemput bagi 
memperdengarkan bacaan al-Quran sama ada dalam negara mahupun luar Negara. Ia 
merupakan suatu bentuk penghargaan terindah yang hadir dari peminat-peminat beliau 
yang masih inginkan kebijaksanaan, kepintaran dan kemahirannya dalam mengalunkan 
kalimat-kalimat yang suci ini. 

Syeikh Mustafa Isma c il mendapat pelbagai pengiktirafan sama ada di peringkat 
kebangsaan mahupun antarabangsa. Antara pengiktirafan itu adalah seperti anugerah 
pingat kebesaran ataupun menjadi tetamu kerajaan dengan mereka mengambil serta 
menghantamya ke Negara-negara yang diundang dengan menaiki pesawat khas kerajaan. 
Pada tahun 1965, Syeikh Mustafa Isma c il telah dianugerahkan dengan pingat kebesaran 
oleh presiden Mesir, Jamal Abdul Nasir dalam satu upacara besar kerajaan pada hari 
Perhimpunan Hari Ilmu Pengetahuan di mana beliau qari yang pertama menerima 
anugerah tersebut (Ahmad al-Buluk, 2011: 63). 

Syeikh Mustafa Isma L il mengelilingi pelbagai Negara yang ditugaskan berkhidmat 
sebagai seorang qari yang bertujuan menyampaikan dakwah al-Quran dan peringatan 
kepada masyarakat tentang ayat-ayat Allah s.w.t. Beliau pernah bermusafir ke Paris, 
Kuala Lumpur, Karachi, Negara-negara Asia, Negara-negara Arab dan juga Negara- 
negara Afrika. Beliau juga menerima pelbagai anugerah dan pengiktirafan sebagai 
penghormatan terhadap dirinya (Ahmad al-Buluk, 2011: 63). 
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Syeikh Mustafa Isma c il juga dianugerahkan dengan pingat-pingat kebesaran yang lain 
dari berbagai negara. Antaranya adalah anugerah Pingat Kebesaran Syria, Pingat 
Kebesaran Lubnan dan Pingat Kebesaran Turki dari Presiden Turki yang disempurnakan 
di Istana Republik dalam lawatannya pada tahun 1973 iaitu sebagai simbolik dalam 
upacara mushajsharif yang tertulis dengan dakwat emas (Syukri al-Qadhi, 1997). 

Menurut Nabil Hanafi, (2011: 166) Syeikh Mustafa Isma c il telah melakukan rihlah al- 
Quran ke pelbagai negara semasa hidupnya seperti Perancis, Amerika, Jerman, Kanada 
dan Negara-negara Asia. Beliau juga pernah berkunjung ke Syria, Lubnan, Palestin, 
Pakistan, Turki, Malaysia, Indonesia dan lain-lain Negara bagi tujuan memperdengarkan 
ayat-ayat suci bacaan al-Quran. 

Syeikh Mustafa Isma c il telah dilantik sebagai qari di istana diraja dan beliau telah 
bermukim di di sana sebagai tetamu diraja semenjak dari bulan Ramadan, Julai 1947 
sehingga tahun 1952 (Nabil Hanafi, 2011: 161). 

SUMBANGAN DALAM PEMBANGUNAN DAN PENYEBARAN AL-QURAN 

Sepanjang penglibatan beliau dalam rihlah al-Quran, Syeikh Mustafa Isma c il telah 
banyak mencurahkan tenaga dan masa untuk pembangunan al-Quran di seluruh pelusok 
dunia. Rutin hariannya adalah membaca al-Quran di masjid-masjid dan munasabat- 
munasabat haflah al-Quran yang diadakan diseluruh wilayah dan daerah di Mesir. Pada 
tahun 1945, beliau dilantik secara rasmi sebagai qari di Masjid al-Azhar pada setiap hari 
Jumaat sebelum khatib membacakan khutbah, dan khidmat beliau tersebut telah 
menjangkau usia 30 tahun sehingga kepada kewafatannya. Ketika kemuncak 
kemasyhuran, Syeikh Mustafa Isma c il telah memeterai perjanjian dengan siaran 
televisyen Mesir sebagai qari pertama yang merakamkan bacaan al-Quran secara 
murattal (Ahmad al-Bulk, 2011: 61). Menurut Ahmad al-Bulk, bahawa tarikh Syeikh 
Mustafa Ismadl memeterai perjanjian dengan siaran Televisyen itu adalah pada tahun 
1944. Manakala di dalam kitab Nujum al- c Asr al-Zhahabi li Daulah al-Tilawah oleh 
Nabil Hanafi dicatatkan bahawa tahun permeteraian perjanjian dengan televisyen Mesir 
adalah pada tahun 1948. 

Sumbangan besar Syeikh Mustafa IsmaTl dalam dunia tilawah al-Quran terutama bidang 
tarannum ialah beliau meninggalkan khazanah turath bacaan al-Quran yang sangat besar 
dan tidak temilai iaitu Mushaf Mujawwad li al-Syeikh Mustafa Isma il 30 juzuk, Mushaf 
Murattal li al-Syeikh Mustafa Isma c il 30 juzuk, rakaman audio studio ( al-Tasjilat al- 
Dakhiliyyah) dan rakaman audio luar (al-Tasjilat al-Kharijiyyah) dengan pelbagai surah 
dan ayat dalam bentuk cakera padat ataupun kaset (Kamal Najmi, 1992: 174-175). 
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Peninggalan khazanah tersebut menjadi rujukan dan panduan kepada penggiat dan 
pengamal bacaan al-Quran sama ada secara berlagu mahupun tartil dalam segenap aspek 
disiplin ilmu yang berkaitan dengan kaedah lagu dan teknik suara. 

KAEDAH USLUB AL-QIRA ’AH 

Himpunan ti/ratbbacaan al-Quran yang sangat besar ini menjelaskan lagi tentang 
kehebatan seorang insan yang bemamaMustafa Isma c il yang digelar dengan pelbagai 
gelaran seperti ‘ Irnam al-Qurra”,‘Amir al-Qurra”, ‘ al-Qari Maliki ’, al-Qari al-Awwal 
(Wan Hilmi, 2010: 68) dan lain-lain lagi dalamdalam kalangan qari-qari Mesir. 

Syeikh Mustafa Isma L il seorang yang sangat dihormati serta disegani kawan dan lawan 
semasa hidupnya sehingga beliau muncul antara qari yang terhebat dizamannya. 

Kehebatan Syeikh Mustafa Isma c il bukan sahaja terserlah kerana personaliti yang 
menarik yang ditunjukkan beliau malahan seorang yang alim lagi zuhud yang 
mementingkan keperibadian yang mulia dan susun atur pertuturan yang lemah 
lembut.Lebih dari itu, beliau sangat terkenal dengan perwatakan yang tegas dan seorang 
yang amanah lebih-lebih lagi hal yang berkaitan dengan maslahah al-Quran.Perkara 
paling menonjol sekali yang dikaitkan dengan kemasyhuran Syeikh Mustafa Isma c il 
adalah dalam aspek seni bacaan al-Quran secara berlagu.Bacaannya telah memberi kesan 
yang sangat mendalam dalam kalangan pengamal dan penggiat seni suara al-Quran 
kerana kemahiran yang luar biasa yang dimilikinya terutama dalam aspek kaedah lagu 
dan teknik suara berkesan. 

Menurut Kamal Najmi, (1992: 133) Syeikh Mustafa Isma c il tidak mengulang-ulang lagu 
yang sama dalam setiap jumlah ayat dan juga di penghujungnya, bahkan beliau sentiasa 
mencipta gubahan-gubahan lagu yang baru. 

Bacaan Syeikh Mustafa Isma c il menggambarkan kegembiraan dan dapat melapangkan 
dada para pendengar (Kamal Najmi, 1992: 135). 

Suara Syeikh Mustafa Isma c il meliputi semua tabaqah suara dan jenis-jenisnya (Kamal 
Najmi, 1992: 151) 

Kamal Najmi, (1992: 16) menjelaskan bahawa Syeikh Mustafa Isma c il mewaqafkan 
bacaan ditempat yang boleh diwaqafkan, dan bukannya memilih waqaf ditempat waqaf 
yang mengikut kehendak lagu-lagu dan seninya melebihi daripada apa yang dituntut oleh 
hukum hakam tilawah. 

Menurut Kamal Najmi, (1992: 16) lagi, kekuatan dan keindahan suara Syeikh Mustafa 
Isma c il adalah sempuma dalam semua peringkat tabagah suara melainkan hanya pada 
tabagah yang rendah sahaja yang tidak berada dalam kawasan yang kuat, akan tetapi 
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beliau tidak begitu berhajat kepada suara demikian memandangkan beliau masih lagi 
memiliki lapangan dan saiz suara yang banyak, juga turut berkemampuan untuk 
mengaplikasikan lapangan-lapangan ini mengikut apa yang dikehendakinya. 

Kamal Najmi, (1992: 43) menyebutkan bahawa Syeikh Mustafa Isma c il memulakan 
bacaan dengan suara rendah. Kemudian secara berterusan beliau menguji suaranya dan 
mengangkat suara itu ke satu tahap, kemudian mengangkat ke satu tahap lagi seterusnya 
beralih lagi ketahap ketiga menurut kaedah tangga muzik bagi tujuan menuruni semula ke 
tahap qarar (rendah). Kemudian beliau mengangkat kembali suaranya kali kedua, 
daripada satu tahap kepada tahap kedua dan ketiga sehingga kepada tahap keempat, dan 
menuruni semula ke tahap qarar (rendah). 

Menurut Kamal Najmi, (1992: 44) Syeikh Mustafa Isma c il memindahkan bacaannya 
daripada maqam-maqam lagu asli dan jar i dengan keberanian yang tinggi serta iltizam 
dengan usul ilm al-Qira ’at dan makna ayat. 

Menurut Syeikh Ali al-Tabba’, suara Syeikh Mustafa Isma c il berkembang, bercabang- 
cabang, berqarar dan berjawab dan beliau sangat berkayakinan dalam disiplin hukm al- 
Qira ’at (Ahmad al-Bulk, 2011: 60). 

Manakala Ahmad al-Bulk, (2011: 57) menjelaskan, Syeikh Mustafa Isma c il 

berkemampuan dalam mengalunkan bacaannya mengikut kefahaman makna ayat.Beliau 
mampu menterjemahkan suara di antara ayat al-Targhib dan al-Tarhib. Beliau juga 
berkeupayaan memperlihatkan keluasan ilmu seni lagu al-Quran dan irama-irama dalam 
bacaan. 

Syeikh Mustafa Isma c il menggerakkan di antara maqam-maqam lagu dengan tertib dan 
tersusun rapi (Kamal Najmi, 1992: 45) 

Syeikh Abdul Aziz Harbi menukilkan bahawa Syeikh Mustafa Isma c il mengangkat 
suaranya ke tahap jawabul jawab dengan begitu mudah dan berkemampuan dan dapat 
meleraikan segala kesulitan dan kerumitan yang ada pada lagu-lagu (Kamal Najmi, 1992: 
71). 

Para pendengar bacaan Syeikh Mustafa Isma c il dapat merasai dengan kecantikan suara, 
gaya persembahan, perpindahan maqam lagu, tempat waqaf serta keindahan men ta c bir 
makna ayat al-Quran (Kamal Najmi, 1992: 109). 

Syeikh Mustafa Isma c il mempraktikkan maqam-maqam lagu Arab dengan penuh 
keyakinan dan kemukjizatan al-Quran.(Ahmad al-Bulk,2011: 59) 

Menurut Nabil Hanafi, (169), takkala Syeikh Mustafa Isma c il membacakan ayat 17 dari 
surah al-Haj, firman Allah s.w.t; 
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Beliau telah memperlihatkan keluasan antara ilmu tajwid al-Quran dan hubungannya 
dengan aspek permindahan macjam lagu beserta perubahan pada qiraat yang pelbagai. 


Beliau telah memperlihatkan keluasan antara ilmu tajwid al-Quran dan hubungannya 
dengan aspek permindahan maqam lagu beserta perubahan qiraat yang pelbagai. 

Menurut Kamal Najmi, (1992: 123), bagi Syeikh Mustafa Isma c il tidak terlalu sukar 
untuk beliau melakukan gubahan-gubahan pada lagu dan mempelbagaikannya dalam 
proses perpindahan-permindahan lagu serta pergerakan-pergerakan maqam lagu. 


Bacaan beliau mempunyai bunga-bunga lagu yang kuat (bunga-bunga yang disusun dan 
dipupuk rapi), ketepatan (kedudukan tali suara dengan tabacjah dan gerak setiap alunan) 
dan berupaya memindahkan maqam-maqam lagu dengan pelbagai teknik dan berseni 
(Wan Hilmi, 2010: 82). 

Bacaan Syeikh Mustafa Isma L il tidak terbiar begitu saja tanpa gubahan-gubahan 
(kepelbagaian bentuk alunan), manakala potongan-potongan lagu dan penghujungnya 
tidak berulang yang menjadikan para pendengar tidak dapat menyangka akan rahsia- 
rahsia yang terkandung dalam bacaanya (Kamal Najmi, 1992). 

Menurut Kamal Najmi, (1992: 109), bacaan Syeikh Mustafa Isma c il mengandungi 
perkara-perkara berikut; 

1) Suara yang baik (Sawt al-Jamil ) 

2) Gaya persembahan yang menarik ( Husn al-Ada ’) 

3) Perpindahan maqam-maqam lagu (al-Inticjalat al-Macjamiyyah ) 

4) Perhentian bacaan yang tepat ( al-Wacjafat ) 

5) Keindahan meng tcJbir ayat-ayat al-Quran (Husn al-Ta c bir Mci ani al-Ayah ) 


ANALISIS BACAAN SYEIKH MUSTAFA ISMA C IL 

Beberapa contoh tilawah Syeikh Mustafa Isma c il yang dianalisis bagi menerangkan 
kaedah uslub beliau sebagaimana perbincangan oleh beberapa pendapat di atas.Analisis 
telah dibuat hasil salinan transkrip daripada video yang diterbitkan oleh siaran Scihrcih 
Syari’i, sebuah stesyen televisyen Mesir pada 14 Ogos 2011. Tetamu undangan dalam 
halaqah tersebut adalah Syeikh Dr. Ahmad Nu’ina dan hos rancangan pula merupakan 
komposer terkenal Ammar al-Syari’i. Beliau telah melakukan analisa terhadap potongan 
bacaan Syeikh Mustafa Isma c il dan hasilnya seperti berikut; 

1) Surah al-Naml ayat 39, firman Allah s.w.t; 
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Maksudnya: Berkatalah Ifrit dari golongan jin: “Aku akan membawakannya 
kepadamu sebelum engkau bangun dari tempat dudukmu dan sesungguhnya aku 
amatlah kuat gagah untuk membawanya, lagi amanah. ” 

Menurut Ammar al-Syari’i, dalam ayat ini Syeikh Mustafa Isma c il telah membuat 
gubahan lagu yang pertama dengan menggunakan maqam Rast. Kemudian beliau 
mengulangi lagi ayat yang sama dengan maqam yang sama, namun pengulangan 
ini lebih unik daripada sebelumnya. Pada ulangan kali kedua ini beliau telah 

mengulangi teknik suara pada kalimah diyb Li' sebanyak tiga kali untuk 

menunjukkan perbezaan makna ayat. 


2 ) 


Surah al-Ra’ad ayat 15, firman Allah s.w.t; 

e^j) VI -jJgUJ ^ ^ ^J J U? UJ 0 ^ UJ^J (3^' “J^ ^ 

) £ (JJUa (J V) (JJjiSLll Laj 4»_1 jA Laj sll A-ljJ c-l-all 


Maksudnya: Kuasa menerima ibadat yang benar adalah tertentu bagi Allah dan 
benda-benda yang mereka sembah yang lain dari Allah, tidak akan dapat 
menyahut atau memberikan sesuatupun kepada mereka, hanyalah seperti orang 
yang membentangkan kedua tapak tangannya kepada air supaya sampai ke 
mulutnya, padahal air itu sudah tentu tidak akan sampai kepadanya dan tiadalah 
ibadat dan doa permohonan orang-orang kajir itu melainkan dalam kesesatan. 


Ammar al-Syar’i menjelaskan bahawa pada ayat ini Syeikh Mustafa Isma c il 

membawakannya dengan maqam Bayyati. Daripada awal ayat hingga aUS' -k~»LS' 

beliau membawakan dengan maqam furu’ iaitu apa yang disebut sebagai al-Urfi 

al-Syuri (syuri).Pada kalimah s-li' Jjsuara beliau berpindah kepada yang lebih 

tinggi sebelum turun pada ayat berikutnya. Pada keseluruhan ayat, maqam 
Bayyati merupakan asas utama di mana tabaqah rendah adalah Bayyati, manakala 
tabaqah tinggi adalah Hijaz. Maqam Bayyati bermula dari awal ayat dan 

kemudian berpindah kepada Hijaz pada kalimah j* Lj eli A-LJ «.lll Jj a JS' -k-LS' 

aJL;. Beliau membaca dengan qira’at Hafs di awalnya, kemudian pada akhirnya 
adalah Hamzah.01eh kerana membaca al-Quran itu merupakan satu kesenian, 
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maka Syeikh Mustafa Isma c il sangat menitik beratkan aspek hukum tajwid dan 
juga hukum tilawah dalam pembacaan beliau. 


3) Surah al-Qamar ayat 10-11, firman allah s.w.t; 


m e-LoJ ) * jj^iTill lc.da 

) y jja ja j^Jc. e-ljJljijjlll tjjac. 


Maksudnya: Lalu dia berdoa merayu kepada Tuhan-Nya dengan berkata: 
“Sesungguhnya aku ini dikalahkan (oleh kaumku yang ingkar). Oleh itu 
menangkanlah daku (terhadap merekaj.Maka Kami bukakan pintu-pintu langit 
dengan menurunkan hujan yang mencurah-curah.Dan Kami jadikan bumi 
memancarkan mata cdr-mata cdr (cli sana sini), lcdu bertemulah cdr (lcmgit dan 
bumi) itu untuk (melakukan) satu perkara yang telah ditetapkan. ” 


Menurut Ammar Syar’i, Syeikh Mustafa Isma c il telah memilih maqam Soba dalam ayat 
ini. Pada kalimah jj aj A-dbcliau menggunakan irama cd-Soba al-Hazin iaitu 

menunjukkan kesedihan apabila beliau menuturkan bahawa aku telah dikalahkan Ya 
Tuhanku. Kemudian pada perkataan beliau mengangkat sedikit suara kerana yang 

demikian merupakan doa kepada Tuhannya, dan ia masih lagi dalam maqam yang sama. 
Dari permulaan kalimah «.U—Jl beliau menggunakan maqam ‘Ajam kerana 

berlaku perubahan ayat lain, dan perkataan jU-Jldiaplikasi dengan suara yang tinggi. 

Kemudian beliau mengubah kepada suara rendah pada ayat Uj^jdengan 

maqam Bustanikar iaitu Soba bercampur Sikah dihujung atau Soba ditutupi dengan 
Sikah. 

KESIMPULAN 

Hasil daripada perbincangan, dapat disimpulkan bahawa Syeikh Mustafa Isma c il adalah 
seorang tokoh qari agung yang dilahirkan di bumi Mesir khasnya dan amnya kepada 
seluruh dunia. Penglibatan beliau dalam dunia tilawah al-Quran yang bermula seusia 15 
tahun sehingga tahun 1978 telah mencapai satu tahap kematangan khususnya dalam 
bidang tarannum. Peninggalan turath bacaan beliau sebanyak 52624 jam yang telah 
didapati dan direkodkan sehingga pada hari ini, merupakan suatu nilai yang amat 
berharga dalam proses penyebaran dan pengembangan ilmu tarannum. Ia telah dijadikan 
sebagai panduan dan rujukan bagi pencinta dan pengamal seni tarannum di seluruh dunia, 
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terutama apabila berkait aspek kaedah uslub al-Qira’ah. Di samping anugerah serta 
pengiktirafan yang berupa pingat kebesaran yang diterima sepanjang penglibatan beliau 
dalam dunia tilawah al-Quran, justeru dapat menggambarkan lagi ketokohan sebenar 
beliau.Dengan sumbangan yang sangat besar ini, Syeikh Mustafa Isma c il telah digelar 
dengan pelbagai gelaran semasa hidupnya. 
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ABSTRAK 


Kejadian banjir yang sering berlaku sejak akhir-akhir ini mewujudkan satu kebimbangan kepada 
penduduk dunia. Di Malaysia, baru-baru ini telah berlaku kejadian banjir yang diluar jangka di 
beberapa daerah di Kelantan dan Pahang. Akibatnya telah berlaku banyak kerosakan harta 
benda dan kehilangan nyawa. Sekilas pandang, kejadian banjir lazimnya dikaitkan dengan 
perubahan keadaan geografi muka bumi. Namun, sebenarnya kejadian banjir bukan sahaja 
dikaitkan dengan perubahan muka bumi senmta, tetapi ia juga boleh dikaitkan dengan iman dan 
keyakinan seseorang terhadap qadha dan qadar Allah SWT. Justeru, kertas kerja ini akan 
membincangkan tentang ibrah (pengajaran) danhikmah musibah kejadian banjir dengan 
bersandarkan kepada ayat-ayat al-Quran. Untuk melengkapkan perbincangan, penulisan ini 
menggunakan metode pengumpulan maklumat dengan merujuk kepada tafsiran ulama mengenai 
ayat-ayat aI-Quran yang berkaitan. Dapatan kajian membuktikan bahawa tahap keimanan 
seseorang berkait rapat dengan persepsi penerimaan individu tersebut dalam menghadapi 
musibah banjir. 

Kata kunci: Banjir, al-Quran, hikmah dan pengajaran banjir . 


PENDAHULUAN 


Bencana alam secara umumnya adalah merujuk kepada bahaya atau kecelakaan yang 
disebabkan oleh banjir, gempa bumi, ribut taufan dan sebagainya (Kamus Dewan Edisi 
Keempat, 2005).Banjir boleh didefinisikan sebagai keadaan air meneggelami atau 
menggenangi kawasan yang luas (Kamus Dewan Edisi Keempat, 2005). Justeru, pasti 
akan ada kecelakaan dan kerosakan yang terkesan daripada berlakunya banjir yang 
menimpa sesuatu kawasan atau tempat. Kerosakan ini bukan hanya melibatkan harta 
benda malah turut mengorbankan nyawa manusia. 
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Sejak akhir-akhir ini, Malaysia sering dikejutkan dengan berlakunya banjir yang melanda 
beberapa buah negeri diseluruh negara. Berikutan daripada itu, banyak kerosakan telah 
berlaku bahkan telah mengorbankan ratusan nyawa. Namun yang demikian, disebalik apa 
yang berlaku pasti ada hikmah dan pengajaran berkisar kepada kejadian yang berlaku. 
Justeru artikel ini akan cuba menyingkap faktor dan implikasi kejadian banjir 
berdasarkan kacamata Al- Quran. 


2.0 Musibah Banjir Menurut Dimensi al-Quran 


Banjir akan berlaku dengan sebab adanya faktor yang mendorong kepada berlakunya 
banjir tersebut. Terdapat beberapa faktor yang telah dibincangkan didalam kajian- kajian 
terdahulu. Antaranya adalah faktor semulajadi dan juga faktor yang disebabkan oleh 
sikap manusia itu sendiri (Rahman H. A., 2007). Daripada perspektif al-Quran, kejadian 
banjir boleh dilihat dengan banyak sudut dan dimensi. Secara ringkas ia boleh 
diperincikan seperti berikut: 


2.1 Qada dan Qadar Allah 


Setiap daripada kita tidak boleh tidak untuk percaya terhadap qada dan qadar yang telah 
ditentukan Allah swt. Setiap sesuatu yang berlaku di muka bumi ini merupakan ketetapan 
daripada Allah swt sejak azali lagi termasuklah kejadian banjir yang melanda (Muhlis, 
2008). [HR Abu Daud: 4700] 


<Lf-L-Jl ^jjIj JS"" jJ-iUU ijli liLaj ijli 


Rasulullah saw bersabda, sesungguhnya yang pertama diciptakan Allah 
adalah ‘qalam ’ (pen) dan dikatakan kepadanya: “tulislah Berkata 

‘qalam’:”apa yang harus ku tulis?” Berkata Allah: tulislah “jjjLA*” 

setiap sesuatu sehingga hari kiamat 

Ulama mensyarahkan perkataan sebagai sesuatu yang telah ditetapkan akan 

kadar, ukuran, timbangan dan juga cara pelaksanaanya (Rahman A. A., 1415H). Jelas 
daripada hadith ini menunjukkan bahawasanya Allah telah menetapkan akan peristiwa 
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yang akan berlaku dari mula diciptakan makhluk sehingga ke hari qiamat. Dan setiap 
yang berlaku itu sudah ditentukan olehnya juga kadar, ukuran dan cara pelaksanaannya. 

Kedudukan Allah swt sebagai tuhan bagi setiap makhluk di muka bumi ini serta 
kekuasaannya atas tiap sesuatu itu tidak memustahilkan untuk berkalunya banjir jika 
telah tertulis di lukh mahfuz. Begitu juga jikalau Allah swt menghendaki akan 
sesuatu,maka tiada sesiapa dapat menghalanginya. Justeru, Sebagai Umat Islam yang 
beriman, kita wajib percaya bahawa setiap apa yang berlaku dimuka bumi ini sudah 
ditetapkan oleh Allah swt didalam qada’ dan qadarnya. Finnan Allah swt [Al- Thaghabun 
(64): 11] 


aDIj J^j idJb U5 Ljib *yi 4 ***,&* d-jl-dsl L« 


Maksuclnya: Tidak ada sesuatu pun kesusahan (atau musibah) yang 
menimpa (seseorang) melainkan dengan izin Allah. Sesiapa yang beriman 
kepada Allah, Allah akan memberi hidayah kepada hatinya (lalu 
menerima apa yang telah berlaku itu dengan tenang dan sabar). 
(Ingatlah) Allah Maha Mengetahui akan tiap- tiap sesuatu. (11) 

Ulama menafsirkan ayat ini sebagai dalil bahawasanya setiap musibah yang berlaku itu 
adalah qada dan qadar dariNYA. Maka dikehendaki oleh umatnya untuk bersabar kerana 
Allah akan memberi petunjuk kepada hati- hati mereka (Kathir, 1999). Berdasarkan ayat 
ini juga, terlihat peranan sabar dalam menghadapi banjir yang melanda kerana Allah juga 
menyebut tentang balasan yang bakal diterima terhadap orang yang berjaya sabar dengan 
ujian dari Allah. 


2.2 Ujian Allah 


Disamping kita beriman dengan ketentuan (Qada’ &Qadar) daripada Allah swt terhadap 
berlakunya banjir, kita seharusnya juga menerima perkara ini adalah salah satu ujian yang 
dicipta oleh Allah untuk menguji keimanan hambanya(Muhlis, 2008). Allah SWT 
berfirman [Al- Mulk (67): 2] 


E • 


^ j J! ^ —“ / “ » —■ — ^ 

£jZm\J : ^) \J^Ssj\ \J^y^\J 0••••••• J JJ>\J y* : \J (j \ 

, >.'■ A t ' A if 

J) JJJPJ) lAi 
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Maksuclnya: Dialah yang telah menciptakan adanya mati dan hidup untuk 
menguji kamu: siapakan diantara kamu yang lebih baik amalannya. Dia 
Maha Perkasa (dalam melakukan pembalasan terhadap orang yang 
derhaka) lagi Maha Pengampun (bagi orang yang bertaubat) (2) 

Setiap hambanya yang beriman, pasti akan dapat menahan diri mereka dengan bersabar 
terhadap ketentuan musibah yang telah ditimpakan oleh Allah keatas mereka. Firman 
Allah [Al- Baqarah (2): 155] 

CjljUUIj \j jy» jol Jj c-ip-l j» 

jjlji itajl j-Ajj 



Maksudnya: Sesungguhnya Kami akan menguji kamu dengan sedikit 
perasaan takut (terhadap musuh), kelaparan, kekurangan harta benda dan 
jiwa serta buah- buahan (hasil tanaman). Sampaikanlah berita gembira 
kepada orang yang sabar. (155) 


Berdasarkan ayat ini, ulama mensyarahkan bahawa Allah hendak menguji hambanya 
samaada setia untuk bersama Rasulullah ketika didatangkan ujian dengan sedikit 
ketakutan, kelaparan dan kekurangan harta. Maka akan terlihat daripada ujuan ini orang 
yang benar- benar beriman dan orang yang berpaling darinya (Thabari, 2000). Maka 
dapat difahami bahawa Allah sengaja datangkan ujian (banjir) untuk menguji setiap 
hambanya. Dengan berlakunya banjir ini, maka akan terlihat ciri- ciri orang yang beriman 
sama ada hambanya dapat bersabar dan menerima ketentuan Allah ini ataupun tidak 
kerana Allah juga menyebut didalam ayat ini tentang khabar gembira yang akan diterima 
oleh hambanya yang bersabar terhadap ujian (banjir) yang didatangkan.. 


Didalam ayat yang lain, Allah menyebut tentang ujian yang diberikan ini adalah untuk 
melayakkan diri hambanya untuk dijemput masuk ke syurga Allah. Firman Allah [Al- 
Baqarah (2): 214] 


jt4 i j> Ijl? 1 ^jjl ^SCjIj LUj jl 

0] *yi 4 UI \jji\ ^jjjJlj (JjjjjJI (Jj-4J 1yJ}J)j S-IJ-dUlj S-LjlUl 

U_J ji UJl 


Maksudnya: Adakah patut kamu menyangka bahawa kamu akan masuk 
syurga padahal belum sampai kepada kamu (ujian dan cubaan) seperti 
yang telah berklaku kepada orang yang terdahulu daripada kamu? 
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Mereka telah ditimpa kepapaan (kemusnahan harta benda) dan 
kesengsaraan (penyakit), serta digoncangkan (dikejutkan dengan pelbagai 
bala), sehingga berkatalah Rasul dan orang yang beriman yang ada 
bersamanya, “Bilakah (datangnya) pertolongan Allah? Ketahuilah, 
sesungguhnya pertolongan Allah itu dekat (asalkan kamu bersabar dan 
berpegang teguh dengan agama Allah). ”(214) 


Al-Thabari (2000), menafsirkan ayat ini dengan menyatakan bahawasanya seseorang 
yang beriman itu akan diuji dengan ujian seperti mana yang berlaku kepada kaum nabi 
dan rasul terdahulu sebelum diri mereka layak untuk dimasukkan ke dalam syurga Allah. 

Ketahuilah bahawa Allah SWT tidak menurunkan ujian jika hambanya tidak mampu 
memikil ujian itu. Dan seberat-berat ujian adalah ujian yang diturunkan kepada para nabi. 
Rasulullah SAW bersabda yang bermaksud: “ Ujian yang paling berat adalah bagi para 
nabi, kemudian berikutnya dan berukiutnya, seseorang diuji (oleh Allah) sesuai dengan 
kadar agamanya. Maka tidaklah musibah menimpa seseorang sehingga dia berjalan di 
atas muka bumi dan tidak ada dosa padanya ” (HR Bukhari). 


2.3 Peringatan daripada Allah 


Banjir yang berlaku ini juga adalah merupakan peringatan yang cuba diberikan oleh 
Allah swt(M.Jodi, 2008). Sikap manusia yang sering lalai dan alpa menjadikan manusia 
perlu sering diingatkan. Maka dengan berlakunya banjir ini, Allah swt dapat memberikan 
peringatan kepada hambanya. Peringatan ini bertujuan untuk menjelaskan kepada 
hambanya bahawasanya setiap daripada hambanya perlu untuk menjaga amalan mereka. 
Sebagai umat Islam, kita hendaklah melakukan segala apa yang disuruh oleh Allah serta 
menjauhi segala larangannya. Firman Allah [Ar- Rum (30): 41]: 


IjLp gOJl Cc JJ\j p\ J 'Jj 


Maksudnya: Telah timbul pelbagai kerosakan di darat clan di laut dengan 
sebab apa yang telah dilakukan oleh tangan manusia, (timbulnya yang 
demikian) kerana Allah hendak merasakan kepada mereka sebahagian 
daripada balasan perbuatan buruk yang mereka telah lakukan, supaya 
mereka kembali (insafdan bertaubat) (41) 
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Allah telahpun membuat larangan yang jelas berdasarkan ayat diatas kepada hambanya 
daripada melakukan kerosakan kepada daratan dan lautan (Thabari, 2000). Justeru, kita 
tidak seharusnya menyalahkan Allah swt terhadap peringatan (banjir) yang berlaku 
kerana peringatan- peringatan ini juga sebenamya menunjukkan kasih sayang Allah akan 
setiap hambanya. Sifat Allah swt yang Maha Mengasihani cukup untuk memberitahu kita 
bahawasanya Allah amat sayang kepada setiap hambanya, tetapi mungkin ada ketika 
manusia terleka dan terlupa terhadap perintah- perintah Allah hingga menyebabkan Allah 
memberi peringatan dengan mendatangkan banjir ini untuk kembali menyedarkan 
hambanya akan apa yang sepatutnya dilakukan. 

Firman Allah SWT lagi: 

Maksudnya: “Sesungguhnya telah berlaku sebelum kamu (contoh kejadian- 
kejadian berdcisarkan) peraturan-peraturan Allah yang tetap; oleh itu 
mengembaralah kamu di muka bumi, kemudian perhatikanlah bagaimana akibat 
orang-orangyang mendustakan”. (Rasul-rasul) ( A1 Imran:137). 

2.4 Balasan terhadap perbuatan manusia 

Kejadian banjir ini juga boleh diertikan sebagai balasan daripada Allah swt kepada 
perbuatan manusia itu sendiri(Jasmi & Hassan, 2013). Namun, Allah menegaskan 
didalam Al- Quran bahawasanya Allah tidak pemah menzalimi hambanya melainkan 
hambanya sendiri yang melakuakan kezaliman keatas diri mereka sendiri. Firman Allah 
[Al- Taubah (9): 70]: 


^ ' \jX? OlS^" LOs ollLLJlj ^ ;"l 


Maksudnya: Bukankah telah datang kepada mereka berita orang 
terdahulu daripada mereka, iaitu kaum Nabi Nuh, ‘Ad, Thamud, kaum 
Nabi Ibrahim dan penduduk negeri Madyan serta negeri- negeri yang 
telah dibinasakan? (Semuanya) telah datang kepada mereka rasul- rasul 
yang membawa keterangan yang jelas nyata, (lalu mereka 
mendustakannya dan Tuahn membinasakan mereka); Allah tidak sekali- 
kali menganiaya mereka tetapi merekalah yang menganiaya diri sendiri. 

(70) 

Ayat ini menunjukkan bahawasanya Allah bersifat adil dalam menghakimi perbuatan 
hambanya (Thabari, 2000). Perkara seperti ini adalah kerana wujudnya sikap sesetengah 
daripada manusia yang tamak sehingga sanggup melakukan kerosakan kepada alam 
sekitar untuk mendapatkan keuntungan semata-mata sedangkan Allah swt telah melantik 
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manusia sebagai khalifah yang akan menjaga bumi yang hanya dipinjamkan Allah untuk 
sementara. Dengan berlakunya salah laku seperti ini, ia menunjukkan bahawa manusia 
telah pecah amanah dan tangguhjawab daripada tujuan asal sebagai khalifah dan balasan 
(banjir) ini berlaku berikutan sikap sesetengah manusia itu sendiri. Firman Allah [Al- 
A’araf (7): 56]: 





jJt l tj folj Jj<j L? tjJ——®J 'jj 


Maksuclnya: Dan janganlah kamu berbuat kerosakan di bumi sesudah 
Allah menyediakan segala yang membawa kebaikan padanya dan 
berdoalah kepada-nya dengan perasaan bimbang (kalu- kalua tidak 
diterima) danjuga dengan perasaan berharap (supaya makbul). 
Sesungguhnya rahmat Allah itu dekat kepada hamba yang memperbaiki 
amalannya. (56) 

Allah SWT berfirman lagi [Al- Syura (42):30] 

Maksudnya: Apa jua yang musibah yang menimpa kamu, maka ia adalah 
disebabkan oleh apa yang kamu lakukan (daripada perbuatan- perbuatan 
yang salah dan berdosa). (Dalam pada itu), Allah mengampunkan 
sebahagian besar daripada dosa- dosa kamu. (30) 

3.0 Hikmah Musibah Banjir Daripada Perspektif al-Quran 

Segala apa yang terjadi pasti ada hikmah disebaliknya. Begitu juga dengan kejadian 
banjir. Amatlah rugi jika kita tidak mengambil iktibar daripada kejadian ini. 


2.5 Membuktikan kebenaran Al- Quran 

Al- quran dan Sunnah merupakan dua sumber yang amat penting bagi umat Islam. 
Dengan berlakunya banjir, ia membenarkan fakta- fakta yang terdapat di dalam dalil Al- 
Quran mahupun Sunnah yang tentang perkara yang berkaitan dengan banjir. Didalam Al- 
Quran telahpun dinyatakan tentang peristiwa- peristiwa yang berlaku kepada umat- umat 
terdahulu berkenaan ujian yang ditimpakan kepada mereka diatas kerosakan yang mereka 
lakukan sendiri (M.Jodi, 2008). Firman Allah [Al- Taubah (9): 70] 
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y, a * $*3 ^3 lyt ^ p-£.^ °\' 

ji-^OiJl \y\£~ jSnJj j-4-<*“Pa^ OlS" I_k3 olliiJlj |» 4 “ *' olS^jjj^Jlj 

0 

jjiliaj 


Maksudnya: Bukankah telah datang kepada mereka berita orang 
terdahulu daripada mereka, iaitu kaum Nabi Nuh, ‘Ad, Thamud, kaum 
Nabi Ibrahim dan penduduk negeri Madyan serta negeri- negeri yang 
telah dibinasakan? (Semuanya) telah datang kepada mereka rasul- rasul 
yang membawa keterangan yang jelas nyata, (lalu mereka 
mendustakannya dan Tuahn membinasakan mereka); Allah tidak sekali- 
kali menganiaya mereka tetapi merekalah yang menganiaya diri sendiri. 

(70) 

Selain itu, Allah juga telah menyebut didalam Al- Quran bahawa Allah menciptakan 
segala sesuatu mengikut ukuran. Ia amat bertepatan dengan apa yang berlaku pada hari 
ini dimana berlakunya banyak kerosakan terhadap alam sekitar yang boleh menyumbang 
kepada berlakunya banjir. Justeru, perbuatan manusia yang telah melakukan aktiviti 
pembalakan secra tidak terancang boleh mengganggu- gugat keadaan semulajadi ciptaan 
Allah swt yang sudah sedia ada mengikut kadamya. Akibatnya, banjir boleh berlaku 
apabila keseimbangan alam semula jadi tidak lagi terkawal (Jasmi & Hassan, 2013). 
Firman Allah swt [ Al- Qamar (54): 49] 

A 'i-s l3) 

i * " s 

Maknanya: Sesungguhnya Kami menciptakan tiap- tiap sesuatu menurut 

takdir (yang telah ditentukan) (49) 


2.6 Memperkasakan Iman 


Banjir yang melanda boleh menjadi motivasi kepada umat manusia untuk 
memperkasakan tahap keimanan mereka terhadap Allah swt dengan memupuk sikap 
sabar menghadapi ujian yang melanda. Walaupun dari pandangan mata kasar kelihatan 
bencana banjir yang melanda ini hanya memberi kesan buruk kepada mangsa, tetapi bagi 
mereka yang berjaya sabar menghadapi ujian ini adalah dijanjikan ganjaran daripada 
Allah swt (Muhlis, 2008) seperti firman Allah [Al- Insan (76): 12] 


|Aja. Ijj>a ^j-s 


» I 
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Maknanya: Dan Dia juga memberi balasan kepada mereka kerana 
kesabaran mereka (mengerjakan suruhan Allah dan meniggalkan 
larangan-Nya) dengan syurga da persalinan daripada sutera. (12) 


Sebagai hamba yang menginginkan balasan kebaikan seperti yang dijanjikan oleh Allah 
swt, maka seharusnya kita mengaggap bahawasanya banjir yang didatangkan oleh Allah 
itu adalah salah satu cara Allah untuk menguji tahap kesabaran dan keimanan hambanya. 
Allah swt amat menyukai kepada hambanya yang sabar terhadap segala apa yang berlaku 
sehinggakan Allah menyebut di dalam Al- Quran bahawa Allah akan sentiasa bersama 
dengan orang- orang yang sabar. Firman Allah [Al- Baqarah (2): 153] 


jjl J I jjox 


luo) 



Maknanya: Wahai sekalian orang yang beriman! Mintalah pertolongan 
(kepada Allah) dengan bersabar dab dengan (mengerjakan) solat. 
Sesungguhnya Allah bersama orang yang sabar. (153) 

Allah SWT berfirman lagi: 

Maksudnya: “Katakanlah (wahai Muhammad): Tidak sekali-kali akan 
menimpa kami sesuatu pun melainkan apa yang telah ditetapkan Allah 
bagi kami. Dialah Pelindung yang menyelamatkan kami dan (dengan 
kepercayaan itu) maka kepada Allah jualah hendaknya orang-orang yang 
beriman hertawakal ”[ Al-Taubah (9):51]. 


Ketika diuji dengan musibah, kita diajar untuk mengucapkan kalimah istirja ’ iaitu 
inna lillah wainna ilaihi raji ’un. Ini kerana seorang yang beriman akan sentiasa 
mengingati Allah SWT pada setiap ketika dan mengembalikan semua perkara 
kepada Allah. 

Rasullullah SAW bersabda yang bermaksud: “Sabar yang sebenarnya pada saat 
bermula (pertama kali) tertimpa musibah ” (HR Bukhari). 

Di samping itu, antara adab menghadapi bencana banjir ini adalah dengan mengucapkan 
“innalillahiwainnailaihiroji ’un ” 

Firman Allah [al- baqarah: 156] 

jj» -y ^ Aj]] ulj ul lj]lii 4 \ F A ^ lil jjU]l 

Maksudnya: "(yaitu) orang-orang yang apabila ditimpa musibah, mereka mengucapkan: 
"Sesungguhnya kami aclalah kepunyaan Allah dan kepada Allah jualah kami kembali". 
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Sewaktu ditimpa musibah, disunatkan menyebutnya kalimah ini tidak kiralah baik besar 
maupun kecil musibah tersebut. Kalimat ini dinamakan kalimat istirja ’ (pernyataan 
kembali kepada Allah). Istirja bcrmaksud berserah dan tunduk. Allah SWT menentukan 
ungkapan ini sebagai pelindung bagi orang-orang yang ditimpa musibah dan pengawas 
bagi orang-orang yang dikenakan ujian.(Al-Zuhayli, 2007). 


Ayat di atas menjadi dalil berberkenaan adab ketika menghadapi musibah. Musibah ini 
adalah berbentuk umum yang mana bukan hanya tertumpu ketika mengahadapi kematian, 
malah dengan bancana banjir yang melanda ini juga kita diunjurkan untuk membaca 
innalillahiwainnailaihirojiun. Disamping itu, penghayatan terhadap ayat ini juga harus 
diberi keutamaan. Penghayatan kepada perkataan innalillahiwainnailaihirojiun 
merupakan perkara yang penting kerana dengannya, seseorang itu akan merasa kehebatan 
dan kesan daripada makna yang tersirat daripadanya. Kesan daripadanya, seseorang itu 
akan dapat bersabar dan menerima dengan penuh redha terhadap bencana yang berlaku 
(Khafidoh, 2011). Ayat seterusnya menunjukkan hikmah yang diperolehi mereka yang 
berjaya menghadapi menghadapi dengan sabar. 


(Jj.yjg 4^ji j ^£JJ j-o L—lj\r<o 


Maksudnya: “mereka Itulah yang mendapat keberkatan yang sempurna dan rahmat dari 
Tuhan mereka dan mereka Itulah orang-orang yang mendapat petunjuk ”. 

Ayat di atas membicarakan tentang kemuncak kesudahan bagi ujian dan musibah yang 
menimpa. Orang-orang yang bersabar mendapat rahmat yang istimewa iaitu dengan 
mendapat ketegtuhan hati dan merasa tenteram jiwa ketika ditimpa musibah atau ujian. 
Rahmat seperti inilah yang dicemburui oleh orang kafir terhadap orang beriman. Ini 
kerana orang kafir apabila ditimpa musibah, mereka berasa sempit(Al-Zuhayli, 2007). 


2.7 Memperbaiki amalan 


Berdasarkan dalil dari Al- Quran yang menunjukkan bahawasanya bencana (banjir) yang 
berlaku dimuka bumi ini juga adalah disebabkan oleh kerosakan yang dilakukan oleh 
manusia itu sendiri, maka seharusnya umat manusia perlu mengubah sikap mereka 
daripada terus menerus melakukan kerosakan di muka bumi ini. Sikap tamak dan tidak 
bertanggungjawab sesetengah pihak yang hanya memikirkan tentang kepentingan diri 
sendiri perlu dibendung untuk mengelakkan daripada kerosakan terhadap alam sekitar 
terus berlaku. Tanggungjawab ini perlu digalas oleh semua peringkat masyarakat dengan 
saling ingat mengingati antara satu dengan yang lain agar perkara seperti ini dapat 
dibendung sebelum menjadi lebih berleluasa. Ini bertepatan dengan sabda nabi [HR. 
Muslim: 49] 
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l)^ c 6ij O^ 4 ^ * l)^-£j 4-wLp ^' ^I-y^ ^ 

«oUV' ^.ia-Jsl dJ-!ij id-JjLa £\s*«~± ^ jLi ^4 jL^La ( *lsc--u 


Rasulullah saw bersabda: barangsiapa yang melihat kemungkaran, 
hendaklah ditegah menggunakan tangannya, jika tidak berkemampuan, 
dengan lidahnya. Dan juga jika tidak berkemampuan, tegahlah dengan 
hatinya, sesungguhnya itu adalah selemah- lemah iman 

Ulama mensyarahkan bahawasanya wajib untuk mencegah segala kemungkaran 
mengikut kemampuan masing- masing samaada mencegah menggunakan tangan, lidah 
mahupun hati (Nawawi, 1392H) 


2.8 Bertaubat 


Taubat boleh diertikan sebagai meniggalkan, menyesali dan bertekad untuk tidak 
mengulangi dosa yang telah dilakukan (Al-Nawawi, 1979). Selain untuk memberi 
peringatan, banjir yang melanda memberikan ruang kepada umat manusia untuk 
bertaubat dan memohon keampunan kepada Allah swt sebelum terlambat diatas segala 
salah laku yang telah dilakukan oleh mereka terhadap alam sekitar khususnya. Amalan 
segelintir umat manusia yang melakukan kerosakan sebagai contoh merubah stuktur 
permukaan tanah boleh menyumbang kepada berlakunya banjir (Rahman H. A., 2007). 
Oleh kerana itu, pelaku- pelaku tersebut seharusnya memohon taubat kepada Allah saw 
diatas perbuatan yang telah mereka lakukan dengan meninggalkan, menyesali dan 
bertekad untuk tidak mengulangi perbuatan tersebut. Ia selari dengan firman Allah [Al- 
Baqarah (2): 160] 



Kecuali orang yang bertaubat dan memperbaiki diri (daripada amal 
buruk mereka) serta menerangkan (apa yang mereka sembunyikan), maka 
Aku terima taubat mereka, dan Aku Maha Penerima taubat, lagi Maha 
Penyayang. (160) 


3 KESIMPULAN 


Banjir merupakan salah satu elemen bencana yang saban kali melanda negara kita. 
Berlakunya banjir boleh disebabkan oleh beberapa faktor antaranya faktor semulajadi 
mahupun disebabkan perlakuan manusia itu sendiri (Rahman H. A., 2007). Namun, 
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faktor- faktor kejadian banjir juga boleh dilihat dari perspektif Al- Quran dan Sunnah 
untuk menyingkap rahsia disebalik bencana banjir yang berlaku. 


Dapat disimpulkan, kita tidak boleh menyalahkan takdir semata- mata kerana berlakunya 
banjir ini juga disebabkan oleh kerosakan yang dilakukan oleh manusia sendiri. 
Menyalahkan takdir diibaratkan seperti menyalahkan Allah swt yang mana ianya 
merupakan sesuatu yang menyalahi undang- undang Islam(Muhlis, 2008). Kita 
seharusnya memantau sikap dairi kita sendiri kerana Allah telah berfirman didalam Al- 
Quran bahawasanya Allah tidak akan menghukum hambanya kecuali hambanya yang 
melakukan kerosakan kepada diri mereka sendiri. 

Dari sudut yang lain, dapat disimpulkan bahawa kejadian banjir yang berlaku bukanlah 
menyebabkan kerugian dan kerosakan semata- mata. Sedangkan banjir yang melanda 
adalah salah satu cara Allah menguji keimanan hambanya yang mana Allah swt telah 
menjanjikan ganjaran kepada orang yang sabar menghadapi bencana banjir ini. Maka, 
kita harus lebih bersikap sabar dengan ketentuan yang telah ditetapkan oleh Allah swt 
kerana pastinya disebalik itu ada hikmah yang menanti. 

5.0 PENGHARGAAN 

Kertas kerja ini merupakan sebahagian daripada maklumat yang terdapat di Dalam 
Penyelidikan yang bertajuk: Model Pengurusan Dana dan Sumbangan Bencana Mangsa 
Banjir Berasaskan Indeks Syariah Di Malaysia, Kod Penyelidikan: 
U S IM/FRGS_FLOOD/F S U-INF AD/32/50215, tajaan Jabatan Pengajian Tinggi, 
Kementerian Pendidikan Malaysia. 
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ABSTRAK 

Lonjakan yang begitu pantas dalam dunia teknologi telah mengubah corak hidup dan 
manusia ke arah yang lebih baik dan mudah. Namun, lonjakan tersebut turut membawa 
budaya dan kesan buruk kepada masyarakat dan ummat Islam. Antara kesan buruk yang 
ketara ekoran perkembangan media social ialah penyebaran buhtan (fitnah) semakin 
berleluasa di alam maya. Budaya yang tidak sihat ini telah memecah belahkan masyarakat 
Islam. Justeru, kertas kerja ini ditulisbertujuanmembicarakan tentang buhtan (fitnah) dari 
sudut Bahasa dan istilah syarak, ayat-ayat al-Quran yang telah menyebut tentang 
buhtanjaktor yang mendorong pengguna laman social menyebcirkan Jitnah dan kesan negatij 
kepada masyarakat serta kesatuan ummah. Turut dibincangkancaramenangani Jitnah 
menurut perspektij Quran dan Sunnah. Diharapkan kertas kerja ringkas ini dapat memberi 
in/ormasi bermanjaat kepada pembaca. 


KATA KUNCI: Buhtan, alam maya, quran dan sunnah 
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PENDAHULUAN 


Kemajuan teknologi yang berkembang pesat pada hari ini merupakan antara nikmat Allah 
S.W.T kepada manusia yang seharusnya disyukuri oleh setiap manusia. Kemajuan ini 
telah memudahkan manusia dari segenap aspek kehidupan serta menjimatkan masa, 
tenaga, wang dan sebagainya. Jika dahulunya seorang sarjan islam terpaksa merantau 
merentas benua, meninggalkan ahli keluarga serta tanah air, mempertaruhkan nyawa dan 
mengorbankan wang yang banyak demi mendapatkan sepotong hadis atau secebis ilmu 
baharu yang tidak didapatinya di negeri sendiri, kini semuanya di hujung jari, hanya 
dengan satu click seseorang itu mampu mendapatkan maklumat yang diingini tanpa perlu 
bergerak dari tempatnya. Laman-laman social seperti facebook, tweeter, instagram, blog 
dan sebagainya juga telah memudahkan perhubungan antara manusia walaupun 
berjauhan beribu batu. Namun, disebalik kemudahan ini, terdapat juga kesan-kesan 
negatif yang terhasil ekoran kekurangan ilmu alat seseorang untuk membezakan di antara 
yang benar dengan yang dusta. Kekurangan tersebut ditambah dengan sifat sangka buruk 
terhadap orang lain, atau niat yang baik untuk berkongsi ilmu, maka tersebarlah hadis- 
hadis palsu yang tidak tentu kesahihannya,tohmahan-tohmahan terhadap individu atau 
kumpulan yang tidak berasas dan penyebaran ilmu yang salah dan menyesatkan. 
Rasulullah S.A.W melarang dengan keras perbuatan berdusta terhadap baginda, sabda 
baginda S.A.W: 

«jUi 4jii cijjwtSsj *y» 

Maksudnya: “Janganlah kamu berdusta terhadapku, kerana barangsiapa 
berdusta terhadapku maka masuklah ia ke dalam api neraka ” 

(Bukhariyy, 2005) 


DEFINISI BUHTAN 

Buhtan berasal dari perkataan arab yang bermaksud dusta dan kebatilan. Ia juga 
ditakrifkan sebagai kezaliman dan melampaui batas.(Al-Jazari, 1979) 

Manakala dari sudut istilah quran, hadis dan ilmu akhlak, Buhtan bermaksud menuduh 
orang mukmindengan tuduhan yang tidak benar, atau menyandarkan sesuatau perbuatan 
pada saudara seagamayang tidak dilakukannya, firman Allah S.W.T: 

Lcjj IjlLgJ ^juLL>-l jJLs lljj 4 j ^jj Lcj Jl 4iJa>- ^SCj 

Maksudnya: “Dan sesiapa yang melakukan suatu kesalalum atau suatu closa, kemudian 
ia menuduhnya kepada orang yang tidak bersalah, maka sesungguhnya ia telah memikul 
kesalahan berbuat clusta, dan melakukan dosa yang amat nyata". (An-Nisa 4: 112) 
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Kesalahan memfitnah orang lain lebih besar dosanya berbanding dosa mengumpat, 
mengumpat ialah mengatakan sesuatu yang benar pada saudara, manakala buhtan 
mengatakan sesuatu yang tidak benar. 

Sabda Rasulullah S.A.W dalam sebuah hadis yang diriwayatkan oleh Abu Hurairah R.A: 


Jyj Lc iJlSO JjSL HJl iljJlJ «?2AiJl [S OjJjjI» 

^ oj JjlipI jJLs JjSj ka 4_i oii” oj» : JlJ ?Jj3l k* ^>-1 (3 ol-S" oj cjjii 


«41^3 oJi J jjLj 13 ci jSJi 


Maksudnya: Sabda Rasulullah S.A.W: "Tahukah kamu apakah itu 
mengumpat?” sahabat menjawab: Allah dan Rasulnya lebih mengetahui. 
Baginda bersabda: kamu menyebut tentang saudaramu sesuatu yang tidak 
disukainya. Lcdu mereka bertanya: bagaimanakah sekiranya apa yang 
diperkatakan tentangnya benar? Baginda menjawab: sekiranya yang engkau 
perkatakan tentangnya benar maka engkau telah mengumpatnya, dan 
sekiranya yang diperkatakan tentangnya tidak benar maka engkau telah 
memjitnahnya ” 

(Al-Naisaburi, t.t) 


Perkataan buhtan telah disebut dalam Quran sebanyak 6 kali iaitu dalam ayat-ayat 
berikut: 


1. Surah An-nisa’ ayat 20, firman Allah S.W.T: 


IjLo IjJb^j jLs jljja £jj J^AC^I jPJSj I Ojj' 

j^lJLj Lliji 4jjjj>-ljl 


Maksudnya: “Dan jika kamu hendak mengambil isteri (baharu) 
menggantikan isteri (lama yang kamu ceraikan) sedang kamu telahpun 
memberikan kepada seseorang di antaranya (isteri yang diceraikan itu) harta 
yang banyak, maka janganlah kamu mengambil sedikitpun dari harta itu. 
Patutkah kamu mengambilnya dengan cara yang tidak benar dan (yang 
menyebabkan) closa yang nyata 7” 


2. Ayat 112, surah An-Nisa’, yang telah dinukilkan di atas. 

3. Ayatl56 Surah An-Nisa’, Urman Allah S.W.T: 
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{(JLkp UllgJ 

Maksudnya: “Demikian juga (Kami laknatkan mereka) dangan sebab 
kekujuran mereka dan tuduhan mereka terhadap Maryam (dengan tuduhan 
yang amat dustanya) 

Ayat ini merujuk kepada kisah bani isra’il yang menuduh Maryam A.S berzina 
dan melahirkan anak luar nikah. Allah menggelar perbuatan mereka sebagai 
buhtanan Azima iaitu dusta yang dahsyat. 

4. Ayat 16 surah An-Nur, Firman Allah S.W.T: 




Maksudnya: “Sepatutnya semasa kamu mendengar tuduhan itu, orang- 
orang yang beriman lelaki dan perempuan, menaruh baik sangka kepada 
diri (orang-orang) mereka sendiri. dan berkata: "Ini ialah tuduhan dusta 
yang nyata " 


Ayat ini merujuk kepada kisah al-Ifk iaitu fitnah terhadap Um Al-mukminin 
Aishah R.A. 


5. Ayat 58 surah al-Ahzab, Firman Allah S.W.T: 


liij \J&.\ oli \jjjft\ u pO' 
{\LA 



Maksudnya: “Dan orang-orang yang mengganggu serta menyakiti orang- 
orang lelaki yang beriman dan orang-orang perempuan yang beriman 
dengan perkataan atau perbuatan yang tidak tepat dengan sesuatu kesalahan 
yang dilakukannya, maka sesungguhnya mereka telah memikul kesalahan 
menuduh secara dusta, dan berbuat dosa yang amat nyata ”. 


6. Ayat 12 surah Al-Mumtahanah. 

jjhjLA' 4_U\j ySjjij 0 ! 1] f.lA- IJj U 4 JIU} 


jlj jjU-Lj uy. LJJ6 X? X? 

{i)-y~j jy^ L\ oj kUl jjkiLj\j (j? 3JLj2jU' 
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Maksudya: "Wahai Nabi! Apabila orang-orang perempuan yang beriman datang 
kepadamu untuk memberi pengakuan taat setia, bahawa mereka tidak akan 
melakukan syirik kepada Allah dengan sesuatu pun, dan mereka tidak akan 
mencuri, dan mereka tidak akan beriina, dan mereka tidak akan membunuh anak- 
anaknya, dan mereka tidak akan melakukan sesuatu perkara dusta yang mereka 
ada-adakan dari kemahuan hati mereka, dan mereka tidak akan menderhaka 
kepadamu dalam sesuatu perkara yang bcdk, - maka terimalah pengakuan taat 
setia mereka dan pohonkanlah kepada Allah mengampuni dosa mereka; 
sesungguhnya Allah Maha Pengampun, lagi Maha Mengasihani”. 


Terdapat juga Kalimah-kalimah lain seperti iftira ’, kazib, Ifk dan sebagainya yang 
membawa maksud yang sama atau hampir sama, namun hanya kalimah buhtan yang 
dijadikan sebagai dasar perbahasan oleh penulis. 

FAKTOR-FAKTOR PENYEBARAN FITNAH DI ALAM MAYA 


Fitnahyang tersebar di alam mayalazimnya didorong oleh factor-faktor tertentu yang 
mempengaruhi pengguna laman social untuk mengadakan fitnah atau menjadi agen yang 
menyebarkannya, antarafactor tersebut ialah: 

1. Keinginan untuk menyebarkan informasi yang dianggap bermanfaat dan diharapkan 
menjadi saham akhirat. 


Ilmu dan informasi yang disampaikan lalu dimanfaatkan oleh orang lain akanmenjana 
pahala si penyebarnya, hal ini berdasrkan sabda Nabi S.A.W: 


jl 

4_1p »Axj \j£ 3 !r*J tlr 4 

tlr! !r^-f ^ !r* JJ 3 (h 


Maksudnya: "Bcirangsiapa menghidupkan dalam Islam satu Sunnah 
(arncdan) yang baik lalu diamalkcm (oleh orcmg lcdn), cikcin dicatat baginya 
sebcmyak pahcda mereka ycmg mengamalkcmnya seclang ticlak dikurangkan 
clari pahala mereka seclikit pun, clan barcmgsiapa menghidupkan dalam Islam 
satu amalan ycing buruk lalu diamalkannya, akcin dicatat ke atasnya 
sebcmyak dosa mereka yang mengamcdkcmnya sedcmg tidak dikurcmgkcm clari 
dosa-dosa mereka sedikitpun” (Al-Ncdsciburi, t.t) 
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Saranan dalam hadis tersebut telah mendorong manusia untuk berlumba-lumba 
memanjangkan sebarang bentuk informasi, terutama yang berunsur keagamaan 
termasuklah kata-kata yang disandarkan kepada baginda S.A.W. sedangkan Rasulullah 
S.A.W tidak pernah mangatakannya. Sekalipun dengan niat yang baik, perbuatan ini amat 
ditegah oleh Baginda S.A.W seperti hadis yang telah dinyatakan sebelum ini. Tidak 
kurang juga yang menyebarkan sesuatu yang dianggapnya lawak jenaka lalu 
memburukkan orang lain tanpa sedar. 

2. Kurangnya kesedaran tentang kepentingan menyelidiki sesuatu khabar. 


Memastikan kebenaran sesuatu khabar adalah antara tuntutan dalam Islam, Allah S.W.T 
mengingatkan kita supaya menyelidiki sesuatu berita yang disampaikan, firman Allah 
s.w.t: 


UjS oi Ij-2l3 \yJ>~\ ^jjIJI L^jIIj} 


Maksudnya: “Wahai orang-orang yang beriman! Jika datang kepada kamu 
seorang fasik membawa sesuatu berita, maka selidikilah (untuk menentukan) 
kebenarannya, supaya kamu tidak menimpakan sesuatu kaum dengan 
perkara yang tidak diingini - dengan sebab kejahilan kamu (mengenainya) - 
sehingga menjadikan kamu menyesali apa yang kamu telah lakukanJAI- 
Hujuraat 49:6) 


Sikap berhati-hati dalam mempercayai sesuatu berita yang diterima adalah satu sifat yang 
terpuji, Pendirian sahabat Rasulullah S.A.W yang bernama Abu Ayyub Al-Ansari R.A 
dlm kisah Al-Ifk (Fitnah terhadap Ummul Mirminin Aishah R.A) seharusnya menjadi 
pengajaran dan ikutan kepada umat Islam. Apabila tersebarnya fitnah terhadap Aishah 
R.A, berkata Um Ayyub kepada Abu Ayyub: “tidakkah kamu dengar apa yang mereka 
perkatakan tentang aishah?” Jawab Abu Ayyub: “Dengar, dan cerita itu adalah dusta, 
adakah kamu akan melakukan perkara yang sama wahai Um Ayyub?” Beliau menjawab: 
“tidak demi Allah”, berkata Abu Ayyub: “maka demi Allah, Aishah R.A lebih baik 
daripada kamu”. (Ibn Hisham, t.t) 


Sikap bersangka baik terhadap saudara seislam yang ditunjukkan oleh Abu Ayyub R.A 
telah dipuji oleh Allah S.W.T dalam surah An-Nur, Firman Allah S.W.T: 


d-tai ijj& ijJiij 


p4 ^iJlj oll«J-Ulj OjU»jUl (ji? aj-ULc-" il ^jj} 


Maksudnya: Sepatutnya semasa kamu mendengar tuduhan itu, orang-orang 
yang beriman - lelaki dan perempuan, menaruh baik sangka kepada diri 
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(orang-orang) mereka sencliri dan berkata: "Ini ialah tuduhan dusta yang 
nyata " 

(An-Nur 24:12) 


3. Sikap taksub terhadap Individu, kumpulan atau fahaman tertentu. 

Terdapat segelintir masyarakatyang menyokong ideologi tertentu, maka sebarang 
pendekatan yang boleh menyokong ideologi tersebut digunakan bagi meluaskan lagi 
pengaruh ideologi yang dianuti sekalipun dengan memfitnah serta memburukkan orang 
lain. Bahkan tidak kurang juga yang bersusah payah mengada-adakan cerita dan 
sandiwara dengan menggunakan teknologi yang semakin canggih, maka terciptalah cerita 
video skandal sex tokoh terkenal, gambar-gambar yang memalukan dan menjatuhkan 
maruah, cerita-cerita yang diolah penuh teliti dan bermacam-macam lagi bentuk fitnah 
yang diadakan. 


Perkara yang lebih menyedihkan lagi apabila hadis Rasulullah S.A.W dijadikan sandaran 
disebarkan kepada orang lain tanpa diselidiki statusnya. Allah S.W.T menuntut kepada 
kita supaya berlaku adil dalam menghukum sesuatu perkara, firman Allah S.W.T: 


Oj aUI Ij_«jIj (_£j_a_dJ cJ_Jjj_5l IjJtpI IjJ_i*J I 


Maksudnya: “Wahai orang-orang yang beriman, hendaklah kamu semua 
sentiasa menjadi orang-orang yang menegakkan keadilan kerana Allah, lagi 
menerangkan kebenaran; dan jangan sekali-kali kebencian kamu terhadap 
sesuatu kaum itu mendorong kamu kepada tidak melakukan keadilan. 
Hendaklah kamu berlaku adil (kepada sesiapa jua) kerana sikap adil itu lebih 
hamper kepada taqwa. Dan bertaqwalah kepada Allah, sesungguhnya Allah 
maha mengetahui dengan mendalam akan apa yang kamun lakukan ” 

(Al-Ma ’idah 5: 8) 


Berkata Ibn Sa’di dalam tafsirnya: “...bahkan seperti mana kamu bersaksi untuk 
pemimpinmu, maka bersaksilah ke atasnya (sekiranya ia berlaku zalim), dan seperti mana 
kamu bersaksi ke atas musuhmu maka bersaksilah untuknya (jika ia benar), sekalipun ia 
seorang yang kafir atau ahli bidaah, kerana wajib mengadilinya serta menerima 
kebenaran darinya..” 


Berdasakan kefahaman dari ayat tersebut, Seorang pengguna laman sosial yang adil, 
hanya menyebarkan fakta yang benar sama ada ianya memihak kepada kumpulan dan 
ideologi yang dianutinya atau sebaliknya. 
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4. Antara faktor yang menyumbang kepada masalah ini juga ialah dunia siber itu sendiri 
yang merupakan medium perkhidmatan komunikasi yang bersifat global dan tidak 
memiliki sebarang pemilik yang statik. Menurut Sherlly Vermaat dalam bukunya 
Discovering Computer 2009, intemet yang turut disebut net, merupakan satu jaringan 
global yang menggumpulkan jutaan tautan bisnes, agensi kerajaan, institusi pendidikan 
dan peribadi seluruh dunia .(contohtugasan.blogspot.my) 


KESAN-KESAN BURUK FITNAH 

Suatu perkongsian yang tidak diketahui asasnya sama ada benar atau tidak, boleh 
diumpamakan seperti sebilah pisau, jika digunakan untuk memotong daging dan sayur- 
sayuran di dapur maka hukumnya harus, namun jika digunakan untuk mencederakan atau 
membunuh orang lain maka hukumnya haram. Keinginan untuk berkongsi maklumat di 
wall fb ,Watsapp group, blogdan sebagainya seharusnya di kawal selia oleh sifat taqwa 
dan sikap berhati-hati. 

Buhtan bukan sahaja merupakan perbuatan yang terkutuk dan dilaknat oleh Allah S.W.T 
bahkan juga membawa kesan buruk kepada individu dan masyarakat. 

Antara kesan tltnahi contohtugasan.blogspot. myjialah: 

1. Menimbulkan keburukan dan mengaibkan seseorang. 

Nama baik dan air muka seseorang individu boleh tercemar atau tercalar apabila wujud 
fitnah yang dilemparkan terhadapnya yang mana boleh mengaibkan dirinya. 

Hal ini lantas boleh menyebabkan wujud rasa kebencian dan permusuhan terhadap 
mangsa fitnah tersebut. Dengan ini, individu itu bukan sahaja akan berdepan dengan 
cercaan dan pandangan serong terhadapnya malah reputasi dan kredibilitinya juga akan 
dipertikai. Antara impaknya ialah tercetusnya masalah rumah tangga sehingga 
mengakibatkan perceraian akibat cerita buruk melalui fitnah yang disebar. Selain itu, 
fitnah juga boleh menjejaskan kerjaya mangsa atau sumber rezeki individu berkenaan. 

2. Fitnah menyebabkan orang lain mengalami tekanan emosi. 

Secara tidak langsung buhtanboleh menyebabkan seseorang mangsa mengalami tekanan 
emosi dan masalah psikologi apabila timbul stigma, pandangan negatif dan prejudis 
terhadapnya. 

Tanpa iman dan semangat yang kuat dan kental, seseorang itu akan dicengkam dengan 
rasa sedih dan murung yang melampau hingga melarikan atau menyepikan diri dari 
masyarakat. Dalam keadaan yang lebih teruk, mangsa mungkin mengalami agorafobia, 


437 




iaitu sejenis masalah apabila penghidapnya mengalami rasa takut untuk berada di tempat 
awam atau tempat terbuka. 

3. Fitnah boleh merosakkan persaudaraan dan perpaduan. 

Kesan daripada perbuatan itu bukan hanya merugikan seorang dua, malah menyebabkan 
permusuhan, pertelagahan serta hilangnya perasaan kasih sayang, hormat dan 
kepercayaan dalam kalangan masyarakat. Apabila ukhuwah serta semangat persaudaraan 
luntur maka lenyap dan runtuhlah kebahagiaan dan kemanisan hidup bermasyarakat. 

4. Fitnah mampu menngancam keselamatan negara 

Apabila namanegara terjejas. Anasir fitnah yang berleluasa mampu menyebabkan 
keseimbangan negara dan keselamatan negara tergugat lantas mencetuskan pergolakan. 
Apabila salah faham akibat fitnah timbul seperti timbulnya provokasi sentimen 
perkauman dan keagamaan, suasana yang genting boleh mencetuskan peperangan dan 
pertumpahan darah. 

5. Fitnah boleh menjatuhkan ekonomi negara. 

Kesannya ialah mewujudkan sentimen anti sesebuah negara serta membentuk persepsi 
palsu dan negatif. Hal ini mampu memberikan impak kepada sektor ekonomi sesuatu 
negara. 

Keburukan dan persepsi negatif ini boleh menakutkan pelabur dan peniaga asing untuk 
melabur di sesebuah negara itu akibat. Selain itu, fitnah juga akanmenempias industri 
pelancongan sesuatu negara. Bukan itu sahaja, hal ini malah boleh membawa kepada 
pemboikotan produk atau barangan dari sesebuah negara itu. Akibatnya, ekonomi negara 
akan menjadi lumpuh. 

Fitnah mempakan perbuatan yang dipandang hina oleh mana-mana agama kerana impak 
bumknya. Justeru, langkah untuk menangani atau membendung masalah ini perlu 
dipandang serius dan dilaksanakan. 

BAGAIMANA MENANGANI FITNAH? 

Berikut beberapa langkah yang dicadangkan oleh penulis untuk menangani fitnah di alam 
maya, iaitu: 
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1. Tabayyun 


Tabayyun ialah menyelidik terlebih dahulu berita yang disampaikan. Jelas daripada ayat 
surah Al-Hujurat yang telah dinyatakan sebelum ini bahawa berita yang tidak ditapis atau 
dinilai akan menyebabkan kerosakan yang dahsyat. Orang mu’min yang bertaqwa 
sentiasa berhati-hati dengan ancaman azab yang menantinya sekiranya melakukan fitnah 
terhadap orang lain. 

2. Bersangka baik dengan saudara seagama. 

Orang muhnin yang bijak sentiasa cubabersangka baik dengan saudara islam selagi ada 
ruang untuk berbuat demikian. Inilah sikap yang ditunjukkan oleh Abu Ayyub Al-Ansari 
apabila Ummul Muhninin Aishah R.A diiitnah dalam kisah Al-Ifk. 

3. Bagi informasi dalam bentuk ayat Al-Quran yang disalahgunakan atau hadis yang 
disandarkan kepada Rasulullah S.A.W sedangkan Rasulullah S.A.W tidak pemah 
mengatakannya atau yang dikenali sebagai Hadis maudhu ’ maka ini adalah fitnah yang 
paling dahsyat, kerana berdusta terhadap Allah dan Rasulnya tidak sama dengan berdusta 
terhadap orang lain. Justeru, bagimereka yang mempunyai latar belakang dalam 
pengajian islam boleh merujuk kepada beberapa aplikasi yang dapat menerangkan status 
hadis seperti Maktabah Syamilah, Jawami Al-Kalim dan lain-lain. Manakala bagi 
masyarakat awam yang tidak mahir tentang disiplin ilmu quran dan hadis, maka 
hendaklah merujuk kepada ilmuan-ilmuan yang diyakini ilmu mereka supaya dapat 
mengetahui status serta tafsiran yang betul terhadap ayat Quran dan Hadis Rasulullah 
S.A.W. firman Allah S.W.T: 


V /jJl l/blj} 

Maksudnya: “Maka bertanyalah kamu kepada ahli ilmu jika kamu tidak mengetahui ” 
(Al-Anbia’ 21: 7) 

Bagi mereka yang tidak dapat melakukan dua langkah di atas maka lebih baik dan 
selamat tidak menyebarkan hadis tersebut kerana dikhuatiri tersilap dan menyandarkan 
sesuatau kepada Nabi S.A.W sedangkan Baginda tidak pernah mengatakannya. Sabda 
Rasulullah S.A.W: 

L* oJSJ LdS"" «J-kJL ^lS"" j 

Maksudnya: “Cukuplah sebagai pendustaan apabila seseorang menceritakan segala 
yang didengarnya ” (AI-Naisaburi, t.t) 
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4. Langkah yang dilihat sangat berkesan untuk memadam bahana Fitnah ialah 
mengabaikan fitnah dan tidak mengendahkan cerita-cerita sensasi yang tidak berasas. 
Secara tidak langsung fitnah itu akanberkubur kerana tidak mendapat liputan dan 
perhatian. Sejarah merakamkan bagaimana Rasulullah S.A.W dihina dan dicerca oleh 
manusia yang sangat terkenal dengan kemahiran syair dan bahasa yang indah, sudah 
tentunya mereka menggunakan segala kemahiran tersebut untuk memfitnah Rasulullah 

5. A.W, namun, dari sumber manakah mampu kita perolehi kata-kata penghinaan tersebut 
sekiranya kita mahu mendapatkannya? Setahu penulis, tidak ada sebuah kitab atau karya 
yang menghimpunkan syair cacian terhadap Rasulullah S.A.W yang berlaku pada zaman 
baginda ditentang. Mengapa tidak ada?! Jawapannya kerana Sahabat Rasulullah tidak 
mengendahkan dan tidak menghafal kata-kata tersebut, lalu ia berkubur begitu sahaja. 

Walaupun langkah ini dilihat oleh penulis sebagai berkesan jika Berjaya 
melaksanakannya, namun untuk mengaplikasikannya dengan memberikan kesedaran 
kepada masyrakat pada zaman yang serba moden dan dunia perhubungan yang tidak 
bersempadan ini amat sukar realitinya. 

5. Langkah lain yang boleh diambil untuk mengatasi isu fitnah adalah dengan 
menguatkuasakan undang-undang yang lebih berkesan. Undang-undang tersebut bukan 
sekadar menyediakan hukuman berat kepada pesalah fitnah yang telah dibuktikan 
malahan mampu menakutkan semua, agar tidak sewenang-wenangnya berkata, menulis 
atau menyiarkan sesuatu yang tidak benar, memandangkan kesan daripadanya amat 
besar. 

6. Selain dari langkah-langkah yang disebutkan di atas,mewujudkan sebuah badan khas 
yang menyelenggara atau menapis segala paparan di laman sesawang dapat 
mengurangkan gejala fitnah di alam maya. Hal ini kerana laman sesawang telah menjadi 
medium utama pada masa kini untuk menyebarkan fitnah kerana sifatnya yang terbuka 
dan bebas berbanding media cetak. Apatah lagi konsep kebebasan bersuara dan hak asasi 
manusia yang diamalkan tanpa sekatan dalam intemet itu sendiri membolehkan sesiapa 
sahaja menghantar atau menyiarkan sebarang maklumat sama ada benar atau tidak. 
Seandainya sebuah badan penapis atau pemantau diwujudkan, cerita-cerita yang tidak 
sepatutnya dapat dihalang untuk disiarkan, seterusnya mampu mengurangkan masalah 
fitnah. 

PENUTUP 

Menerusi fakta dan keterangan yang telah dijelaskan, dapat disimpulkan bahawa fitnah di 
alam maya sememangnya dibenci oleh semua agama di negara ini. Fitnah di alam maya 
membawa erti tuduhan jahat yang sengaja dibuat untuk memburuk-burukkan seseorang 
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atau kumpulan. Selain itu juga, fitnah di alam maya seperti blog, website serta laman web 
sosial seperti Facebook sememangnya terjadi di negara ini. Malah, apayang 
mengecewakan lagi, perbuatan ini kerapkali dilakukan pada masa kini. 

Antara punca-punca yang telah dikenalpasti adalah intemet sememangnya tidak 
mempunyai sebarang pemilik atau agensi yang bersifat mutlak keatas perkhidmatannya 
dan tidak mempunyai sebarang garis panduan yang jelas mengenai undang-undang 
penulisan siber. 

Selain itu, antara kesan-kesan yang dadapati adalah seperti menimbulkan keburukan dan 
mengaibkan seseorang, merosakkan persaudaraan dan perpaduan, mampu menngancam 
keselamatan negara, kesan buruk fitnah terhadap institusi sosial, fitnah juga boleh 
menjatuhkan ekonomi negara dan menakutkan pelabur dan peniaga asing untuk melabur 
di sesebuah negara itu. 

Di samping itu, langkah-langkah untuk membendung gejala ini berlaku juga turut 
diketengahan. Antaranya adalah seperti mewujudkan sebuah badan khas yang 
menyelenggara atau menapis segala paparan di laman sesawang, menguatkuasakan 
undang-undang yang lebih berkesan, Memberi pendedahan yang meluas kepada 
masyarakat akan etika penulisan yang sebenar. 
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ABSTRAK 


Kitab Perisai Bagi Sekalian Mukallaf merupakan sebuah khazanah Nusantara yang 
dikarang dalam bidang akidah Islamiah. Ia dijadikan kitab rujukan utama di institusi 
pengajian sekitar negeri Kelantan. Karangan Syeikh Abdul Qadir al-Mandili ini telah 
memuatkan 105 buah hadith. Namun, status, kualiti dan sumber rujukan kesemua hadith 
tersebut tidak dinyatakan oleh pengarang. Justeru, analisis takhrij dilakukan untuk 
mengenal pasti sumber sesebuah hadith daripada Masadir Asliyyah serta menjelaskan 
status dan kualiti hadith-hadith tersebut samada Macjbul citau Mardud. Kajian ini juga 
bertujuan untuk menjelaskan sumbangan pengarang dcdam biclang ilmu hadith. Reka 
bentuk kajian adalah kualitatif dengan mengaplikasikan kaedah analisis kandungan; 
kitab Perisai Bagi Sekalian Mukallaf merupakan data primer utama di samping 
menggunakan kitab-kitab takhrij clcin kitab hadith yang lain. Hasil kajian menclapati 
bahawa terclapat sejumlah 93 buah hadith berkategori Macjbul dan 12 buah hadith 
adalah Marclud. Bagi kcitegori Macjbul clcin Marclud kajian telah memperincikcm kepacla 
jumlah dan peratusan bagi status hadith seperti berikut; 90 buah hadith (85.71%) 
bertara/Sahih, 3 buah hadith berstatus Hascm(2.85%), 8 buah daripadanya adcdah Da c if 
(7.62%), sebuah hadith Da c if Jiddan (0.92%), sebuah hadith Mungkar (0.92%) clcin 2 
buah hadith mawclu (1.9%). Tegasnya, kajian mendapati bahawa kitab Perisai Bagi 
Sekalicm Mukallaf menjadikan Sahih cd-Bukhari dcm Sahih Muslim sebagai sumber 
rujukcm utama. 

Kata Kunci: Hadith, Ulama Nusantara. 


PENGENALAN 

Kajian ini membincangkan tentang biodata Syeikh Abdul Qadir al-Mandili secara ringkas 
dan membuat satu analisis terhadap 105 buah hadith yang terkandung dalam karya beliau 
yang berjudul “Perisai Bagi Sekalian Mukalaf’ yang merupakan sebuah karya yang 
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dihasilkan dalam aspek perbincangan berkaitan aqidah Ahlu Sunnah Wa Jamaah, yang 
mana karya tersebut merupakan syarah dalam bahasa Melayu kepada Matan Aqidah 
Tahawi. Kajian ini juga menjelaskan status hadith yang terdapat dalam karya tersebut 
samada maqbul atau mardud dengan menaqalkan padangan ulama yang menghukumkan 
hadith tersebut seperti al-Bukhari, Muslim, al-Tirmidhi, al-Albani dan selain daripada 
mereka dan kajian ini tidaklah memfokuskan aspek takhrij hadith. 


BIODATA RINGKAS SYEIKH ABDUL QADIR AL-MANDILI 
Kelahiran 

Syeikh Abdul Qadir al-Mandili dilahir pada 1322H bersamaan dengan 1910M di sebuah 
kampung bernama Singalanggang Padangsidempuan yang terletak di wilayah Mandaling, 
Sumatera Utara, Indonesia (Ramli Awang, 2008). Menurut Rosni Wazir, 2008 Mandaling 
merupakan sebuah tempat yang sangat dikenali oleh masyarakat Tanah Melayu kerana 
telah melahirkan ramai ulama yang disengani dan Syeikh Abdul Qadir al-Mandili 
merupakan salah seorang daripadanya. 

Keluarga 

Syeikh Abdul Qadir al-Mandili mempunyai tiga orang adik beradik dan beliau 
merupakan anak yang kedua daripada tiga orang adik beradik. Abangnya yang sulung 
bemama Palang dan adiknya yang bongsu bernama Burhan@Ibrahim (Rosnazira Zainul 
Abidin, 2003). Keluarga beliau merupakan keluarga petani yang mengusahakan sawah 
padi sebagai sumber pendapatan keluarga. Menurut Ramli Awang (Ramli Awang, 2008), 
Syeikh Abdul Qadir al-Mandili mempunyai tiga orang isteri yang beliau kahwini 
sepanjang hidup beliau iaitu Khadijah bt Hanafiah, Zabedah bt Haji Awang, dan Aishah 
bt Abdullah. 

Hasil perkahwinan dengan ketiga-tiga mereka, beliau dikurniakan dengan 9 orang cahaya 
mata yang mana hasil perkahwinan dengan isteri pertama, beliau telah dikumiakan enam 
orang anak iaitu Muhammad Badruddin, Muhammad Zainuddin, Zawawi, Rafeah, 
Fatimah, dan Rokiah@Rugayah. Manakala hasil perkahwinan dengan isteri beliau yang 
kedua pula beliau telah dianugerahkan dengan seorang putera yang bernama Abdul Aziz 
dan dengan isteri ketiga beliau telah dianugerahkan dengan dua orang anak, seorang 
putera yang bernama Ahmad Zaki dan seorang puteri yang bernama Halimah. 
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Pendidikan 


Syeikh Abdul Qadir al-Mandili mendapat pendidikan asas kanak-kanak di kampungnya. 
Kemudian pada tahun 1924, beliau melanjutkan pelajarannya di negeri Kedah iaitu di 
Pondok Panjang Rong yang terletak di kg Tobiar di daerah Pendang Kedah (Ramli 
Awang, 2008). Di sinilah beliau memulakan pengajian beliau dengan mempelajari asas 
pembacaan dan penulisan huruf jawi 26 .Setelah beliau menguasai aspek menulis dan 
membaca huruf-huruf jawi, beliau kemudiannya berpindah ke Pondok Air Hitam yang 
terletak di Pekan Air Hitam di daerah Jitra, Kedah (Ramli Awang, 2008). Di Pondok 
inilah beliau mula mempelajari kitab-kitab Nahu, Balaghah dan selainnya yang diajar 
oleh Tuan Guru Haji Lebai Yusof (Ramli Awang, 2008). 

Setelah beliau berjaya menguasai semua ilmu yang diajar di Pondok Air Hitam, beliau 
berpindah pula ke Pondok Gajah Mati' yang terletak di daerah Pendang, Kedah. Di sini 
beliau berguru dengan Tuan Guru Haji Wan Ibrahim bin Haji Wan Abdul Qadir [1894- 
1968] atau lebih dikenali dengan gelaran Pakcu Him Gajah Mati' . Setelah menuntut 
ilmu di Pondok tersebut selama 10 tahun, beliau mengambil keputusan untuk berangkat 
meneruskan pengajiannya di Makkah untuk menimba ilmu kepada kakanda Pakcu Him 
iaitu Syeikh Wan Ismail Abdul Qadir' atau lebih dikenali sebagai Pak Da ‘Ail (1882- 
1965). Pak Da ‘Ail pada ketika itu merupakan tokoh ulama besar di Makkah. Oleh sebab 
itulah beliau berangkat pergi ke Makkah pada tahun 1936 (Ramli Awang, 2008). 


Karya-Karya 

Selain sibuk dengan tugas mengajar di Masjidil Haram Makkah, beliau juga seorang 
ulama yang banyak meninggalkan khazanah ilmu yang berupa karya-karya penulisan di 
dalam pelbagai disiplin ilmu seperti Usuluddin, Feqh, Politik, Pendidikan, Tasauf, Hadith 
dan Perundangan Islam untuk menjadi tatapan generasi akan datang. Karya-karya yang 
beliau hasilkan melalui dua bahasa iaitu bahasa Arab dan bahasa Melayu dengan tulisan 

26 Tulisan jawi dinisbahkan kepada sebuah keluarga Jawani yang berasal daripada Parsi (Iran) kerana 
merekalah yang menyusun tulisan ini. Mereka tinggal di Parsi sekitar tahun 310H/913M (Wan Hussein 
Azmi, 1981, hlm. 185. 

~ 7 Dikenali juga dengan nama Madrasah Nur Islamiah yang terletak di daerah Pendang di Negeri Kedah 
Darul Aman, tetapi gelaran Pondok Gajah Mati lebih masyhur dan banyak digunakan. Terdapat sebuah lagi 
Pondok Gaji Mati di Pendang yang bernama Madrasah as-Sa’adah al-Islamiah pondok ini bukanlah tempat 
Syeikh Abdul Qadir al-Mandili menuntut ilmu pengetahuan. 

28 Tuan Guru Haji Wan Ibrahim bin Haji Wan Abdul Qadir lahir pada tahun 1894 di Bendang Daya, Patani. 
Beliau adalah adik kepada Pak Da Ail Patani, guru di Mekah yang termasyhur. Oleh kerana abangnya 
digelar Pak Da, maka beliau diberi gelaran Pak Cu Him. Sejak kecil, beliau dididik oleh ayahnya mengikut 
cara Islam yang dipelajarinya. Kemudian, beliau dihantar belajar agama di Bermin, Patani (Ismail Che 
Daud, 2007, hlm. 127-136.) 

J, Syeikh Wan Ismail bin Abdul Qadir (m.1965) atau lebih dikenali sebagai Pak Da ‘Ail, yang merupakan 
guru terkenal di Makkah. (Ezad Azraai Jamsar & lain, 2011, Sejarah Ketenteraan Uthmaniyyah dalam kitab 
“Hadiqat al-Azhar wa al-Rayyahin’ karya Shaykh Wan Ahmad al-Fatani, hlm.159. 
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jawi. Karya-karya yang beliau hasilkan adalah berkaitan dengan terjemahan dan juga 
karya asli daripada beliau sendiri yang kesemuanya berjumlah 24 buah karya yang 
berjaya beliau hasilkan. Berikut adalah hasil karya-karya beliau:- 

1. Perisai Bagi Sekalian Mukalaf atau dikenali juga dengan nama “Simpunan Iman 
atas Madhahab Salaf’. 

2. Risalah Ponolak Qadyani 31 . 

3. c Itiqad Orang yang Percaya Akan Quran Dengan Turunnya Isa a.s 32 . 

4. Senjata Tok Haji dan Tok Lebai 33 . 

5. Pembantu Sekalian Orang Islam Dengan Harus Membaca al-Quran Dan Sampai 
Pahalanya Kepada Sekalian Yang Mati 34 . 

ic 

6. Bekal Orang Menunaikan Haji . 

7. Al-Khazain al-Saniyyah min Mashahir al-kutub al-Fiqhiyyah li c Aimmatina al- 
Fuqaha al-Shafi c iyyah 36 . 

8. Petunjuk Bagi ini Umat . 

9. Al-Asad al-Mu c ar li Qatl al-Tais al-Musta c ar 38 . 

10. Risalah Pada Menerangkan Makna Sabilullah Yang Mustahiq Akan Zakat . 

11. Sinar Matahari Buat Penyuluh Kesilapan Abu Bakar Al-Ashari 40 . 

12. Al-Madhahab atau Tiada Haram Bermadhahab 41 . 

42 

13. Pemberian yang bagus lagi indah atau hukum ihram dari Jeddah . 

14. Persediaan Tuan Khatib 43 . 

15. Beberapa mutiara yang bagus lagi indah atau masalah yang penting lagi mudah 44 . 

30 Cet. Kali pertama oleh Matba c ah al-Haj Muhammad tdris al-Marbawi di Mesir pada bulan ZuKaedah 
tahun 1380H bersamaan dengan 15 Mei 1961M. cet. Kedua oleh Matba c ah al-Anwar juga di Mesir pada 
tahun 1961M, juga terdapat cet. Oleh Matba c ah Ibn Halabi di Fatani Thailand tanpa tarikh (cet. Ini yang di 
gunakan oleh pengkaji dalam melaksanakan kajian ini). 

31 Risalah ini di cetak di Matba c ah Ibn Halabi di Patani di Negara Thailand tanpa tarikh cetakkan. 

32 Di cetak di Matba c ah al-Anwar, Mesir, tanpa tarikh cetakkan. 

33 Cetakkan pertama di Idarah al-Tiba c ah al-Marbawiyyah Kaherah pada tahun 1375H bersamaan 1955M. 
Juga dicetak di Matba c ah Ibn Halabi di Patani, tanpa tarikh, juga pada edisi ke-8 dicetak di The United 
Penang Press, juga tanpa ada catatan tarikh. 

34 Karya ini merupakan karya terjemahan Syeikh Abdul Qadir al-Mandili yang menterjemahkan karya guru 
beliau iaitu Syeikh Muhammad al- c ArabT yang berjudul dalam bahasa Arab “Is c af al-Muslimm wa al- 
Muslimdt bi Jawdz al-Qird c ah wa Wusul Thawdbiha ild al-Amwdt” . Edisi pertama dicetak di Matba c ah al- 
Anwar Kaherah pada tahun 1952M dan cetakan kedua pada tahun 1956M. 

35 Cetakkan pertama pada tahun 1957M, cetakan kedua pada tahun 1964M dicetak Matba c ah al-Anwar 
Kaherah. Juga dicetak oleh Matba c ah Ibn Halabl di Patani, t.th. 

36 Dicetak oleh Dar Masir li Tiba c ah, Mesir, t.th. kemudia kitab ini ditahqiq oleh L Abd al-Aziz al-Sayib dan 
diterbitkan oleh Muasasah al-Risalah, Bayrut pada tahun 2004. 

37 Dicetak oleh The United Penang Press, Pulau Pinang, t.th. 

3S Dicetak di Matba c ah al-Anwar Kaherah pada tahun 1379H/1959M. 

39 Setakat ini pengkaji tidak menemui naskah karya ini, Cuma ianya dicatatkan oleh Ramli Awang, 2008, 
hlm. 33 bahawa karya ini telah dicetak oleh The United Penang Press pada tahun 1958M. 

40 Cetakan pertama oleh Matba c ah al-Anwar Kaherah pada tahun 1379H/1959M, juga dicetak oleh 
Matba c ah Ibn Halabi di Patani, t.th. 

41 Dicetak kali pertama oleh Matba c ah al-Anwar Kaherah pada tahun 1371H/1951M. 

42 Tidak dijumpai naskahnya, tetapi dicatatkan oleh Ramli Awang, 2008, hlm. 32. 

43 Dicetak kali pertama oleh Matba c ah al-Anwar Kaherah, t.th. 
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16. Siasah dan Loteri serta Alim Ulama 45 . 

17. Anak Kunci Syurga 46 . 

18. Tuhfah al-Qari al-Muslim al-Mukhtar mimma Ittafaq Alayh al-Bukhari wa 
Muslim 47 . 

19. Hadiah Bagi Pembaca Muslim 48 . 

20. Menakutkan Dan Meliarkan Daripada Memasukkan Orang Islam Akan Anak 
Mereka Itu Ke Dalam Sekolah Orang Kafir 49 . 

21. Islam Agama dan Kedaulatan. Pendirian Agama Islam. 

22. Undang-undang Islam dan Kecelaah Undang-undang Manusia. 

23. Penawar Bagi Hati. 

Meninggal Dunia 

Setelah sekian lama berbakti dan memberi khidmat kepada masyarakat dengan 
menyampaikan ilmu dan pengetahuan samada di rumah ataupun di Masjidil Haram, 
dengan takdir Allah Taala beliau telah menghidapi satu penyakit yang sukar diubati. 
Diceritakan bahawa beliau menghidapi kanser yang menyebabkan kaki beliau menjadi 
bengkak-bengkak. Setelah itu, pengajaran yang sering disampaikan oleh beliau di 
Masjidil Haram semakin berkurangan dan terpaksa ditangguhkan. Namun, akhirnya 
kuliah tersebut terus dihentikan disebabkan penyakit beliau semakin serius dan beliau 
tidak mampu lagi mengerah kudrat untuk meneruskan majlis pengajian tersebut (Nor 
Mahizan Zahari, 2003). 

Beliau meninggal dunia pada pagi hari selasa pada tanggal 18 Rabiul Akhir pada tahun 
1385H/1965M ketika beliau berusia 55 tahun dan telah meninggalkan 3 orang balu. 
Jenazah beliau telah dikebumikan di Perkuburan Ma c la’ di Makkah. Majlis 
pengkebumian tersebut telah dihadiri ribuan orang mengiringi jenazah Syeikh Abdul 
Qadir al-Mandili yang mana pemergian beliau 3 tahun lebih awal daripada guru beliau 
iaitu Tuan Guru Haji Wan Ibrahim bin Haji Wan Abdul Qadir (Nor Mahizan Zahari, 
2003). 


44 Edisi kedua buku ini dicetak di Matba c ah al-Anwar, 1382H/1962M. 

45 Dicetak kali pertama oleh Matba c ah al-Anwar, 1382H/1962M. 

46 Dicetak kali pertama oleh Matba c ah al-Anwar 1383H/1963M. 

47 Syeikh Abdul Qadir al-Mandili, t.th, hlm. 3. 

48 Ibid, 1958, hlm. 2. 

49 Dicetak di Matba c ah al-Anwar, Mesir pada tahun 1380H/1960M. 


448 



PENILAIAN HADITH DALAM KITAB “PERISAI BAGI SEKALIAN 
MUKALAF” 


Bil 

Teks Hadith 

Ahli Hadith Yang 
Memberi Hukum 

Status 

Hadith 

1 

f f^ ' O £ _j| 0 £ £ ( x C O C 5 4 

caLsi ^i iii oi j\^\ jjili ji cj^i 

4JJ1 Jjij 

al-Bukharidan 

Muslim 50 

Muttafaqun 

‘Alayh 

2 

aJJI aJJI jd 

Muslim 51 

Sahih 

3 

JJL cJdLM lilj <.a 1J| jLli cJO Jl 

Al-Tirmidhi dan 
al-Albani 52 

Sahih 

4 

L^Lo22>-I Ja y\j^\ 4 x 1*0 4JJ 

al-Bukhari dan 
Muslim 53 

Mutafaqun 

‘Alayh 

5 

^~Lp jlSoOoO 4 j 'JSnj i3JJLv*! 

iJJiIp ^i 

Al-Albani 54 

Sahih 

6 

j^' si~iij djij (jO-® J 5 *J' lji jO-Ui 

Muslim 55 

Sahih 

7 

l)I aJ ^V 4JU1 oj 

Muslim 50 

Sahih 

8 

“Didatangkan mati pada hari Qiamat atas rupa 
kibas yang berbelang putih dan hitam, maka 

al-Bukhari dan 
Muslim 57 

Muttafaqun 

‘Alayh 


50 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-iman, Bab al-Amr bi Qatal al-Nas Hatta Yashadu c an La Ilaha Ila Allah, no 
25. Kitab al-Salah, Bab Fadl Istiqbal al-Qiblah, no 392. Kitab al-Jihad wa al-STr, Bab Du°a al-Nabi s.a.w al- 
Nas Ila al-Islam wa al-Nubuwah, no 2946. Muslim (t.th), Kitab al-lman, Bab al-Amr bi Qatal al-Nas Hatta 
Yashadu c an La Ilaha Ila Allah, no 22. 

51 Ibid, Kitab al-Adahi, Bab Tahrim al-Dhabhu Li Ghairi Allah Taala wa La c an Fa c ilah, no 1978 dan 1979. 
52 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab Sifat al-Qiyamah wa al-Raqaiq wa al-Wara c , no 2516. al-Albani (1985), jil. 3 
hlm. 1459. 

53 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Shurut, Bab Ma Yajuz Min al-Ashtarat wa al-Thaniya fi al-Iqrar wa al-Shurut 
allati Yata c arafaha al-Nas Bainahum, no 2736. Kitab al-Tawhid, Bab Ina Allah Miatun Ism lla Wahid, no 
7392. Kitab al-Da c awat,Bab li Allah Miah Ism Ila Ghair Wahid, no 6056. Muslim, Sahih, Kitab al-Dhikr 
wa al-Du c a’ wa al-Tawbah wa al-Istighfar, no 2677, 2678. 

54 al-Albani, 2000, jil. 1 hlm. 383. 

55 Muslim, Sahih, Kitab al-Dhikr wa al-Du c a’ wa ak-Tawbah wa al-Istighfar, Bab Ma YaqCil c Inda al-Nawm 
wa Akhadha al-Madaj c i, no 2713. 

56 Muslim, Sahih, Kitab al-lman, Bab Fi Qawl c Alaih al-Salam : Ina Allah La Yanam, wa Fi Qawl : Hijabah 
al-Nur Law Kashf Li Ahraq Sabahat wa Wajhah llaih Basirah Min Khalqah, no 179. 

57 al-Bukhari, Sahih, Kitab Tafsir al-Quran, Bab Qawluhu Taala SjLill no 4730. Muslim, Sahih, 

Kitab Sifat al-Jannah wa Sifat Na c imuha wa Ahluha, Bab al-Nar Yadkhuluha al-Jabarun wa al-Jannah 
Yadkhuluha al-Pu c afa’, no 2849. 
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disembelih akan dia di antara syurga dan neraka 
dan sekalipun mati itu tujuan, maka Allah Taala 
kuasa tnenjadikan dia berjisim”. 



9 

o! \jla aJ)! Jji 

OjJ! 

al-Bukhari dan 
Muslim 58 

Muttafaqun 

‘Alayh 

10 


Al-Bukhari dan 
Muslim 59 

Muttafaqun 

‘Alayh 

11 


al-Bukhari dan 
Muslim 60 

Muttafaqun 

‘Alayh 

12 

(j £jJl cL-9l*Jl IjIj 

Muslim 61 

Sahih 

13 

C J-JJl 4JLP (Jjj c4_*ILaJ| ! jJj OlL 

Jjj Jj!j 

Muslim 62 

Sahih 

14 

%% ^yi jJi ui' i%% iii 5i 

Muslim 65 

Sahih 

15 

Olj 4j 1 ^4-^' Jjjldi” J«l (3 

Al-Tirmidhi dan 
al-Albani 64 

Sahih 

16 

I5lp ^llJl Jl iijij 

al-Bukhari dan 
Muslim 65 

Muttafaqun 

‘Alayh 

17 

_1 u q 1 

al-Bukhari dan 

Muttafaqun 


58 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Tawhid, Bab wa Kana c Arsh c Ala al-Ma’, no 7419. Muslim, Sahih, Kitab al- 
Qadr, Bab Hajaj Adam wa Musa a.s, no 2653. 

59 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Buyu c , Bab Man Ahhab al-Yabsut Fi al-Rizq, no 2067. Kitab al-Adab, Bab 
Man Yabsut lahu Fi al-Rizq Bi Silah al-Rahim, no 5985 dan 5986.Muslim, Sahih, Kitab al-Birr wa al-Silah, 
Bab Silah al-Rahim wa Tahrim Qati c tah, no 2557. 

60 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, Bab Manaqib c Ali ibn AbiTalib r.a, no 3706. Kitab al- 
Maghazi, Bab Ghuzwah Tabuk wahiya Ghuzwah al- c Asrah, no 4416. Muslim, Sahih, Kitab Fadail al- 
Sahabah r.a, Bab Min Fadail c Ali Ibn AbiTalib r.a, no 2404. 

6l Muslim, Sahih, Kitab al-Fadail, Bab Fi Asmaahu s.a.w, no 2354. 

62 Muslim, Sahih, Kitab al-Fadail, Bab Tafdil Nabiyina s.a.w, no 2278. 

63 Muslim, Sahih, Kitab al-Masajid wa Mawadi c al-Salah, Bab al-Nahy L An Bina’ al-Masajid L Ala al-Qubur 
wa Itkhadh Fiha wa al-Nahy L An Itkhadh al-Qubur Masajid,no 532. 

64 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Fitan, Bab Ma Jaa La Taqumu al-Sa L ah Hatta Yakhruj Kadhabun, no 2219. 
Kata beliau hadith ini Sahih. al-Albani, 2003, jil. 10 hlm. 292. 

65 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Ahkam, Bab al-lstikhlaf, no 7219. Kitab al-Salah, Bab Qawl Nabi s.a.w : 
Ja c altu Li al-Ard Masjida wa Tuhura, no 438. Muslim, Sahih, Awal Kitab al-Masajid wa Mawadi L al-Salah, 
no 328. Kitab al-Tawbah, Kitab Sifat al-Munafiqin wa Ahkamahum, no 2779. 
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18 


Muslim &b 

‘Alayh 

19 

“Bahawasanya Quran tiada diturunkan akan dia 
supaya mendustakan setengah akan setengah, 
bahkan membenarkan setengah akan setengah, 
maka barang yang mengetahui oleh kamu 
daripadanya maka amalkan oleh kamu dengan dia, 
dan barang yang tiada kamu ketahui daripadanya 
maka kembalikan oleh kamu akan dia kepada 
yang mengetahuinya” (Mencerita akan dia oleh 
Imam Ahmad) 

Al-Albani dan 
Shu’ib Arnut 67 

Hasan 

20 

21 


Lihat no 17 

22 

J\ & 

Al-Tirmidhi 68 

Hasan 

23 

“Tiada daripada seseorang yang diperanakkan 
melainkan dan sesungguhnya telah menulis Allah 
Taala akan tempat daripada Syurga dan Neraka, 
dan melainkan sesungguhnya telah ditulis akan dia 
yang celaka atau yang bertuah. Terjemahan yang 
mati kafir atau yang mati dalam iman. Berkata 
saidina c Ali Ibn Abu Talib r.a : maka bersembah 
seorang laki-laki, hai Rasulullah maka adakah 
tiada berhenti kami atas suratan amal kami, dan 
meninggalkan kami akan beramal? Maka sabda 
Nabi : Barang siapa yang mempunyai tuah maka 
selagi akan jadi ia kepada amal yang mempunyai 
tuah, dan barang siapa ada ia pada yang 
mempunyai celaka maka selagi akan jadi ia 
kepada amal yang mempunyai celaka, kemudian 
bersabda ia. Beramal oleh kamu maka sekalian 

al-Bukhari dan 
Muslim 69 

Muttafaqun 

‘Alayh 


66 al-Bukhari, Sahih, Kitab MawaqTt al-Salah, Bab Fadl Salah al- c Asr, no 554, juga dalam Bab Fadl Salah 
al-Fajr, no 573. Kitab Tafslr al-Quran, Bab Qawl: ^jjhl pA!il! £j0=> dja no 4851. Bab 

Qawl :« 4 -jj i j^ ij-jj »j^j, no 7434,7435 dan 7436. Muslim, Sahih, Kitab al-Masajid wa Mawadi c 
al-Salah, Bab Fadl Salati al-Subh wa al- c Asr wa al-Muhafazah c Alaihima, no 633. 

67 al-Albani, 1985, Mishkah al-MasabTh, Bayrut : al-Maktabah al-Islami, jil. 1 hlm. 79. Ahmad Ibn blanbal 
(Tahqlq oleh Shu’ib Arnut), 2001, jil. 11 hlm. 354. 

68 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab Sifah al-Qiyamah wa al-Raqaiq wa al-Wara c , Bab Minh, no 2435. Kata beliau 
hadith ITasan Sahih Gharib. 

69 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Janaiz, Bab Maw c izah al-Muhadath c Ind al-Qabr wa Qu c ud Ashabah Hawlah, 
no 1362. Kitab al-Tafsir al-Quran, Bab Qawluh Taala ( UAs ), no 4948. Muslim, Sahih, kitab al- 

Iman, Bab Ghalat Tahrim Qatl al-Insan Nafsah, no 112. Kitab al-Qadr, Bab Kaifiyyah Khalaq al-Adami Fi 
Batn ummuh wa kitab Rizqah wa Ajalah wa c Amalah wa Shaqawatah wa Sa c adatah, no 2042. 


451 





dimurahkan bagi barang yang dijadikan akan dia 
kerananya”. 



24 

25 

uj 5 ^ 

al-Bukhari dan 
Muslim 70 

Muttafaqun 

‘Alayh 

26 

14^-15% juMn di 

Al-Bukhari 11 

Sahih 

27 

“Bahawasanya manusia beramal ia seperti amal 
ahli syurga pada barang yang nyata bagi manusia. 
Dan ia daripada ahli neraka, dah bahawasanya 
manusia beramal ia seperti ahli neraka pada 
barang yang nyata bagi manusia, dan ia daripada 
ahli syurga”. (meriwayatkan akan dia oleh al- 
Bukhari dan Muslirn) 

al-Bukhari dan 
Muslim 72 

Muttafaqun 

‘Alayh 

28 

14^-15% juMii 

Lihat no 26 

29 

“Bahawasanya seorang kamu ditempatkan asal 
kejadianya di dalam perut ibunya 40 hari air mani, 
kemudian ada ia sepotong darah seumpama 
demikian itu, kemudian ada ia sepotong daging 
seumpama demikian itu, kemudian menyuruh 
Allah Taala kepadanya akan malaikat dan disuruh 
dia dengan 4 perkataan dan dikatakan baginya : 
tulis olehmu akan masa hidupnya dan rezekianya 
dan amalnya dan yang celaka atau yang bertuah. 
Kemudia ditiup kepadanya akan roh, maka demi 
Allah yang tiada yang disembah dengan sebenar 
lainnya, bahawasanya seorang kamu beramal ia 
dengan amal ahli syurga hingga tiada ada 

al-Bukhari dan 
Muslim 73 

Muttafaqun 

‘Alayh 


70 al-Bukhari, Sahih, kitab al-Jihad wa al-Sir, Bab La Yaqul Fulan Shahid, no 2898. kitab al-Maghazi, Bab 
Ghuzwah al-Khaibar, no 4202, dan 4207.kitab al-Qadr, Bab al- c Amal bi al-Khawatim, no 6607. Muslim, 
Sahih, kitab al-lman, Bab Ghalat Tahrim Qatl al-lnsan Nafsah, no 112. kitab al-Qadr, Bab KaiTiyyah 
Khalaa al-Adami Fi Batn ummuh wa Kitab Rizqah wa Ajalah wa c Amalah wa Shaqawatah wa Sa c adatah, 
no 2042. 

71 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Qadr, Bab al- c Amal bi al-Khawatim, no 6607. Kitab al-Raqaq, Bab al- c Amal 
bi al-Khawatim wa Ma Yukhaf Minha, no 6493. 

72 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Jihad wa al-Sir, Bab La YaqCil Fulan Shahid, no 2898. Kitab al-Maghazi, Bab 
Ghuzwah al-Khaybar, no 4202, dan 4207. Kitab al-Qadr, Bab al- c Amal bi al-Khawatim, no 6607. Muslim, 
Sahih, Kitab al-Iman, Bab Ghalat Tahrim Qatl al-Insan Nafsah..., no 112. Kitab al-Qadr, Bab KaiTiyyah 
Khalaq al-Adami Fi Batn ummuh wa Kitab Rizqah wa Ajalah wa c Amalah wa Shaqawatah wa Sa c adatah, 
no 2042. 

73 al-Bukhari, Sahih, Kitab Bada’ al-Khalaq, Bab Dhizkr al-Malaikah, no 3208. Kitab al-Hadith al-Anbiya’, 
Bab Khalaq Adam Salawat Allah c Alaih wa Dhuriyyatahu, no 3332. Kitab al-Qadr, Bab Fi al-Qadr, no 
6594. Kitab al-Tawhid, Bab Qawluh Taala LjUd UidS -^j)al-Safat 37:171, no 7454. Muslim, 

Sahih, Kitab al-Qadr, Bab Kaifiah Khalaq al-Admi Fi Batn Ummuh, no 2643. 
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antaranya dan syurga melainkan sehasta, maka 
mengalahkan atasnya oleh yang ditulis maka 
beramal dengan amal ahli neraka, maka masuk ia 
ke dalamnya. Dan bahawasanya seorang kamu 
sesungguhnya beramal ia dengan amalan ahli 
neraka hingga tiada ada antaranya dan antara api 
neraka melainkan sehasta, maka mengalahkan 
atasnya oleh yang ditulis maka beramal ia dengan 
amal ahli syurga, maka masuk ia ke dalamnya”. 



30 

“Bahawasanya Allah Taala telah menjadikan ia 
akan Luh Mahfuz daripada mutiara yang putih”. 

Ibn Hajar, al- 
Dhahabi dan al- 
Albani 74 

Da c if 

31 

“Bahawasanya yang mula-mula menjadikan Allah 
Taala akan dia Qalam, maka berfirman Allah 
Taala baginya : Tulis olehmu. Bersembah ia : hai 
Tuhanku, akan apa yang aku tulis? Berfirman ia : 
Tulis olehmu akan segala yang ditaqdirkan bagi 
tiap-tiap sesuatu hingga hasil hari Qiamat’’. 

al-Albani 75 

Sahih 

32 

“Hai ! budak, bahawasanya aku mengkehendaki 
mengajar engkau akan beberapa perkataan : 
pelihara olehmu akan Allah nescaya Ia akan 
memelihara akan dikau. Pelihara olehmu akan 
Allah Taala nescaya mendapat engkau akan dia di 
hadapan engkau. Apabila menghendaki engkau 
akan meminta tolong, maka minta tolong olehmu 
akan Allah Taala. Dan ketahui olehmu 
bahawasanya sekalian makhluk jika berhimpung 
merekaitu itu atas memberi manfaat mereka itu 
akan dikau dengan sesuatu itu nescaya tiada 
memberi manfaat mereka itu akan dikau 
melainkan dengan sesuatu yang sesungguhnya 
telah menulis akan dia oleh Allah Taala bagi 
engkau. Dan jika berhimpung mereka itu atas 
bahawa memberi mudharat mereka akan dikau 
dengan sesuatu nescaya tiada memberi mudharat 
mereka itu akan dikau melainkan dengan sesuatu 

Al-Tirmidhi dan 
al-Albani 76 

Sahih 


74 Ibn Hajar, 1996, jil 2 hlm 7. al-Dhahabi, 1992, jil 1 hlm 282. Al-Albani, t.th, jil 1 hlm 232. 

75 A1-Albani, t.th, jil. 1 hlm. 405, no 2017 dan 2018. 

76 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab Sifah al-Qiyamah wa al-Raqaiq wa al-Wara c , no 2516. Kata beliau hadith ini 
Hasan Sahih.Al-Albani, 1985, jil. 3 hlm. 1459, no 5302. 
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yang sesungguhnya telah menulis akan dia oleh 
Allah Taala atas engkau. Telah diangkat akan 
segala Qalam, dan telah kering segala yang ditulis 
padanya” 



33 

Ol JjJjM jJi 

^J-p iwiJl 

Al-Albani dan 
Syuib Arnut 77 

Sahih 

34 

“Bahawa membenarkan engkau dengan Allah 
Taala dan sekalian malaikatNya dan segala 
Kitabnya dan sekalian pesuruhNya dan hari 
Qiamat dan membenarkan engkau dengan Qadar 
baikNya dan jahatNya” 

Muslim 78 

Sahih 

35 

“Bermula Qadariyyah (yang mengingkarkan akan 
Qadar) Majusi bagi ini umat, jika sakit mereka itu, 
maka jangan mengunjungi kamu akan mereka itu. 
Dan jika mati mereka itu, maka jangan kamu hadir 
akan jenazah rnereka itu”. 

Al-Albani 79 

Hasan 

36 

“Bermula Qadar itu rahsia Allah Taala” 

Al-Iraqi dan Al- 
Albani 80 

Da c if 

37 

“Tiada Kursi itu pada bandingan ‘Arasy 
melainkan seperti halaqah besi dicampakan di 
tengah bumi yang tiada ada padanya air” 

Al-Albani 81 

Da c if 

Jiddan 

38 

“Barangsiapa sembahyang ia seperti sembahyang 
kami, dan mengadap ia akan qiblat kami, dan 
memakan ia akan sembelihan kami, maka ia orang 
islam. Baginya barang yang bagi kami, atasnya 
barang yang atas kami” 

al-Bukhari dan 
Muslim 82 

Muttafaqun 

‘Alayh 

39 


al-Albani 83 

Da c if 

40 

“Tiada ada kelebihan bagi yang bangsa Arab atas 
yang bangsa Ajam, dan tiada ada bagi yang putih 
atas yang hitam dan tiada ada bagi yang hitam atas 

Syuib Arnut dan 
al-Albani 84 

Sahih 


77 al-Albani, Sahih al-Jami’ al-Saghir wa Ziyadatah , jil. 2 hlm. 802.Tahqiq Ahmad Musnad, jil 11, hlm 144, 
no 6579. 

78 Muslim, Sahih, Kitab al-Iman, Bab Ma°rifah al-Iman wa al-Islam wa al-Qadr wa L Alamat al-Sa L ah, no 8. 
79 Hadith ini dinilai Hasan oleh Al-Albani dalam Tahqiq hadith Sunan Abu Dawud. al-Albani, t.th, jil. 1 
hlm. 2, no 4691. 

80 al- L lraqi, 1987, jil 5 hlm2310. al-Albani, t.th, jil. 1 hlm. 602. 

81 al-Albani, 2003, jil. 1 hlm. 384. 

8: al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Salah, Bab Fadl Istiqbal al-Qiblah, no 391. Kitab al-Adaha, Bab Man Dhabah 
Qabl al-Salah A L ad, no 5563. Muslim, Sahih, Kitab al-Adaha, Bab Waqtiha, no 1961. 

83 al-Albani, 1992, jil. 4 hlm. 19. 
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yang putih melainkan dengan taqwa” 



41 

“Bahawasanya c Abd Allah ibn c Umar r.a adalah ia 
sembahyang di belakang al-Hajaj Ibn Yusuf al- 
Thaqafi. Demikian lagi Anas Ibn Malik r.a” 

Ibn Hajar dan al- 
Albani 85 

Sahih 

42 

“Bahawasanya c Abd Allah ibn c Umar r.a adalah ia 
sembahyang di belakang al-Hajaj Ibn Yusuf al- 
Thaqafi. Demikian lagi Anas Ibn Malik r.a”. 

al-Bukhari 86 

Sahih 87 

43 

“Sembahyang oleh sekalian iinatn itu bagi karnu. 
Maka jika mengenai mereka itu akan yang betul, 
maka bagi kamu dan bagi mereka itu. Dan jika 
tersalah mereka itu, maka bagi kamu dan atas 
mereka itu”. 

al-Bukhari 88 

Sahih 

44 

“Apabila menyembahyang oleh kamu atas orang 
yang mati, maka ikhlaskan oleh kamu baginya 
akan doa” 

Al-Albani 89 

Sahih 

45 


al-Bukhari dan 
Muslim 90 

Muttafaqun 

‘Alayh 

46 

“Tiada halal tnenumpahkan darah seorang Islam 
yang mengsaksikan bahawa tiada ada Tuhan yang 
disembah dengan sebenar melainkan Allah Taala 
dan bahawasanya aku pesuruh Allah Taala. 
Melainkan dengan salah satu daripada tiga perkara 
:(1) Zina orang yang berzina yang sudah merasai 
jirna’ di dalam nikah yang sahih.(2) Membunuh 

al-Bukhari dan 
Muslim 91 

Muttafaqun 

‘Alayh 


84 Syeikh Syu c ib al-Arnut (pnyt), 2001, jil 38 hlm 475.al-Albani, 1983, hlm. 190. 

85 Ibn Hajar, 1989, jil. 2 hlm. 1 lO.al-Albani, 1985, jil. 2 hlm. 302. 

86 Komentar Ibn Hajar al-Asqalani mengenai hadith ini dengan beliau mengambil pendapat Ibn al-Mulaqan 
berkata AHadith ini dikatakan riwayat al-Bukhari, akan tetapi aku tidak menjumpai hadith ini di dalamnya 
(Sahih al-Bukhari)”( Ibn Hajar, 1989, jil. 2 hlm. 110.). 

87 Kata al-Albani : aku tidak mendapi hadith ini dalam dalam Sahih al-Bukhari sehingga sekarang, tetapi 
hadith ini disandarkan dengan riwayat daripada Ibn Abi Shaybah di dalam “Musanak’ daripada riwayat c Isa 
ibn Yusuf daripada al-Awza c i daripada c Amir ibn Hanai, berkata : Aku melihat Ibn c Umar r.a. bersama al- 
Hajaj menemui Ibn al-Zubair iaitu hadir bersolat bersama mereka”. al-Albani menambah lagi dengan 
katanya : hadith ini (hadith dalam Musanaf Ibn Abi Shaybah) Sahih menurut syarat Sittah (al-Albani, 1985, 
jil. 2 hlm. 302.). 

88 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Adhan, Bab Idha Lam Yatim al-Imam wa Atim Man Khalfah, no 694. 

89 Dinilai Sahih oleh Al-Albani, 1985, jil. 1 hlm. 527. 

90 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Iman, Bab sl£jll IjjIj siL^ll Ij^liij I jp <jli, no 25.Kitab al-Salah, Bab 

Fadl lstiqbal al-Qiblah, no 392. Kitab al- c Itisam bi al-Kitab wa al-Sunnah, Bab Qawl Allah Taala j 
l s jji, no 7362. Muslim, Sahih, kitab al-Iman, Bab al-Amr bi Qatal al-Nas Hatta Yaqulu : La llaha llla 
Allah Muhammad Rasiil Allah, no 34, 35, dan 36.Kitab Fadail al-Sahabah r.a, Bab Fadail c Ali ibn Abi 
Talib r.a, no 2405. 

91 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Diyat, Bab Qawl Allah Taala dpVL <jiVlj ■—lS/Ij i_ijVlj jj»Lj jj»JIj jjLII ji 

jjjJlkll ^ tdiljli 4il Jjil Uj jd jjij aJ s jUS j^i jji j-aL^ii ^jj^dlj jjJL j^Jlj, no 6878. Muslim, Sahih, 

kitab al-Qisamah wa al-Muharibin wa al-Qasas wa al-Diyat, no 1676. 
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nyawa balasan bagi nyawa.(3) Meninggalkan 
agama orang yang meninggalkan agamanya yang 
menceraikan akan jamaah muslimin 

(Terjemahan,putus agama Islamnya). 



47 

“Wajib atas seorang yang Islam mendengar 
perintah dan taat pada barang yang kasih ia dan 
yang benci ia akan dia, melainkan bahawa disuruh 
akan dia dengan maksiat. Maka jika disuruh akan 
dia dengan maksiat, maka tiada mendengar dan 
tiada taat”. 

al-Bukhari dan 
Muslim 92 

Muttafaqun 

‘Alayh 

48 

“Aku berpesan akan kamu dengan mendengar 
perintah dan taat akan sekalian pemerintah. Maka 
bahawasanya mereka yang hidup daripada kami 
kemudian daripada aku selagi melihat ia akan 
bersalah-salahan yang banyak. Maka lazimkan 
oleh kamu akan jalan aku dan jalan sekalian 
khalifah yang mendapat akan yang betul lagi 
ditunjuki kemudian daripada aku. Berpegan oleh 
kamu dengan dia gigit oleh kamu atasnya dengan 
geraham bongsu (Terjemahan : Kinayah daripada 
bersangatan berpegan). Dan jauhkan oleh kamu 
akan yang direka-reka daripada pekerjaan agama, 
kerana bahawasanya tiap-tiap yang direka-reka 
pada agama itu bid’ah”. 

Al-Albani 93 

Sahih 

49 

“Bahawasanya yang mempunyai dua kitab (al- 
Taurah dan al-Injil) bercerai-berai mereka itu pada 
agama mereka itu atas 72 millah (Terjemahan : 
hawa nafsu). Dan bahawasanya ini umat selagi 
bercerai-berai atas 73 hawa nafsu, semua di dalam 
api neraka melainkan yang satu, dan iaitu Jamaah. 
Dan pada satu riwayat : bersembah mereka itu : 
Siapa ia hai Rasulullah s.a.w ? bersabda ia : 
Barang yang aku atasnya dan sekalian Sahabatku”. 

Al-Tirmidhi 94 dan 
al-Albani 95 

Da c if 


92 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Ahkam, Bab al-Sami c wa al-Ta c ah Li Imam Ma Lam Takun Ma c siyyah, no 
7144. Muslim, Sahih, Kitab al-Imarah, Bab Wujub Ta c ah al-Amra’ Fi Ghair Ma c siyyah, wa Tahrimuha Fi 
al-Ma c siyyah, no 1839. 

93 al-Albani, 2002, jil. 6 hlm. 256. 

94 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Iman, Bab Ma Jaa Fi Iftiraq Hadhih al-Umah, no 2641. Kata Imam al- 
Tirmidhi : Hadith ini Gharib dan tiada diketahui melainkan dengan sanad ini sahaja. 

95 A1-Albani, 1985, jil. Hlm. 61. 
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50 


Al-Subki yb dan al- 
Albani 97 

Palsu 

51 

“Tiga perkara, barangsiapa ada tiga perkara itu 
padanya nescaya mendapat ia akan manis iman : 
(1) mereka yang Allah Taala dan RasulNya lebih 
kasih kepadanya daripada barang yang lain 
daripada keduanya. (2) mereka yang kasih ia akan 
seorang, tiada kasih ia melainkan kerana Allah 
Taala. (3) mereka yang ada ia benci, bahawa 
kembali ia kepada kufur, seperti benci ia 
dicampakan ke dalam api”. 

Muslim 98 dan al- 
Tirmidhi 99 

Sahih 

52 

“Allah Taala jua yang mengetahui akan barang 
yang ada mereka itu mengerjakan”. 

al-Bukhari dan 
Muslim 100 

Muttafaqun 

‘Alayh 

53 

“Maka barangsiapa mencita-cita ia akan kebajikan 
maka tiada mengerjakan ia akan dia, nescaya 
menulis akan dia oleh Allah Taala satu kebajikan 
yang sempuma. Dan jika mencita-cita ia akan dia 
maka mengerjakan ia akan dia nescaya menulis 
akan dia oleh Allah Taala pada sisinya sepuluh 
kebajikan sampai 700 kali ganda hingga beberapa 
ganda yang banyak. Dan jika mencita-cita ia akan 
kejahatan maka tiada mengerjakan ia akan dia 
nescaya menulis akan dia oleh Allah Taala pada 
sisinya satu kebajikan yang sempuma. Dan jika 
mencita-cita ia akan dia maka mengerjakan ia 
akan dia, nescaya menulis akan dia oleh Allah 
Taala kejahatan yang satu” 

al-Bukhari dan 
Muslim 101 

Muttafaqun 

‘Alayh 


% Kata al-Subki: Hadith ini tidak dikenali dikalangan ulama hadith dan juga tidak pernah dijumpai sanad 
yang Sahih, Da c if, bahkan sanad yang palsu sekalipun (Ibn Lataf Allah, 2000, hlm. 144). 

97 al-Albani, 1992, jil. 1 hlm. 141, no 57. 

98 Muslim,Sahih, Kitab al-Iman, Bab Bayan Khasal Min Ittsafbihinna Wajada Halawah al-Iman, no 67 dan 
68 . 

99 Al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-lman, Bab Ma Ja’ Fi Taraka al-Salah, no 2624. Kata beliau Hadith Hasan 
Sahih. 

100 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Janaiz, Bab Ma Qila Fi Awlad al-Mushrikin, no 1384, Kitab al-Qadr, Bab 
Allah c Alam Bima Kanu c Amilin, no 6597, 6598, dan 6599. Muslim, Sahih, Kitab al-Qadr, Bab Ma c na 
Kulu Mawlud Yidad c Ala Fitrah wa Hukm Mawt Atfal al-Kafir wa Atfal al-Muslimin, no 2658, 2659 dan 
2660. 

101 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Raqaq, Bab Man Hamm Bi Hasanah Aw Bi Sayyiah, no 6491. Muslim, 
Sahih, Kitab al-Iman, Bab Idha Hamm al- c Abd Bi Hasanah Katabat, wa Idha Hamm Bi Sayyiah Lam 
Taktub, no 204 dan 207. 


457 




54 

& 

55 

“Hanyasanya kubur itu satu kebun daripada segala 
kebun syurga, atau satu lubang daripada segala 
lubang api neraka” 

al-Tirmidhi 102 dan 
al-Albani 103 

Da c if 

56 

“Bahawasanya Nabi s.a.w lalu ia dengan dua 
kubur, maka bersabda ia : Bahawasanya keduanya 
sungguhnya disiksa keduanya dan tiada diseksa 
keduanya pada yang besar (Terjemahan : yang 
sukar meninggalkannya). Adapun salah seorang 
daripada keduanya maka adalah ia tiada 
memelihara daripada kencingnya. Dan adapun 
yang lain maka ada ia berjalan dengan mengadu- 
ngadu. Maka memangil ia dengan pelepah tamar 
yang basah, maka memilih ia akan dia dua belah. 
Dan bersabda ia : mudah-mudahnya diringankan 
daripada keduanya selama belum kering 
keduanya” 

al-Bukhari dan 
Muslim 104 

Muttafaqun 

‘Alayh 

57 

“Bahawasanya hamba apabila dihantarkan akan 
dia di dalam kubumya, dan berpaling daripadanya 
segala kawannya, bahawasanya sungguhnya 
mendengar ia akan suara sepatu mereka itu, maka 
datang akan dia oleh dua Malaikat, maka 
mendudukkan keduanya akan dia. Maka berkata 
keduanya baginya : Apa ada engkau berkata pada 
ini lelaki (Muhammad s.a.w) ? Maka adapun 
orang yang beriman maka berkata ia : aku naik 
saksi bahawasanya ia hamba Allah Taala dan 
pesuruhNya. Maka dikatakan baginya : Tilik 
olehmu kepada tempat duduk engkau daripada api 

al-Bukhari dan 
Muslim 105 

Muttafaqun 

‘Alayh 


I02 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab Sifat al-Qiyamah wa al-Raqaiq wa al-Wara cc An Rasulullah s.a.w, no 2443. 
Kata al-Tirmidhi : Hadith Gharib dan tidak diketahui melainkan dengan sanad ini. 

I03 al-Albani : ianya merupakan hadith yang Da c if, akan tetapi maknanya Sahih kerana diambil daripada 
hadith yang Sahih dan digunakan untuk memberi tazkirah kepada simati (al-Albani, 2010, jil. 9 hlm. 160). 
al- c Iraqijuga mengatakan Sa c id c Ubaid Allah ibn al-Walid al-Wasafi ini seorang yang Da c if hadithnya 
ketika beliau mengtakhrij hadith dalam lhya (al- c lraqi, 2005, hlm. 358). 

104 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Wudu’, Bab Ma Ja’ Fi Ghas al-Bawl, no 218, Kitab al-Janaiz, Bab al-Jarlr 
c Ala al-Qabr, no 1361, Kitab al-Janaiz, Bab c Adhab al-Qabr Min al-Ghibah wa al-Bawl, no 1378, Kitab al- 
Adab, Bab al-Ghibah, no 6052. Muslim, Sahih, kitab al-Taharah, Bab al-Dalil c Ala Najasah al-Bawl wa 
Wujub al-lstibra’ Minhu, no 111. 

105 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Janaiz, Bab al-Mayit Yasma c Khafaq al-Na c al, no 1286, Kitab al-Janaiz, Bab 
Ma Ja’ Fi Adhab al-Qabr, no 1319.Muslim, Sahih, Kitab al-Jannah wa Sifat Na c imuha wa Ahlaha, no 5224. 


458 





neraka, sungguhnya telah menggantikan akan 
dikau oleh Allah Taala dengan dia akan tempat 
duduk daripada syurga. Maka melihat ia akan 

keduanya semua” 



58 

“Bahawasanya diluaskan baginya di dalam 
kuburnya 70 hasta dan dipenuhkan atasnya tanam- 
tanaman yang hijau. Dan adapun munafiq dan 
kafir, maka dikatakan baginya : apa engkau kata 
bagi ini lelaki? Maka berkata ia : tiada aku 
ketahui. Adalah aku berkata akan barang yang 
berkata akan dia oleh manusia. Maka dikatakan : 
mudah-mudahan tiada engkau faham dan tiada 
engkau membaca al-Quran. Kemudian dipukul 
akan dia dengan pemukul daripada besi sekali 
pukul antara dua telinganya. Maka menjerik ai 
sekali menjerik. Mendengar akan dia oleh mereka 
yang mengiringinya yang lain daripada jin dan 
manusia (Terjemahan : mendengar akan dia oleh 
sekalian makhluk yang lain daripada jin dan 
manusia, seperti pada riwayat Imam Ahmad). dan 
disempitkan atasnya akan kuburnya hingga 
berselisih segala tulang rusuknya” 

al-Bukhari dan 
Muslim 106 

Muttafaqun 

‘Alayh 

59 

“Hai sekalian hambaKu, hanyasanya ia segala 
amal kamu, aku pelihara akan dia bagi kamu 
(dengan pengetahuanKu dan malaikatKu al- 
Hafazhah), kemudian sempurnakan kamu akan dia 
(Terjemahan : aku berikan kamu akan balasannya 
cukup lagi sempurna)”. 

Muslim 107 

Sahih 

60 

“Yang mula-mula barang yang dihisab atasnya 
hamba sembahyang. Dan yang mula-mula barang 
yang dihukum antara manusia pada hari Qiamat 
pada segala darah (Terjemahan : Menumpahkan 
darah)” 

al-Bukhari dan 
Muslim 108 

Muttafaqun 

‘Alayh 


106 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Janaiz, Bab al-Mayit Yasma L Khafaq al-Na c al, no 1286, Kitab al-Janaiz, Bab 
Ma Ja’ Fi Adhab al-Qabr, no 1319. Muslim, Sahih, Kitab al-Jannah wa Sifah Na c imuha wa Ahlaha, no 
5224. 

107 Muslim, Sahih, Kitab al-Bir wa al-Silah wa al-Adab, Bab Tahrim al-Dulm, no 2577. 

10S al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Diyat, Muqaddimah kitab, no 6864. Muslim, Sahih, Kitab al-Qisamah wa al- 
Muharibin wa al-Qisas wa al-Diyat, Bab al-Mujawazah Bi al-Dima’ Fi al-Akhirah wa Anaha Ma Yuqda 
Fihi Baina al-Nas Yawm al-Qiyamah, no 1678. 
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61 


al-Bukhari dan 
Muslim 109 

Muttafaqun 

‘Alayh 

62 

“Di manakah manusia pada hari digantikan bumi 
lain daripada bumi dan langit? Maka bersabda ia : 
mereka itu di dalam gelap sebelum sampai kepada 
titi. Dan adalah lalu manusia di atas titi itu 
bersalah-salahan, maka setengahnya selamat 
daripada jatuh ke dalam api Neraka Jahannam, 
dan setengahnya jatuh ke dalamnya. Dan 
setengahnya cepat lalu, dan setengahnya lambat. 
Ada yang lalu dengen sekelip mata sahaja, dan ada 
yang lalu seperti kilat yang menyambar. Dan ada 
yang seperti angin, ada yang seperti burung. Dan 
ada yang seperti kuda yang laju, dan ada seperti 
yang berjalan kaki dan yang mengisut” 

Muslim 110 

Sahih 

63 

“Dua perkataan yang ringan keduanya atas lidah, 
yang dikasihi kepada Tuhan yang Amat Murah, 
yang berat keduanya di dalam neraca yang 
pertama 4 i 1 yang kedua f^«J1 4il 

al-Bukhari dan 
Muslim 111 

Muttafaqun 

‘Alayh 

64 

“Hai penduduk Syurga, berkekalan maka tiada 
mati, hai penduduk Api Neraka, berkekalan maka 
tiada mati” 

al-Bukhari dan 
Muslim 112 

Muttafaqun 

‘Alayh 

65 

“Dan ketahui olehmu, bahawasanya kekal Syurga 
dan Api Neraka buka kerana Zat keduanya, 
bahkan dengan mengekalkan Allah Taala akan 
keduanya” 

Tidak dijumpai, 
tetapi maknanya 
sahih 


66 

“Dipanggil akan Rasulullah s.a.w kepada jenazah 
budak Ansar, maka sembah aku : hai Rasulullah 
s.a.w, Syurga bagi ini budak. Burung Ciak 
daripada segala burung Ciak Syurga, tiada 
mengerjakan ia akan kejahatan dan tiada 
mendapati ia akan dia. Maka bersabda Nabi s.a.w : 
dan adakah lain daripada itu hai Aisyah? 

Muslim 113 

Sahih 


109 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Adhan, Bab Fadl al-Sujud, no 806, Kitab al-Raqaq, Bab al-Sirat Jasara 

Jahannam, no 6573, Kitab al-Tawhid, Bab Qawl Allah Taala (. »»»j), no 7437. Muslim Sahih, 

Kitab al-Iman, Bab Ma c rifah Tariq al-Ru’yah. no 182,183 dan 195. 

110 Muslim, Sahih, Kitab al-Iman, Bab Ma c rifah Tariq al-Riwayah, no 183. 

lu al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Da c wat, Bab Fadl al-Tasbih, no 6406, Kitab al-Iman wa al-Nudhur, Bab Idha 

Qala (. j' ,pj^' 4^' ^ ^'j), no 6682. Muslim, Sahih, Kitab al-Dhikr wa al-Dua’ wa al-Tawbah wa 

al-lstighfar, Bab Fadl al-Tahlil wa al-Tasbih wa al-Dua’, no 2694. 

112 al-Bukhari, Sahih, Kitab Tafsir al-Quran, Bab Qawluh yji no 4730. Muslim, Sahih, Kitab 

al-Jannah wa Sifah Na c imuha wa Ahluha, no 2849. 
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Bahawasanya Allah Taala telah menjadikan ia 
bagi Syurga itu penduduk (yang mendiami). Telah 
menjadikan Ia akan mereka itu baginya pada 
ketika mereka itu di dalam tulang belakang bapa 
mereka itu. Dan telah menjadikan Ia bagi Api 
Neraka itu penduduk, menjadikan Ia baginya pada 
ketika mereka itu di dalam tulang belakang bapa 
tnereka itu” 



67 

“Bahawasanya aku tnengharamkan aku akan zalim 
atas diriKu. Dan Aku jadikan akan dia diharamkan 
antara kamu, maka jangan menzalim setengah 
kamu akan setengah” 

Muslim 114 

Sahih 

68 

“Adalah Rasulullah s.a.w apabila selesai ia 
daripada menanam orang yang mati, berhenti ia 
atasnya, maka bersabda ia : Menuntut ampun oleh 
kamu bagi saudara kamu, dan minta oleh kamu 
baginya akan menetapkan akan dia oleh Allah 
Taala, kerana bahawasanya sekarang ditanya akan 
dia” 

Al-Albani 115 

Sahih 

69 

“Bahawasanya seorang perempuan yang bangsa 
Juhainah datang ia kepada Nabi s.a.w, maka 
bersembah ia : bahawasanya ibuku bernazar ia 
bahawa mengerjakan ia akan haji, maka tiada 
mengerjakan ia akan haji hingga mati ia. Maka 
adakah mengerjakan aku ganti daripadanya? 
Bersabda Nabi s.a.w : kerjakan olehmu akan haji 
ganti daripadanya. Khabarkan olehmu akan daku, 
jika ada atas ibu engkau hutang, adakah engkau 
membayar akan dia? Bayar oleh kamu akan 
hutang Allah Taala, maka Allah Taala lebih 
sebenar ia dengan disempurnakan piutangNya” 

al-Bukhari 116 

Sahih 

70 

“Jika ada atas ibu engkau hutang, adakah engkau 
membayar akan dia.(hingga akhir hadith)” 

Lihat hadith no 69 


113 Muslim, Sahih, Kitab al-Qadr, Bab Ma c na Kulu Mawlud Yulad L Ala al-Fitrah Wa Hukm Mawt Atfal al- 
Muslimin, no 2662. 

114 Muslim, Sahih, Kitab al-Bir wa al-Silah wa al-Adab, Bab Tahrim al-Dulm, no 2577. 

ll5 Kata al-Albani, dengan membawa pandangan al-Hakim mengatakan bahawa hadith ini Sahih Sanadnya 

dan sokong oleh al-Dhahabi (al-Albani, 1986, hlm. 156). 

116 al-Bukhari, Sahih, Kitab Jaza’ al-Said, Bab al-Hajj wa al-Nadhur L An al-Mayyit, wa al-Rijal Yuhajj L An 
al-Mar’at, no 1852, Kitab al- L Itisam bi al-Kitab wa al-Sunnah, Bab Man Shabah Asla MaTtima bi Asl 
Mubayyin, Qad Bayyan Allah Hukmuhuma Li Fahima al-Saal, no 7315. 
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71 
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4_Jj 4_1P t_> L» ~yA 

al-Bukhari dan 
Muslim 117 

Muttafaqun 

‘Alayh 

72 

jki 

Al-Tirmidhi m 
dan al-Albani 119 

Da c if 

73 

jaj -ja 

al-Bukhari 12U 

Sahih 

74 

“Jangan tnemaki kamu akan seseorang daripada 
Sahabatku. Maka bahawasanya seorang kamu 
jikalau membelanjakan ia seumpama bukit Uhud 
daripada emas, nescaya tiada mendapat ia akan 
secupak rnereka itu dan tiada setengahnya” 

al-Bukhari dan 
Muslim 121 

Muttafaqun 

‘Alayh 

75 

“Jangan mernaki kamu akan sekalian Sahabat 
Muhammad s.a.w. Maka sungguhnya berdiri 
seorang daripada mereka itu satu ketika (yakni 
serta Nabi s.a.w) lebih baik daripada amal ibadat 
kamu 40 tahun” 

Al-Albani 122 

Hasan 

76 

“Tiada masuk ke dalam Api Neraka seorang yang 
mengangkat janji di bawah pohok kayu” 

Muslim 123 

Sahih 

77 

jiLil 4j 1 

al-Bukhari dan 
Muslim 124 

Muttafaqun 

‘Alayh 

78 

“Datang seorang perempuan akan Nabi s.a.w, 
maka menyuruh oleh Rasulullah s.a.w akan 
perempuan itu kembali ia kepadanya. Bersembah 
ia : khabarkan olehmu akan daku jika aku datang 
maka tiada mendapat aku akan dikau? Seolah-olah 
perempuan itu menghendaki akan mati. Sabda 

al-Bukhari 125 

Sahih 


117 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Sawm, Bab Man Mata wa L Alayh Sawm, no 1952. Muslim, Sahih, Kitab al- 
Siyam, Bab Qada’ al- Siyam L An al-Mayyit, no 1147. 

lls al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Da c wat, Bab Minhu, no 3373. Kata beliau : Hadith ini tidak diketahui 
melainkan dengan sanad ini sahaja. 

119 al-Albani, 1997, hlm. 246. 

120 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Jihad wa al-Sir, Bab la Yu c dhib bi c Adhab Allah, no 3017.Kitab Istatabah al- 
Murtaddah wa Istatabatahum, no 6922. 

121 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, Bab Qawl al-Nabi s.a.w : Law Kuntu Mutakhidha Khalila, 
no 3673. Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah, Bab Tahrim Sabba al-Sahabah r.a, 2540. 

122 A1-Albani, t.th, hlm 234. 

123 Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah r.a, Bab Min Fadail Ashab al-Shajarah Ahl Bai c ah al-Ridwan 
r.a, no 2496. 

124 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Iman, Bab c Alamah al-Munafiq, no 33, Kitab al-Shahadat, Bab Min Amr bi 
lnjaz al-Wa c id, no 2682, Kitab al-Wasaya, Bab Qawl Allah Taala ji ji aL>j no 2749, Kitab 
al-Adab, Bab Qawl Allah Taala 'jjj5j 'j£>' 'jid L;' L, no 6095.Muslim, Sahih, Kitab al- 

Iman, Bab Bayan Khasal al-Munafiq, no 107 dan 109. 

125 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, Bab Qawl al-Nabi : Law Kuntu Muttakhidha Khalila, no 
3659, Kitab al-Ahkam, Bab al-lstiskalaf, no 7220, Kitab al- c Itisam bi al-Kitab wa al-Sunnah, Bab al- 
Ahkam al-Latti Ta c rif bi al-Dalail wa Kaifa Ma c na al-Dalalah wa Tafsiruha, no 7360. 
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Nabi s.a.w : jika engkau mendapat akan daku 
maka datang olehmu akan Abu Bakar r.a” 



79 

“Ikut oleh kamu akan dua orang yang kemudian 
daripada aku (Abu Bakar dan c Umar r.a) 

Al-Tirmidhi 12b 
dan Al-Albani 127 

Hasan 

80 

“Masuk atas aku oleh Rasulullah s.a.w pada hari 
yang dimulai padanya (akan sakitnya), maka 
bersabda ia : panggil olehmu kerana aku akan 
bapa engkau dan saudara engkau, supaya aku tulis 
bagi Abu Bakar akan surat (surat wasiat jadi 
khalifah). Kemudian bersabda ia : Enggang Allah 
Taala dan sekalian muslim melainkan Abu Bakar 
r.a (yakni jadi khalifah)” 

Muslim 128 

Sahih 

81 

“Suruh oleh kamu akan Abu Bakar, maka 
hendaklah sembahyang ia jadi Imam bagi 
manusia” 

al-Bukhari dan 
Muslim 129 

Muttafaqun 

‘Alayh 

82 

“Enggang Allah Taala dan sekalian muslimun 
melainkan akan Abu Bakar” 

Lihat Hadith no 80 

83 

auI jj> jjjJJL; lj_U$l 

Lihat Hadith no 79 

84 

“Tarnbah olehmu akan perkataan hai anak bagi al- 
Khattab, demi Tuhan yang diriku pada tanganNya, 
tiada berjumpa akan dikau oleh Syaitan menjalani 
akan satu jalan yang luas melainkan menjalani ia 
akan jalan yang luas lain daripada jalan engkau” 

al-Bukhari dan 
Muslim 130 

Muttafaqun 

‘Alayh 

85 

“Sungguhnya adalah pada engkau umat yang 
dahulu daripada kamu yang diilhamkan, maka jika 
ada pada umatku daripada mereka itu seorang 

al-Bukhari dan 
Muslim 131 

Muttafaqun 

‘Alayh 


126 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Manaqib, Bab Manaqib L Abd Allah ibn MasAid r.a, no 3805. Bab no 3662. 
Kata beliau : Hadith Hasan. 

l27 Hadith ini dinilai Sahih oleh al-Albani. 2002, jil. 1 hlm. 254. 

128 Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah r.a, Bab Min Fadail Abi Bakr al-Sidiq r.a, no 2387. 

129 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Adhan, Bab Ahl al-Tlm wa al-Fadl Ahaq Bi al-lmamah, no 679, Kitab al- 
Adhan, Bab Man Qama ila Janb al-Imam La L lah. no 683, Kitab al-Adhan, Bab Man Asma c al-Nas Takbir 
al-Imam, no 712, Kitab al-Adhan, Bab al-Rijal Ya’tim Bi al-Imam wa Ya’tim al-Nas bi al-Ma’mum, no 
713, Kitab al-Adhan, Bab ldha Baka al-Imam Fi al-Salah, no 716. Muslim, Sahih, Kitab al-Salah, Bab 
lstikhlaf al-Imam Idha c Arad, no 418, Kitab Mawaqit al-Salah, Bab Had al-Marid An Yashhad al-Jama c ah, 
no 664. 

I30 al-Bukhari, Sahih, Kitab Baa’ al-Khalaq, Bab Sifah Iblis wa Junuduh, no 3294, Kitab Ashab al-Nabi, 
Bab Manaqib c Umar ibn al-Khattab r.a, no 3683, Kitab al-Adab, Bab al-Tabsam wa al-Dahak, no 6085. 
Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah al-Nabi s.a.w, Bab Min Fadail c Umarr.a, no 2396. 

I31 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ahadith al-Anbiya’, Bab Hadith al-Ghar, no 3469, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, 
Bab Manaqib c Umar Ibn al-Khattab, no 3689. Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah r.a, Bab Min Fadail 
c Umar Ibn al-Khattab r.a, no 2398. 
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maka bahawasanya c Umar anak al-Khattab 
daripada mereka itu” 



86 

'Ja diliJl iiJl jji f iibU 

Muslim 132 

Sahih 

87 

JjyJjAis- (jr Qu 4j irl u2j Ol 4 JJI ULL IJL& Ji\ 01 

al-Bukhari 133 

Sahih 

88 

Jj I 4jl cOjjL* 4JyLff cOl 

Lihat Hadith no 11 

89 

“Memberi pengajaran akan kami oleh Rasulullah 
s.a.w akan sebagai pengajaran yang takut 
keranaNya oleh segala hati, dan mengalir 
kerananya oleh air mata. Maka bersembah oleh 
kami: hai Rasulullah s.a.w seolah-olah pengajaran 
orang yang meninggalkan, maka berpesan olehmu 
akan kami. Bersabda ia : aku berpesan akan kamu 
dengan takut akan Allah Taala yang Maha Mulia 
lagi Maha Besar dan mendengar perintah dan taat 
akan pemerintah, sekalipun jadi pemerintah atas 
kamu orang sahaya. Maka selagi melihat ia akan 
bersalah-salahan yang banyak, maka lazimkan 
oleh kamu akan jalanku dan jalan sekalian 
khalifah yang mendapat akan yang betul lagi yang 
dapat petunjuk. Gigit oleh kamu atasnya dengan 
geraham bongsu. Dan jauhkan oleh kamu akan 
diri kamu dan yang direka-reka pada pekerjaan 
agama. Kerana bahawasanya tiap-tiap direka-reka 
itu bid’ah. Dan sabdanya : Gigit oleh kamu 
atasnya dengan geraham bongsu” 

Al-Tirmidhi 134 
dan al-Albani 135 

Sahih 

90 

“Adalah kami berkata pada ketika Rasulullah 
s.a.w mendengar ia akan dia : Sebaik-baik umat 

al-Bukhari 136 

Sahih 


132 Muslim, Sahih, Kitab al-lmarah, Bab al-Nas Tabi c Li Quraish, wa al-Khilah Fi Quraish, no 1821 dan 
1822. 

133 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Suluh, Bab Qawl al-Nabi s.a.w Li Hasan ibn L Ali r.a, no 2704, Kitab al- 
Manaib, Bab c Alamah al-Nubuwah Fi al-lslam, no 3629, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, Bab Manaqib al- 
Hasan wa al-Husin r.a, no 3746, Kitab al-Fitan, Bab Qawl al-Nabi s.a.w Li Hasan ibn c Ali, no 7109. 
134 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al- c Ilm, Bab Ma Jaa Fi al-Akhadh bi al-Sunnah wa Ijtibab al-Bid c a, no 2676. 
Kata beliau hadith Hasan Sahih. 

135 al-Albani, 2002, jil. 6 hlm. 256. 

136 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ashab al-Nabi s.a.w, Bab Fadl Abu Bakr r.a, no 3655, Bab Manaqib c Uthman 
r.a, no 3697. 
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ini kemudian daripada Nabinya ialah Abu Bakar, 
kemudia c Umar, kemudian Uthman, kemudian 
c Ali r.a, rnaka tiada melarang ia akan kami” 



91 

jjI 

al-Bukhari dan 
Muslim 137 

Muttafaqun 

‘Alayh 

92 

“Sentiasa Islam itu kuat hingga 12 khalifah” 

Muslim 13 * 

Sahih 

93 

& $ d & 

Muslim 139 

Sahih 

94 

“Hitung olehrnu akan enatn dahulu daripada hari 
Qiamat : (1) Matiku. (2) Mengalahkan Baitul 
Maqdis. (3) Kemudian banyak mati pada kamu 
seperti penyakit yang menyegerakan mati pada 
kambing. (4) Kemudian banyak harta hingga 
diberikan akan seseorang 100 dinar maka sentiasa 
ia benci. (5) Kemudian percubaan bala, tiada ada 
tinggal sebuah rumah daripada segala rumah 
orang arab melainkan masuk ia ke dalamnya. (6) 
Kemudian berdamai menghentikan perang antara 
kamu dan antara orang bangsa Rom, maka datang 
mereka itu akan kamu di bawah 80 bendera 
perang. Di bawah tiap-tiap satu bendera 12 ribu 
tentera” 

al-Bukhari 140 

Sahih 

95 

“Akan apa yang memperingat oleh kamu akan 
dia? Sembah mereka itu, menyebut kami akan hari 
Qiamat, maka bersabda ia : Bahawasanya hari 
Qiamat itu tiada terjadi ia hingga melihat oleh 
kamu 10 alamat dahulu daripadanya. Maka 
menyebut ia akan : (1) Asap. (2) Dajjal. (3) 
Binatang yang keluar daripada bumi. (4) Naik 
Matahari daripada tempat jatuhnya. (5) Turun 
Nabi Isa anak Maryam a.s. (6) Ya’juj dan Ma’juj. 
(7) Tiga tenggelam dan karam pada bumi, satu 
pada timur, satu pada barat, dan satu di bumi Arab 
yang menyerupai pulau. Dan yang kesudahan bagi 

Muslim dan al- 
Tirmidhi 141 

Sahih 


137 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Maghazi, Bab Qasah Ahl Najran, no 4380. Muslim, Sahih, Kitab Fadail al- 
Sahabah r.a, Bab Fadail Abi c Ubaidah ibn al-Jarah r.a, no 2419. 

138 Muslim, Sahih, Kitab al-lmarah, Bab al-Nas Tabi c Li Quraish, wa al-Khilafah Fi Quraish, no 1821 dan 
1822. 

139 Muslim, Sahih, Kitab Fadail al-Sahabah r.a, Bab Fadail c Ali ibn Abi Talib r.a,no 2408. 

140 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Jizyah, Bab Ma Yahdhar Min al-Ghadr, no 3176. 

141 Muslim, Sahih, Kitab al-Fitan wa Ashrat al-Sa c ah, Bab Fi al-Ayat al-Lati Takun Qabl al-Sa c ah, no 2901. 
al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Fitan, Bab Ma Jaa Fi al-Khasf, no 2183, kata beliau Tladith Tlasan Sahih. 
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segala alamat yang 10 itu api keluar dari Negeri 
Yaman, menghalau ia akan sekalian manusia 
kepada tempat berhimpung rnereka itu” 



96 

“Tiada ada seorang daripada Nabi melainkan 
menakutkan ia akan umatnya akan yang buta 
sebelah iaitu Dajjal. Jaga-jaga bahawasanya Dajjal 
itu buta sebelah, dan Tuhan kamu ‘Azza wa Jalla 
tiada buta sebelah, dan ditulis pada antara dua 
matanya (j <-a 43). Pada satu riwayat mentafsirkan 
ia akan dia <ji)” 

al-Bukhari dan 
Muslim 142 

Muttafaqun 

‘Alayh 

97 

“Derni Tuhan yang diriku pada tanganNya, 
sungguhnya hampir bahawa turun pada kamu oleh 
anak Maryam a.s yang menghukum lagi yang adil, 
maka memecahkan ia akan salib (pancang), dan 
membunuh ia akan Babi. Dan menggugurkan ia 
akan jaziah (hasil kepala) dan banyak oleh harta 
hingga tiada menerima akan dia hingga tiada 
menerima akan dia oleh seseorang, hingga adalah 
satu kali sujud kepada Allah Taala lebih baik 
daripada dunia dan barang yang padanya” 

al-Bukhari dan 
Muslim 143 

Sahih 

98 

“Barangsiapa datang ia akan ‘Arraf, maka 
bertanya ia akan dia daripada sesuatu, nescaya 
tiada diterima baginya sembahyang 40 malam” 

Muslim 144 

Sahih 

99 

“Barangsiapa datang ia akan ‘Arraf atau Kahin, 
maka membenarkan ia akan dia dengan barang 
yang berkata ia akan dia, maka sungguhnya telah 
kufur ia dengan barang yang diturunkan atas 
Muhammad s.a.w daripada al-Quran dan Hadith” 

Al-Hakim 145 dan 
al-Albani 146 

Sahih 

100 

Dan sungguhnya terdahulu hadith Nabi s.a.w, 
bahawasanya sekalian Yahudi dan Nasrani 
bersalah-salahan mereka itu pada agama mereka 
itu atas 72 hawa nafsu. Dan bahawasanya umat ini 



142 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Fitan, Bab Dhikr al-Dajal, no 7131, Kitab al-Tawhid, Bab Qawl Allah Taala 
J ‘Ail j, no 7408. Muslim, Sahih, Kitab al-Fitan wa Asharat al-Sa c ah, Bab Dhikr al-Dajal wa Sifatah 
wa Ma Ma c ah, no 2933. 

143 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Mazalim wa al-Ghadab, Bab Kasara al-Salib wa Qatala al-Khanazir, no 2476, 
Kitab Ahadith, Bab Qawl Allah Taala no 3443, 3448 dan 3449. Muslim, 

Sahih, Kitab al-Iman, Bab Nuzul c Isa ibn Maryam Hakama bi Sharihih Nabiyina Muhammad s.a.w, no 155. 
144 Muslim, Sahih, Kitab al-Salam, Bab Tahrim al-Kahanah wa Ityan al-Kahan, no 2230. 

145 Kata al-Hakim: “Hadith ini Sahlh mengikut syarat al-Bukharl dan Muslim (al-Hakim, 1990, jil. 1 hlm. 
49). 

146 al-Albani, 2002, jil. 6 hlm. 1006. 
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selagi bercerai-cerai atas 73 hawa nafsu, 
semuanya di dalam Api Neraka kecuali satu, dan 
iaitu Jamaah. 

Dan pada satu riwayat: 

“Bersembah rnereka itu : siapa ia hai Rasulullah 
s.a.w? bersabda ia : Barang yang aku atasnya dan 
Sahabatku” 

Lihat Hadith no 49 

101 

jbJl ^ w\j 

al-Tirmidhi 14/ , al- 
Mughalati 148 dan 
al-Albani 149 

Mungkar 

102 


Lihat Hadith no.50 

103 

“Jangan sembahyang Asar oleh seseorang kamu 
melainkan pada Bani Quraizah”. 




Berkata Ibn L Umar r.a : 




“Maka mendapat akan setengah mereka itu oleh 
waktu Asar di tengah jalan, maka berkata setengah 
mereka itu : tiada kita sembahyang hingga datang 
kita akan dia (Terjemahan : akan tempat Yahudia 
Bani Quraizah itu). Dan berkata setengah mereka 
itu : bahkan sembahyang kita, tiada menghendaki 
ia daripada kita akan yang demikian itu, 
(Terjemahan : akan menta’khirkan sembahyang 
hingga sampai kepada Bani Quraizah sekalipun 
habis waktu Asar). Maka disebut yang demikian 
itu bagi Nabi s.a.w, maka tiada mencela oleh 
Rasulullah s.a.w akan seorang daripada mereka itu 
kerana bersalah-salahan itu pada masalah cabang 
agama tiada pada asal agama” 

al-Bukhari dan 
Muslim 150 

Muttafaqun 

‘Alayh 

104 

LjLO Ijl 

al-Bukhari dan 
Muslim 151 

Muttafaqun 

‘Alayh 


147 al-Tirmidhi, Sunan, Abwab al-Fitan, Bab Ma Jaa Fi Luzum al-Jama c ah.no 2167. Kata beliau : Hadith ini 
gharib dan tidak diketahui melainkan dengan jalan ini sahaja. 

148 Beliau meriwayatkan daripada al-Nasa’i, al-Daruqutni dan Ya c qub mengatakan beliau seorang yang tidak 
thiqah dan meriwayatkan hadith yang mungkar (al-Mughalati, 2001, jil. 6 hlm. 62). 

149 al-Albani, 1991, hlrn. 246. 

150 al-Bukhari, Sahih, Kitab Abwab Salah al-Khauf, Bab Salah al-Talib wa al-Matlub Rakiban wa Ima’, no 
946, Kitab al-Maghazi, Bab Marji c al-Nabi s.a.w min al-Ahzab, no 4119. Muslim, Sahih, Kitab al-Jihad wa 
al-Sir, Bab al-Mabadarah Bi al-Ghazw wa Taqdim Ahl al-Amrain al-Muta c ridain, no 1770. 
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105 

“Bahawasanya beberapa tnanusia daripada 
Sahabat Nabi s.a.w bertanya mereka itu akan 
sekalian isteri Rasulullah s.a.w daripada amal 
ibadatnya pada ketika sembunyi? Maka berkata 
setengah mereka itu : tiada aku makan daging. 
Dan berkata setengah mereka itu : tiada aku 
berkahwin akan perempuan. Dan berkata setengah 
mereka itu : tiada aku tidur atas hamparan. Maka 
sampai oleh yang demikian itu akan Nabi s.a.w, 
maka bersabda ia : apa kelakuan beberapa lelaki 

al-Bukhari dan 

Muttafaqun 


berkata seseorang daripada mereka itu bahagian- 
bahagian? Tetapi aku puasa danaku berbuka 
(Terjemahan : tiada puasa), dan aku tidur dan aku 
sembahyang malam. Dan aku maka akan daging 
dan berkahwin akan perempuan. Maka 
barangsiapa benci ia daripada jalanku maka tiada 
ia daripada aku”. 

Muslim 152 

‘Alayh 


Dan pada lain daripada Sahih al-Bukhari dan 
Sahih Muslim: 




“Bertanya mereka itu daripada ibadatnya pada 
ketika sembunyi, maka seolah-olah mereka itu 
membilang sedikit mereka itu akan dia” 




KESIMPULAN 


Setelah selesai kajian kualiti dan status terhadap hadith-hadith yang terdapat dalam kitab 
“Perisai Bagi Sekalian Mukalaf’ yang berjumlah 105 buah hadith kesemuanya, dapatlah 
disimpulkan sebagaimana berikut:- 

Catatan hadith 

Kitab “Perisai Bagi Sekalian Mukalaf’ yang mengandungi 105 buah hadith ini telah 
dicatatkan oleh Syeikh Abdul Qadir bin Abdul Mutalib al-Mandili dengan mengekalkan 
matan berbahasa Arab dan terjemahan matan hadith sahaja. Matan yang ditulis dengan 

151 al-Bukhari, Sahih, Kitab Ahadith al-Anbiya’, Bab Qawl Allah tj&i <j? '—444 jj no 3442, 

dan 3443. Muslim, Sahih, Kitab al-Fadail, Bab Fadail c Isa, no 2365. 

152 al-Bukhari, Sahih, Kitab al-Nikah, Bab al-Targhib Fi al-Nikah, no 5063. Muslim, Sahih, Kitab al-Nikah, 
Bab Istihab al-Nikah Li Man Taqat Nafs Ilaih, no 1401. 
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bahasa Arab berjumlah 42 buah hadith dan 63 buah hadith merupakan terjemahan sahaja. 
Teks hadith bermatan bahasa Arab merangkumi 40% daripada keseluruhan hadith dan 
terjemahan hadith sahaja sebanyak 60% daripada keseluruhan hadith. 

Kualiti Hadith 

Kajian mendapati bahawa peratus hadith maqbul dalam kitab “Perisai Bagi Sekalian 
Mukalaf’ berjumlah sebanyak 93 buah hadith yang merangkumi nilai 88.57% dan yang 
bertaraf mardud sebanyak 12 buah hadith yang merangkumi 11.43% daripada jumlah 
hadith yang dikaji.Hasil sepanjang kajian ini dijalankan mendapati bahawa, terdapat 
sebanyak 44 hadith Muttafaqun Alayh , 46 hadith Sahih , 3 hadith Hasan, 8 hadith Da c if 1 
hadith Da c if Jiddan, 1 hadith Mungkar dan 2 hadith Mawdu (Palsu). 
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ABSTRAK 

Kesarjanaan Syeikh Daud bin Abdullah al-Fatani (m. 1847) dalam pelbagai bidang agama tidak 
diragukan lagi, tidak terkecuali bidang tafsir. Namun begitu, berbanding dengan bidang-bidang lain, 
kajian mengenainya masih sangat terbatas walaupun usaha untuk mentafsirkan al-Quran dan 
memperkenalkan tafsirannya ke khalayak orang awam adalah suatu sumbangan yang sangat besar. Ini 
kerana,mentafsirkanal-Quran bukanlah pekerjaan yang sangat mudah, bahkan memerlukan ilmu dan 
kefahaman yang sangat meluas. Justeru, makalah ini bertujuan membincangkan perkara ini dengan lebih 
mendalam. Secara khasnya, ia terfokus untuk menganalisis beberapa aspek mengenai corak dan metode 
pentafsiran al-Quran Syeikh Daud bin AbduIIah al-Fatani dalamsurah Yusuf dan al-Isra’yang terkcmdung 
dalam karyanya Jam' al-Fawa’id wa Jawahir al-Qala’id. Rumusan kajian ini diharapkan dapat 
melengkapi pengetahuan tentang ketokohan beliau dalam mentafsirkan al-Quran dalam konteks pemikiran 
Islam di Alam Melayu pada abad kesembilan belas. 

Kata kunci: metode, tafsir, al-Quran, Daud al-Fatani 


PENDAHULUAN 

Al-Quran sebagai kitab suci umat Islam laksana intan permata yang setiap sudutnya 
memancarkan cahaya yang berkilau. Perumpamaan ini memberi erti bahawa al-Quran 
merupakan sumber mata air yang mengilhami kepada berjilid-jilid kitab tafsir, dengan 
pelbagai metode dan corak tafsirnya. Kepelbagaian cara dalam memberikan syarahan 
kepada al-Quran tentu tidak dapat dilepaskan dari kepakaran dan keilmuan si mufasir itu 
sendiri dan lingkungan yang mempengaruhinya sehingga wajar dijumpai pelbagai corak 
kitab tafsir yang berkecenderungan ke arah bahasa, sastera, fikah, kalam, sosial- 
kemasyarakatan, dan sebagainya. 
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Fenomena itulah yang melandasi kepada para penyelidik untuk menilai dan memahami 
kriteria kitab tafsir mufasir yang mewakili misalnya generasi klasik, pertengahan, 
kontemporari dan seterusnya. Penting disebut di sini bahawa kegiatan memberi syarahan 
atau mentafsirkan teks al-Quran pada hakikatnya adalah upaya untuk menyingkap dan 
mendedahkan makna teks itu sendiri hingga ia benar-benar terdedah suatu kefahaman 
kepada si pembacanya. 


Namun usaha memberi syarahan atau mentafsir al-Quran dalam kitab tafsimya hanya 
dapat difahami oleh orang-orang yang mempunyai kemampuan dan pengetahuan bahasa 
Arab yang cukup, serta contoh-contoh yang terdapat dalam kitab tafsirnya terkadang 
tidak selari atau belum tentu sesuai dengan semua keadaan di setiap tempat atau daerah. 
Padahal seperti yang diketahui bahawa tujuan memberi syarahan atau mentafsirkan al- 
Quran adalah untuk mengungkap, mendedahkan dan memperjelas makna di sebalik 
kalimat dan lafaz al-Quran yang menggunakan bahasa Arab, sehingga dalam syarahan 
atau tafsirannya, masyarakat umum dapat lebih mudah memahami apa yang diungkapkan 
dalam pesan-pesan al-Quran itu sendiri. 

Disebabkan umat Islam yang berada di Nusantara pun menghadapi masalah yang sama 
dalam usaha memahami isi dan kandungan al-Quran, maka usaha penterjemahan dan 
pentafsiran terhadap al-Quran dengan bahasa serantau yang dilakukan oleh para 
cendekiawan Islam adalah penting dalam usaha untuk mendedahkan dan memperjelas 
maksudnya. Justeru, penulisan kitab terjemahan dan tafsir al-Quran dalam bahasa Melayu 
mulai diperkenalkan pada abad ke-17M melalui Syeikh Abdul Rauf al-Fansuri, seorang 
ulama asal Aceh, yang menyusun sebuah kitab tafsir pertama berbahasa Melayu yang 
diberi judul Tarjuman al-Mustafid. Kitab tafsir berbahasa Melayu ini dianggap kitab 
tafsir komprehensif yang paling awal, dan beredar luas di wilayah Nusantara. Edisi 
penerbitannya tidak hanya di Singapura, Pulau Pinang dan Bombay tetapi sampai ke 
Timur Tengah. Misalnya Matba ‘ah Uthmaniyyah Turki menerbitkannya pada tahun 1884 
dan 1906, sebelum diterbitkan di Kaherah dan Mekah, dan terakhir di Jakarta pada tahun 
1981 (Riddell, Peter. 1989). Hal ini menunjukkan ketinggian nilai karya ini yang diterima 
oleh masyarakat pada umumnya. 

Kemudiannya usaha pentafsiran al-Quran ulama Alam Melayu diteruskan lagi pada 
tempoh masa selanjutnya menerusi Muhammad bin Umar yang terkenal dengan nama 
Syeikh Nawawi al-Bantani al-Jawi dengan kitabnya yang berjudul Tafsir al-Munir li 
Ma‘alim aI-Tanzil al-Musjir ‘an Wujuh Mahasin al-Ta’wil. Kitab tafsir ini diterbitkan 
pada tahun 1884 di Mekah dan sehingga kini ia telah beberapa kali diulang cetak dan 
mempunyai pengaruh juga di kawasan Timur Tengah.Sementara itu, pada abad ke-19M 
hingga abad ke-20M, maka secara intensif mulai muncul pelbagai macam kitab 
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terjemahan dan tafsir al-Quran karya para ulama Nusantara. Antarakarya tafsir yang 
dihasilkan di Indonesia termasuk al-Quran al-Karim dan Terjemahan Maknanya karya 
Prof. H. Mahmud Yunus pada tahun 1922, Tafsir al-Furqan karya A. Hasan, Tajsir 
Tamsyiyyat al-Muslimin karya Ahmad Sanusi pada tahun 1934 dan sebagainya 
(Federspiel, Howard M. 1994.) 

Tradisi penterjemahan semisal ini berkembang juga di Malaysia, seperti Tafsir Nur al- 
Ihsan karyaHaji Muhammad Said Umar selain usaha Syed Syeikh al-Hadi yang telah 
menyadur Tafsir Juz ‘Amma dan Tafsir al-Fatihah karya gurunya Syeikh Muhammad 
Abduh dan menerbitkannya pada tahun 1928. Pada tempoh masa ini diterbitkan juga 
karya Syeikh Uthman Jalaluddin al-Kalantaniiaitu kitab yang berjudul Tafsir Bagi al- 
Quran al-Karim: Anwar al-Huda wa Amtar al-Nada pada tahun 1934. Di Singapura pula, 
tradisi penterjemahan ini terhasilmenerusi karya Pedoman Kemuliaan pada Mentafsirkan 
Quran yang ditulis oleh SyeikhFadlullah Suhaimi pada tahun 1941. Seterusnya Ustaz 
Ahmad Sonhadji Muhammad mengambil masa selama hampir 25 tahun untuk 
menyelesaikan tafsirnya yang diberi judul Tajsir ‘Abr al-Athir pada tahun 1984. 
Kemudian, Syed Abdillah al-Jufri pula menulis Kitab Tafsir Pelita al-Quranpada tahun 
2002 dan sebagainya (Mustaffa Abdullah. 2011). 

Salah satu ciri utama penterjemahan dan pentafsiran al-Quran pada tempoh masa ini ialah 
penggunaan bahasa daerah atau tempatan sebagai media komunikasi dalam menerangkan 
maksud al-Quran. Hal ini berlaku disebabkan keadaan keilmuan masyarakat umum yang 
telah terbiasa menggunakan huruf jawi atau aksara pegondan bahasa-bahasa daerah 
seperti bahasa Sunda dan Jawa di samping bahasa Melayu, sehingga kemunculan bahasa- 
bahasa daerah tersebut sebagai wasilah dalam memahami teks al-Quran begitu signifikan 
dalam konteks tersebut (Ervan Nurtawab. 2003). 

Dalam konteks ini juga, adalah penting untuk memerhatikan sumbangan Syeikh Daud bin 
Abdullah al-Fatani dalam konteks perkembangan ilmu tafsir al-Quran di Alam Melayu. 
Tokoh yang hidup pada abad ke-18M sehingga separuh pertama abad ke-19M ini 
tersohor sebagaiantara ulama yang prolifik dizamannya dan menguasai pelbagai aspek 
ilmu agama (Azyumardi Azra. 1995). Walau bagaimanapun, penting diperhatikan 
bahawa beliau lazimnya tidak disenaraikan sebagai tokoh ilmu tafsir. Hal ini berlaku 
disebabkan ketiadaan karya khusus dalam bidang tafsir al-Quran yang pernah ditulis 
olehnya. Namun, ini tidaklah bermakna bahawa beliau tidak berkebolehan ataupun tidak 
pemah menyumbang langsung dalam bidang ilmu ini. 

Sebaliknya, beliau amat menjunjung tinggi al-Quran dan sentiasa menjadikannya sumber 
rujukan utamanya dalam apa jua keadaan. Sikapnya ini bertepatan dengan pegangan dan 
pendekatan keilmuan Islam aliran Ahli Sunnah wal Jamaah yang menjadi anutannya. 
Justeru, petikan dan pendalilan dengan ayat-ayat al-Quran menghiasi setiap perbahasan 
ilmiah yang dihasilkannya yang disertai dengan terjemahan dan penerangan ringkas 
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terhadap maksud ayat tersebut. Demikian juga dengan pentafsiran al-Quran yang beliau 
lakukan. Walaupun tidak menghasilkan karya yang khusus, terdapat beberapa tempat 
dalam hasil karyanya yang melibatkan pentafsiran al-Quran secara ekstensif. Hanya saja 
pentafsiran ini bersifat selektif, terpisah dan tidak merangkumi keseluruhan al-Quran. 

Justeru, apa yang diperlukan adalah untuk mengenal pasti, menganalisis dan menilai 
ayat-ayat yang ditafsirkan oleh Syeikh Daud al-Fatani untuk merekonstruksi pandangan 
dan metodologinya dalam hal ini. Perkara inilah yang menjadi fokus utama makalah ini 
berdasarkan salah sebuah karyanya yang berjudul Jam‘ al-Fawa’id wa Jawahir al- 
Qala ’id. Selain corak dan metode pentafsiran al-Quran, aspek berkaitan biografi dan hasil 
karyanya turut dibincangkan di sini. Kesemua ini bertujuan mengetengahkan ketokohan 
dan kewibawaannya dalam bidang pentafsiran al-Quran setanding dengan ulama Alam 
Melayu lain yang hidup sezaman dengannya. 

SYEIKH DAUD AL-FATANI: BIOGRAFI DAN SENARAI KARYA 

Syeikh Daud bin Abdullah al-Fatani merupakan salah seorang tokoh ilmuwan dan 
pengarang yang paling prolifik dan berpengaruh dalam sejarah Islam di Alam Melayu. 
Namun begitu dari aspek persejarahan, tiada sumber primer yang diperoleh berkaitan 
aspek biografinya. Walaupun banyak menghasilkan karya, tetapi beliau tidak pernah 
memerihalkan tentang dirinya dalam penulisannya. 

Demikian juga, rakan sezaman dan murid-muridnya juga tidak merakamkan mengenai 
beliau dalam bentuk penulisan. Oleh yang demikian, maklumat yang sampai pada 
generasi hari ini hanyalah berbentuk pengolahan semula sejarah hidup beliau yang 
diperoleh daripada pelbagai sumber sekunder, termasuk penelitian sumber sejarah, hasil 
karya beliau, temu ramah dengan waris keturunan dan sebagainya yang diusahakan oleh 
para pengkaji yang menekuni pemikiran dan sumbangannya dalam pelbagai aspek 
masyarakat. 

Justeru, dalam konteks kajian ini, hanya beberapa sumber yang berkredibiliti dan utama 
dijadikan sebagai teras dalam merekonstruksi biografi Syeikh Daud al-Fatani, antaranya 
penulisan Matheson & Hooker, 1988. H.W.M. Shaghir, 1990, Ismail Che Daud,2001 dan 
Mohd Zain,2002. Kebanyakan kajian yang dilakukan selepas itu pula didapati banyak 
merujuk dan menjadikan karya-karya tersebut sebagai sandaran dan hanya dirujuk dan 
dinyatakan dalam kajian ini berdasarkan keperluan dan kesesuaian sahaja. 

Nama dan Keturunan 

Nama penuhnya ialah Daud bin Abdullah bin Idris (Tok Wan Derashid atau Senik) bin 
Wan Abu Bakar bin Wan Ismail (Tok Kaya Pendek) bin Faqih Ali. Ibunya pula bemama 
Wan Fatimah binti Wan Salamah binti Wan Nisah yang merupakan isteri kepada Tok 
Bendara Wan Su bin Wan Yusuf (Tok Kaya Ratna Diraja) bin Faqih Ali. Daripada 
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salasilah ini, jelas bahawa keturunan Syeikh Daud dari sebelah ayah dan ibunya 
bersambung kepada Faqih Ali atau Datuk Sri Maharajalela; seorang tokoh yang penting 
dalam sejarah Patani yang juga dikatakan bersambung nasabnya kepada Rasulullah 
SAW. Keluarganya juga merupakan keluarga ulama dan pembesar yang dihormati di 
Patani dan daerah sekitarnya. Syeikh Daud berlima beradik dengan Syeikh Abdul Qadir, 
Syeikh Idris, Syeikh Abdul Rasyid dan seorang perempuan yang tidak dapat dipastikan 
namanya. Selain itu, tidak banyak yang diketahui tentang kehidupan kekeluargaannya. 
Namun dipercayai bahawa beliau tidak pemah memperoleh sebarang zuriat buat penerus 
keturunannya 

Gelaran al-Fatani yang digunakan beliau merujuk kepada watan asalnya iaitu Patani. Dari 
aspek sejarah, Patani merujuk kepada kerajaan Melayu yang menguasai wilayah yang 
luas sekitar Segenting Kra yang telah pun wujud sejak abad keenam Masihi lagi. Selepas 
kedatangan Islam, Patani menjadi salah satu pusat perdagangan penting yang telah 
menarik pedagang Arab, Jepun, Eropah dan sebagainya. Mulai abad ke-18, Siam 
meluaskan cengkamannya terhadap kerajaan Melayu Patani dan memecahkannya kepada 
beberapa wilayah pentadbiran di bawah kawalan Raja di Bangkok. Dengan termeterainya 
Perjanjian Bangkok pada tahun 1909 pula menyaksikan runtuhnya kerajaan Melayu 
Patani dan penguasaan Siam yang mutlak ke atasnya. Pada masa ini, Patani (Pattani 
mengikut ejaan Siam) merupakan salah satu daripada wilayah selatan Thailand yang 
majoriti penduduknya berbangsa Melayu dan beragama Islam bersama dengan 
Narathiwat, Yala dan Satun. 

Kelahiran dan Kematian 

Secara amnya, tiada kesepakatan dalam kalangan pengkaji mengenai tempat dan tarikh 
kelahiran Syeikh Daud al-Fatani. Dari aspek tempat, disepakati bahawa beliau dilahirkan 
dan dibesarkan di Patani. Namun, perselisihan timbul mengenai lokasi yang khusus di 
wilayah tersebut. Mengikut salah seorang muridnya; Tok Kelaba dan juga kebanyakan 
penduduk setempat, beliau dilahirkan di Kerisek. Namun pandangan yang lain 
menyatakan Parit Marhum sebagai tempat lahimya yang sah. 

Pandangan ini disuarakan oleh salah seorang ulama Patani iaitu Syeikh Muhammad Nur 
bin Ismail al-Fatani dalam salah sebuah karyanya ( Ki/ayah al-Mubtadi ) yang 
mensyarahkan karya Syeikh Daud yang berjudul Sullam al-Mubtadi. Pandangan ketiga 
pula menyatakan tempat yang bemama Bendang Gucil. Namun pandangan ini tidak 
bersandarkan kepada apa-apa bukti dan sekadar andaian sahaja. Berdasarkan 
pengamatan, Syeikh Daud berkemungkinan besar berasal daripada Parit Marhum yang 
terletak berdekatan dengan Kampung Kerisek. 
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Apa yang pasti, walau mana pun tempat yang sebenarnya, ia masih lagi terletak dalam 
wilayah Patani yang menjadi watan kepada tokoh yang dikaji ini. 

Dari aspek tarikh kelahirannya juga terdapat tiga pandangan berbeza yang diutarakan 
iaitu 1133H (1720M), 1153H (1740M) dan 1183H (1769M). Tarikh pertama adalah 
bersumberkan cerita daripada Wan Zainab binti Syeikh Ahmad al-Fatani, manakala 
ibunya (Siti Sa‘udah) menyatakan tarikh yang kedua yang berbeza daripada anaknya. 
Tarikh yang ketiga pula disyorkan oleh Haji Nik Ishak Tikat yang mempunyai hubungan 
keluarga dengan Syeikh Daud. Walau bagaimanapun, mengikut kenyataan daripada Haji 
Abdul Hamid bin Haji Abdul Qadir al-Sanawi yang tinggal di Teluk Manok, Narathiwat, 
tarikh yang pertama (1133H) adalah yang paling tepat. Hal ini berdasarkan pandangannya 
yang menyatakan bahawa Syeikh Daud meninggal dunia pada tahun 1297H (1879M) 
pada usia 166 tahun. Mengikut perkiraannya lagi, beliau mungkin dilahirkan sekitar 
tahun 1131H (1718M) dan ini lebih hampir dengan pandangan Wan Zainab. 

Berdasarkan penelitiannya, Mohd Zain mencadangkan tarikh kedua (1153H) sebagai 
tarikh yang dirasakan lebih tepat dan bersesuaian. Hal ini berdasarkan kepada catatan 
yang menyatakan bahawa Syeikh Daud sampai di Mekah dalam usia 20-an dan sempat 
belajar dengan Syeikh Isa al-Barrawi yang meninggal dunia pada tahun 1182H (1769M). 
Justeru, mengikut perkiraannya, sekiranya tarikh 1153 dijadikan asas, maka usia Syeikh 
Daud ketika sampai di Mekah adalah sekitar 29 tahun. Tarikh ini jugalah yang diguna 
pakai dalam kajian ini sebagai tahun kelahiran Syeikh Daud yang paling tepat. 

Mengenai tarikh kematiannya juga, terdapat perselisihan pandangan antara tahun 1297H 
(1879M) seperti yang dijelaskan oleh Haji Abdul Hamid al-Sanawi dan 1263H (1847M) 
mengikut kenyataan Haji Nik Ishak Tikat. Jika diukur dari aspek kegiatan dan 
pengarangan Syeikh Daud, temyata bahawa tarikh kedua adalah lebih bersesuaian. 
Mengikut pandangan ini juga, usia beliau ketika meninggal dunia adalah 107 tahun dan 
ini dirasakan lebih bersesuaian daripada angka 166 tahun yang diberikan oleh Haji Abdul 
Hamid. Pada masa yang sama, terdapat pandangan lain mengenai hal ini seperti yang 
dinyatakan oleh Ahmad Fathy,2002. Menurutnya, Syeikh Daud meninggal dunia pada 22 
Rejab 1263 bersamaan 6 Julai 1847 pada usia 78 tahun dengan mengambil kira 
kelahirannya pada tahun 1183H. 

Mengenai tempat beliau meninggal dunia pula, disepakati bahawa Syeikh Daud 
menghembuskan nafasnya yang terakhir di kediamannya di bandar Ta’if di Semenanjung 
Tanah Arab. Dikatakan bahawa jasadnya disemadikan berdekatan dengan kubur 
Abdullah ibn Abbas r.a. salah seorang Sahabat Rasulullah SAW. 
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Pendidikan dan Kerjaya 


Syeikh Daud al-Fatani dilahirkan dan dibesarkan dalam keluarga yang terkenal dengan 
kealiman dan keilmuan. Pendidikan awalnya diperoleh daripada bapanya, datuknya dan 
juga bapa saudaranya yang bemama Syeikh Safiyuddin. Dalam usia yang masih muda, 
beliau telah mempelajari dan menghafal al-Quran selain menuntut subjek-subjek 
berkaitan fardu ain, ilmu Tauhid dan asas ilmu nahu dan saraf mengikut kurikulum 
pengajian agama di Patani ketika itu. 


Kemudiannya, beliau juga dikatakan telah meneruskan pengajian agama secara formal di 
beberapa buah pondok di Patani seperti Pondok Kuala Bekah, Pondok Kerisek, Pondok 
Samla dan Pondok Pauh Bok, Patani yang diselia oleh Syeikh Abdul Rahman bin Abdul 
Mubin al-Fatani. Selepas lima tahun menuntut ilmu di watannya, Syeikh Daud merantau 
ke Aceh untuk mendalami ilmunya bersama dengan Syeikh Muhammad Zain bin Faqih 
Jalaluddin al-Ashi. Selepas menghabiskan masa selama dua tahun di Aceh, beliau 
kemudiannya berpindah ke Semenanjung Tanah Arab untuk menyambung pengajiannya. 
Dianggarkan beliau tiba di Mekah sekitar dekad 1760-an ketika berusia 20-an. 

Di Tanah Suci, beliau menghadiri majlis-majlis agama yang dikendalikan oleh ulama 
Alam Melayu ketika itu seperti Syeikh Abdul Samad al-Falimbani, Syeikh Muhammad 
Arsyad al-Banjari dan Syeikh Muhammad Nafis al-Banjari. Walaupun sezaman, namun 
ulama-ulama yang dinyatakan ini lebih berusia berbanding Syeikh Daud dan beliau 
mengambil peluang ini untuk bertanyakan kepada mereka apa yang tidak difahaminya. 
Selain itu, Syeikh Daud juga gigih menuntut ilmu daripada ulama-ulama besar dari 
negara Arab dan Islam lain yang berdomisil di Mekah ketika itu. Majlis-majlis ilmu 
kendalian mereka lazimnya diadakan di dalam Masjidil Haram mengikut jadual waktu 
tertentu yang telah ditetapkan. Pada masa yang sama, sebahagian daripada para ulama 
dari negara lain yang singgah ke Mekah untuk mengerjakan haji dan umrah juga sering 
mengadakan kelas-kelas pengajaran untuk tempoh masa yang singkat untuk memenuhi 
masa dan permintaan daripada masyarakat setempat. 

Dengan demikian, Syeikh Daud telah dapat berjumpa dan berguru dengan sejumlah 
ilmuwan besar termasuk tiga orang ulama daripada Mesir yang juga pemah memegang 
jawatan Syeikh al-Azhar iaitu Syeikh Isa al-Barrawi, Syeikh Abdullah al-Sharqawi (m. 
1812) dan Syeikh Muhammad ibn Ali al-Shinwani (m. 1817). Secara keseluruhannya, 
tempoh pengajian Syeikh Daud di Mekah dianggarkan berlangsung selama 30 tahun. 

Di samping itu, Syeikh Daud turut menuntut ilmu daripada para ulama di Madinah setiap 
kali beliau berkunjung ke bandar suci berkenaan. Beliau juga mengambil kesempatan 
mempelajari beberapa tarekat termasuk Syattariyyah dan Syaziliyyah serta diberikan 
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keizinan untuk mengajarkannya. Tempoh pengajiannya di Madinah adalah sekitar lima 
tahun dan beliau kemudiannya kembali bermukim di Mekah. Beliau juga mendirikan 
rumahnya di Mekah pada tahun 1796. Setelah hampir 40 tahun menetap di Mekah dan 
Madinah, beliau kemudiannya berhijrah ke Ta’if dan tinggal di situ sehingga akhir hayat. 

Walaupun menetap di Semenanjung Tanah Arab sebahagian besar hayatnya, Syeikh 
Daud juga pernah dilaporkan mengunjungi Alam Melayu sebanyak tiga kali iaitu 
mengunjungi muridnya Sultan Sambas di Kalimantan pada tahun 1820, menyertai Perang 
Sabil di Patani sekitar tahun 1831-1832, dan menziarahi sanak saudaranya di Terengganu 
sekitar tahun 1845-1846(Ismail Che Daud. 2001). 

Dari aspek kewibawaan, Syeikh Daud berjaya menguasai pelbagai cabang ilmu agama 
termasuk usuluddin, fikah, tasawuf, tafsir, hadis dan sebagainya berkat kesabaran dan 
kegigihannya menuntut ilmu. Di samping itu, beliau turut mempelajari ilmu perubatan, 
matematik dan falak. Beliau juga dapat menguasai bahasa Arab dengan baik dan 
berupaya berkomunikasi dan menterjemahkan karya-karya dalam bahasa Arab ke dalam 
bahasa Melayu. 

Selepas sekian lama menuntut ilmu, Syeikh Daud akhirnya diberikan keizinan oleh Mufti 
Mekah ketika itu untuk mengajar di Masjidil Haram. Ia membuktikan pengiktirafan 
terhadap ketinggian ilmu beliau yang jarang sekali diberikan kepada ulama yang berasal 
dari Alam Melayu. Pada masa yang sama, selain berkecimpung sebagai guru, Syeikh 
Daud juga aktif mengarang dan menghasilkan karya. Bahkan kegigihannya mengarang 
telah membolehkannya menghasilkan puluhan jika tidak ratusan karya yang menjadi teks 
pengajian dan rujukan masyarakat di Alam Melayu. 

Menariknya, Syeikh Daud juga disebut-sebut sebagai Syeikh Haji Melayu yang pertama. 
Tugas seorang Syeikh Haji termasuklah menguruskan perjalanan, penginapan, makan 
minum serta memastikan kelancaran pelaksanaan ibadat haji bagi jemaah yang 
mengikutnya. Ia bukan sahaja melibatkan aspek pengurusan fizikal semata-mata, bahkan 
turut merangkumi aspek bimbingan kerohanian dan agama sepanjang berada di Tanah 
Suci. Justeru, kewibawaan dan reputasi Syeikh Daud sebagai seorang ulama mungkin 
telah meningkatkan keyakinan bakal haji terutamanya yang datang dari Semenanjung 
Tanah Melayu dan Patani. Pada tahun 1824, beliau juga dilaporkan telah membeli sebuah 
rumah di Madinah untuk tujuan penginapan dan kemudahan jemaah haji di bawah 
kelolaannya. 

Dalam menjalankan tugasnya, beliau dibantu oleh Syeikh Wan Musa, seorang warisnya 
yang berasal dari Patani. Setelah beliau meninggal dunia, Syeikh Wan Musa mengambil 
alih pengurusan jemaah haji sehinggalah beliau kembali ke Patani pada tahun 1860-an. 
Selepas itu, adik kandung Syeikh Daud yang bernama Syeikh Idris mengambil alih 
pengurusannya dan diteruskan lagi oleh waris keluarganya. 
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Guru dan Murid 


Sepanjang perjalanannya mencari ilmu yang menjangkau tempoh puluhan tahun dan 
merentasi sempadan Alam Melayu dan Tanah Arab, Syeikh Daud al-Fatani telah 
berkesempatan berguru dan menadah ilmu daripada sejumlah alim ulama dari pelbagai 
bangsa. Secara ringkasnya, antara gurunya termasuk Syeikh Abdullah al-Fatani 
(bapanya), Syeikh Idris al-Fatani (datuknya), Syeikh Safiyuddin al-Fatani (pakciknya), 
Syeikh Abdul Rahman bin Abdul Mubin al-Fatani dan Syeikh Muhammad Zain bin 
Faqih Jalaluddin al-Ashi. 

Gurunya di Mekah dan Madinah pula ialah Syeikh Muhammad Saleh ibn Syeikh Ibrahim 
al-Rais (Mufti al-Sha(i‘iyyah di Mekah), Syeikh Isa al-Barrawi (Syeikh al-Azhar), Syeikh 
Abdullah al-Sharqawi (Syeikh al-Azhar), Syeikh Muhammad ibn Ali al-Shinwani 
(Syeikh al-Azhar), Syeikh Muhammad As‘ad ibn Syeikh Muhammad Said Tahir, Syeikh 
al-Sayyid Ahmad al-Marzuqi dan Syeikh Muhammad Said ibn Muhammad Safar al- 
Madani. Di samping itu, beliau turut berguru dengan sejumlah ulama Alam Melayu di 
Mekah seperti Syeikh Abdul Samad al-Falimbani, Syeikh Muhammad Arsyad al-Banjari 
dan Syeikh Muhammad Nafis al-Banjari. 

Mengenai muridnya pula, majlis-majlis ilmunya dihadiri oleh pelbagai golongan pelajar 
termasuk jemaah haji, terutamanya yang datang dari Alam Melayu. Ramai juga dari 
kalangan muridnya yang menjadi ulama, pemerintah dan pembesar sekembali mereka ke 
watan kelak, antaranya:Syeikh Muhammad bin Ismail Daudi al-Fatani, Syeikh Abdul 
Halim al-Kalantani (penasihat agama kepada Sultan Muhammad I, Kelantan), Syeikh 
Muhammad Zain bin Mustafa al-Fatani, Syeikh Abdul Qadir bin Abdul Rahman al- 
Fatani, Syeikh Abdul Malik bin Isa, Terengganu, Syeikh Hasan bin Ishaq, Besut, 
Terengganu, Syeikh Ismail bin Abdullah, Minangkabau, Syeikh Muhammad Zainuddin 
bin Muhammad Badawi, Sumbawa, Syeikh Ahmad Khatib bin Abdul Ghaffar, Sambas, 
Muhammad Saleh bin Sunan Maulana Qadi @ Tengku Tembusai dan banyak lagi. 

Reputasi dan Sahsiah 

Syeikh Daud al-Fatani berpegang teguh kepada akidah berlandaskan kepada mazhab Ahli 
Sunnah wal Jamaah aliran Ash‘ariyyah dan Irkah dalam mazhab SyalTi. Dari aspek 
sahsiah, beliau adalah seorang yang warak, sangat merendah diri, mengakui kelemahan 
dirinya dan sentiasa bertawakal kepada Allah SWT. Di sebalik sifat tawaduk beliau ini, 
kebanyakan karyanya yang dicetak selepas kematiannya menyifatkannya sebagai ulama 
dan tokoh ilmuwan yang berwibawa. Selain gelaran “syeikh” yang lazimnya diberikan 
sebagai penghormatan kepada alim ulama, beliau turut digelar sebagai “guru yang alim 
lagi amat luas ilmunya” dan al- ‘alim al- ‘allamah al- ‘arif al-rabbani al-syeikh atau “yang 


478 



paling berilmu dalam kalangan ilmuwan yang arif lagi rabbani syeikh”. Pernyataan ini 
jelas menggambarkan kesemua sifat dan peribadi yang terangkum dalam diri dan sahsiah 
Syeikh Daud al-Fatani dan diakui oleh para ulama sezamannya dan selepasnya pula. 

Dari aspek yang lain, kewibawaannya terserlah terutamanya dalam aspek penghasilan 
karya agama. Bahkan, beliau sering dinobatkan sebagai pengarang kitab jawi yang paling 
produktif pada abad ke-19 dan tersenarai dalam Encyclopaedia of Islam yang diusahakan 
oleh sekumpulan orientalis Barat(Voorhoeve, P. 1965). Kemahiran dan kelancarannya 
membahaskan isu-isu fikah dan hadis secara ilmiah pernah digambarkan seperti berikut: 
“Melembut oleh Daud Fatani akan fikah dan hadis seperti melembutkan Daud Nabi akan 
batu dan besi”(Fauzi Deraman. 2010). 


Hasil Karya 

Sebagai pengarang, Syeikh Daud al-Fatani adalah antara yang paling produktif dan 
prolifik dalam kalangan masyarakat Melayu abad ke-19. Pandangan popular sering 
mendakwa bahawa beliau telah menghasilkan lebih daripada seratus buah karya 
sepanjang hayatnya. Walau bagaimanapun, anggaran tersebut tidak dapat dibuktikan oleh 
para pengkaji yang gigih mencari dan mengesan hasil karyanya. 

Berdasarkan kajiannya pada tahun 1990-an, (Wan Mohd Shaghir,1990) berjaya 
menyenaraikan 57 judul karya Syeikh Daud sama ada yang sudah bercetak mahupun 
yang masih dalam bentuk manuskrip. Beberapa tahun kemudian beliau berjaya mengesan 
empat buah lagi karya Syeikh Daud yang menjadikan jumlahnya sebanyak 61 buah. 
Namun, Ismail pula hanya sekadar dapat mengesan 41 buah karya (Ismail Che Daud. 
2001). Menariknya, usaha Mohd Zain juga membuahkan hasil yang hampir sama dengan 
yang diperoleh oleh Wan Mohd Shaghir, iaitu 60 judul (Mohd. Zain. 2002) 

Namun, sekiranya perkiraan ini hanya mengambil kira karyanya yang masih bercetak dan 
tersebar hingga ke hari ini, maka jumlahnya adalah lebih rendah lagi.(Matheson & 
Hooker, 1998) misalnya hanya berjaya mengesan 21 buah karya beliau, dan daripada 
jumlah ini hanya 12 sahaja yang boleh dijumpai di kedai-kedai buku di Patani, manakala 
selebihnya mungkin berada di tempat lain. Dalam nada yang sama, Fauzi berjaya 
menyenaraikan 20 judul karya beliau yang sudah bercetak dan berjaya dikesannya (Fauzi 
Deraman. 2010). 

Sebaliknya, pengesanan terhadap karyanya yang masih dalam bentuk manuskrip 
memberikan angka yang agak besar. Sebagai contoh, di Perpustakaan Negara Malaysia 
sahaja, terdapat 41 judul manuskrip karya Syeikh Daud dan kebanyakan daripadanya 
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mempunyai lebih daripada satu naskhah(Bradley, Francis R. 2007). Jumlah ini mungkin 
bertambah jika diambil kira manuskrip-manuskrip yang berada di perpustakaan lain 
ataupun yang masih tersimpan dalam koleksi individu. 

Walau apa pun, bilangan karya Syeikh Daud yang menjangkau puluhan buah ini 
menunjukkan kesungguhan dan minat beliau yang mendalam terhadap pengarangan. 
Tempoh kerjaya beliau sebagai pengarang berlegar antara tahun 1809 hingga 1843 dan 
berlangsung sekurang-kurangnya selama 34 tahun lamanya. Ini kerana, terdapat sejumlah 
karyanya yang tidak menyatakan tarikh penulisannya dan ini menyukarkan usaha 
pengesanan dan penyusunan secara kronologi. Secara puratanya, dianggarkan beliau 
menghasilkan satu hingga dua buah karya setahun. Hampir keseluruhan karyanya juga 
dihasilkan di Semenanjung Tanah Arab, terutamanya di Mekah dan Ta’if. 

Walaupun menggunakan judul berbahasa Arab, namun kebanyakan daripada karyanya 
dihasilkan dalam bahasa Melayu menggunakan tulisan Jawi. Perkara ini dilakukannya 
atas dasar kesedaran dan rasa tanggungjawab untuk mendidik dan menyampaikan ilmu 
agama kepada masyarakat sebangsanya yang rata-rata tidak berkemampuan untuk 
membaca dan memahami bahasa Arab. Menurut (Ismail,2001) kepujanggaan Syeikh 
Daud lebih terserlah jika seseorang mengamati kandungan karya-karyanya yang diolah 
dalam bentuk sastera yang indah serta mengocak perasaan pembaca dan bijak memilih 
ungkapan-ungkapan yang begitu seni lagi berkesan. 


Justeru, karya-karya Syeikh Daud tersebar dengan meluas dan digunakan sebagai teks- 
teks pengajian oleh masyarakat Melayu, bukan sahaja di Alam Melayu, bahkan juga di 
Mekah ketika itu. Kebanyakan daripadanya juga telah dicetak sejak daripada abad ke-19 
lagi oleh syarikat-syarikat percetakan di Timur Tengah dan kemudiannya diulang cetak 
oleh pelbagai syarikat percetakan di Alam Melayu seperti Singapura, Pulau Pinang, 
Surabaya dan Patani. Pada masa yang sama, terdapat sejumlah karyanya yang sudah tidak 
beredar dalam pasaran lagi dan boleh diklasifikasikan sebagai nadir pada hari ini. 

Karya-karyanya juga terdiri daripada pelbagai bentuk, namun yang paling banyak adalah 
berbentuk pengadaptasian semula, terjemahan, ulasan, ringkasan dan sebagainya. Subjek 
yang menjadi fokus pengkaryaannya juga adalah pelbagai dan merangkumi pelbagai 
aspek agama. Walau bagaimanapun, beliau paling banyak menghasilkan karya dalam 
bidang fikah diikuti akidah, tasawuf dan sebagainya. 

Antara judul karyanya ialah .Bisharah al-Ikhwan bi Asbab al-Mawt ‘ala al-Iman,al-Durr 
al-Thamin ji ‘Aqa ’id al-Mu ’minin,Kashf al-Ghummah fi Ahwal al-Mawta fi al-Barzakh 
wa al-Qiyamah,Ward al-Zawahir li Hall AIfaz ‘Iqd a/-Jawahir,Diya’ al-Murid fi 
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Ma‘rifah Kalimah al-TawhidJclah al-Albab li Murid al-Nikah bi al-Sawab.Nahj al- 
Raghibin wa Sabil al-Muhtadin,Fath al-Mannan li Sajwah al-Zubad,Bughyah al-Tullab li 
Murid Ma ‘rifah al-Ahkam bi al-Sawab,Kanz al-Minan ‘ala Hikam Abi Madyan,Hidayah 
al-Muta ‘allim wa ‘Umdah al-Mu ‘aIIim,AI-Jawahir al-Saniyyah fi Sharh al- ‘Aqa ’id al- 
Diniyyah wa Ahkam al-Fiqh al-Mardiyyah wa Tariq al-Suluk al-Muhammadiyyah,Furu‘ 
al-Masa ’il wa Usul al-Masa ’il, Kifayah al-Muhtaj fi al-Isra ’ wa al-Mi ‘rajjam ‘ al- 
Fawa ’id wa Jawahir aI-QaIa ’id dan lain-lain lagi. 

METODE DAN CORAK PENTAFSIRAN AL-QURAN SYEIKH DAUD AL- 
FATANI 

Seperti yang telah dijelaskan, penulisan Syeikh Daud al-Fatani mengenai tafsir al-Quran 
bertebaran dalam pelbagai karyanya dan tidak dikumpulkan dalam suatu karya yang 
khusus. Dalam konteks makalah ini pula, kajian terfokus untuk menganalisis corak dan 
metodologi pentafsirannya berdasarkan salah sebuah karyanya iaitu Jam ‘ aI-Fawa ’id wa 
Jawahir al-Qala ’id. Karya ini diselesaikan penulisannya di Mekah pada hari Jumaat 27 
Jamadil Awal 1239H bersamaan 29 Januari 1824M. Ia dicetak pertama kali di Mekah dan 
kemudiannya di Mesir dan masih diulang cetak oleh pelbagai syarikat penerbitan di Alam 
Melayu sehingga ke hari ini. Edisi bercetaknya yang masih dijual dalam pasaran 
lazimnya dijilid dengan kulit tebal. 

Karya besar ini terdiri daripada 332 halaman dan menampilkan karya hadis Syeikh 
Nuruddin al-Raniri berjudul al-Fawa ’id al-Bahiyyah di jidar halamannya. Ia juga sudah 
melalui proses pembetulan dan suntingan yang dilakukan oleh Haji Abdullah Thrahim 
Kedah dan Syeikh Ahmad Saad Pulau Pinang, mungkin sewaktu percetakannya di Mesir 
sekitar awal abad ke-20. Sebagai tambahan, halaman kandungan turut disertakan di akhir 
karya ini untuk memudahkan pembaca merujuk tajuk perbahasannya. Pada masa yang 
sama, sekurang-kurangnya 15 naskhah manuskrip karya ini terdapat di Malaysia; 12 
naskhah di Perpustakaan Negara Malaysia dan tiga naskhah lagi dalam simpanan 
Muzium Kesenian Islam Malaysia (Bradley, Francis R. 2007). Kewujudan dan 
penyebarannya yang meluas sama ada dalam bentuk bercetak mahupun manuskrip 
menunjukkan kegunaannya yang meluas oleh masyarakat Melayu sebagai teks pengajian 
agama yang popular. 

Dari aspek kandungan, karya ini boleh dikategorikan di bawah tema pelbagai. 
Perbincangannya merangkumi fadilat amalan dan akhlak tertentu seperti kelebihan 
basmalah, sabar, zuhud, kelebihan bulan-bulan seperti Rejab, Ramadan, Hari Asyura dan 
sebagainya, kelebihan melakukan ibadat seperti wuduk, sembahyang, zakat dan 
sebagainya, cerita dan kisah seperti Israk dan Mikraj, nasihat-nasihat agama, hak dan 
tanggungjawab anak, ibu bapa, isteri, suami, bab doa dan adab-adabnya, zikir, tahmid, 
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tasbih dan selawat ke atas Nabi SAW. Kandungan tajuk perbincangan yang mengandungi 
tafsiran al-Quran dalam karya ini pula ialah dalam konteks penceritaan kisah Nabi Yusuf 
a.s. Kisah yang diperikan secara panjang lebar ini mengambil sekitar 45 halaman (hal. 16 
hingga 61) dan banyak menukilkan ayat daripada surah Yusuf sebagai asas kepada jalan 
penceritaannya. Walaupun tidak dibentangkan dan dikupas sebagaimana lazimnya 
dilakukan dalam karya tafsir yang lain, namun pelbagai aspek pandangan dan metodenya 
dalam pentafsiran dapat dikenal pasti dan dirumuskan seperti berikut: 

Pendekatan Pentafsiran Secara Bertema 


Hasil penelitian para pengkaji mendapati bahawa metode yang digunakan oleh Syeikh 
Daud al-Fatani dalam mentafsirkan al-Quran ialah menjurus kepada pentafsiran tema atau 
terpilih atau yang dinamakan dalam istilah ilmu tafsir sebagai tajsir mawdu ‘i. Perkara ini 
jelas diperhatikan menerusi kesemua konteks tafsiran beliau yang berkaitan dengan 
penceritaan ( qasas ) dalam al-Quran iaitu kisah nabi Yaakob a.s. dan anaknya Nabi Yusuf 
a.s., Nabi Yunus a.s. dan juga Maryam. Demikian juga penceritaan beliau tentang kisah 
Israk dan Mikraj berdasarkan kepada ayat daripada surah al-Isra’. Di samping itu, Syeikh 
Daud al-Fatani juga membawa ayat-ayat al-Quran dalam perbahasan isu-isu lain dalam 
karya-karyanya sebagai dalil. 

Oleh yang demikian, Syeikh Daud al-Fatani tidak merasakan keperluan dan kewajipan 
untuk mentafsirkan keseluruhan ayat al-Quran mengenai sesuatu topik yang 
dibincangkan. Apa yang dilakukan ialah memilih sejumlah ayat yang dijadikan teras 
perbincangan dan disokong dengan pelbagai sumber agama yang lain seperti yang akan 
dibincangkan. Contohnya, semasa membahaskan kisah Nabi Yusuf a.s. dalam karyanya 
Jam‘ al-Fawa’id , beliau tidak membawa keseluruhan 111 ayat yang terkandung dalam 
surah Yusuf, sebaliknya hanya menukilkan sejumlah 34 ayat yang dipilih daripada ayat 
ketiga sehingga ayat yang ke-101 sebagai asas kepada pentafsirannya yang menceritakan 
keseluruhan sejarah Nabi Yusuf a.s. sehingga akhir kehidupan baginda. 

Pengajaran dan Nasihat daripada Ayat al-Quran 

Syeikh Daud al-Fatani sering memulakan pentafsiran beliau dalam membicarakan 
sesuatu topik dengan menerangkan kata-kata nasihat kepada para pembaca supaya 
memahami dan menghargai apa yang akan dibincangkannya (Sharifah, 2005). Dalam 
konteks Jam ‘ al-Fawa ’id, perkara ini dapat diperhatikan menerusi penerangan beliau ini 
apabila beliau memulakan pentafsiran kisah Nabi Yusuf a.s. dengan berkata: 

ULa~d jjdl 3U aUI v i' Ij.ywl v i' Uhj jjjjdl AjU£ auI jli Axjj 
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“Firman Allah Taala di dalam Kitab-Nya yang amat tinggi dan telah 
menghukumkan oleh Tuhan-mu ya Muhammad bahawa jangan kamu 
sembah melainkan akan Dia dan dengan dua ibu bapa kamu berbuat 
kebajikan” (al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. JanT aI-Fawa’id wa 
Jawahir al-Qa!a ’id. Patani: Matba ‘ah Ben Halabi. hal. 17.) 

Pendekatan yang dilakukan oleh Syeikh Daud al-Fatani dalam menasihati pembaca 
menerusi ayat 23 surah al-Isra’ yang menyuruh berbuat baik kepada kedua ibu bapa 
bukanlah sesuatu yang luar biasa atau janggal, bahkan ia mempunyai kaitan yang rapat 
dengan kisah yang dibawa tentang Nabi Yaakob a.s. iaitu bapa kepada Nabi Yusuf a.s. 
yang juga merupakan seorang anak yang baik dan patuh kepada ibu bapanya. Hal ini 
boleh ditemui dalam pernyataan oleh Syeikh Daud al-Fatani seperti berikut: 

“Bahawasanya orang yang terlebih bakti bagi ibunya Yaakob a.s. Maka 
adalah ia amat nyata ia padahal ia di dalam perut ibunya dan yang 
demikian itu bahawasanya ibu Yaakob itu bunting dengan satu bunting 
dua anaknya, maka tatkala sampailah bilang bulannya datang ketika 
beranak berkata keduanya di dalam perut ibunya dan ibunya mendengar ia 
akan perkataan keduanya, maka berkata salah seorang bagi taulannya beri 
jalan bagi ku hingga aku keluar dahulu daripada engkau. Maka berkata 
yang satunya jika engkau keluar dahulu daripada ku nescaya aku belah 
akan perut ibu ku hingga aku keluar daripada rusuknya, maka berkata 
yang satunya keluar oleh mu dahulu dan jangan engkau bunuh akan ibu 
ku, maka keluar yang pertamanya... dan keluar yang keduanya dinamakan 
Yaakob”. (al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam‘ al-Fawa’id wa 
Jawahir al-Qala ’id. Patani: Matba‘ah Ben Halabi. hal. 17) 

Menjelaskan Konteks Ayat al-Quran yang Ditafsirkan 

Demikian juga, menjadi kebiasaan Syeikh Daud al-Fatani untuk memerihalkan konteks 
dan latar belakang sesuatu isu atau topik yang ingin dibincangkannya sebelum 
memulakan pentafsiran ayat-ayat al-Quran yang berkaitan. Perkara ini dilakukan supaya 
pembaca dapat memahami dengan jelas suasana dan persekitaran ayat-ayat yang 
ditafsirkan dan boleh mengelakkan daripada berlakunya salah faham dan pemahaman 
yang bertentangan dengan prinsip al-Quran. 

Contohnya, sebelum beliau memulakan perbahasan topik utama mengenai kisah Nabi 
Yusuf a.s., Syeikh Daud al-Fatani terlebih dahulu memulakannya dengan penceritaan 
mengenai Nabi Yaakob a.s. yang merangkumi suasana kehidupan pada zaman baginda, 
kehidupannya sewaktu kecil, pelbagai kisah pelik yang dilalui dan perkahwinannya 
sehingga baginda diangkat menjadi nabi. Dalam hal ini, Syeikh Daud al-Fatani tidak 
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merujuk langsung kepada sumber ayat al-Quran. Sebaliknya beliau bersumberkan 
beberapa riwayat daripada Ibn Abbas r.a. dan lainnya. Perhatikan petikan berikut 
mengenai Nabi Yaakob a.s. mengenai hal ini iaitu: 

“Maka datang Yaakob kepada khal- nya, maka namanya Liyanan Banuwil 
dan adalah ia mempunyai kambing, dan datang Yaakob pada tahun sangat 
kemarau dan adalah pada negeri suatu telaga tempat beri minum kambing 
mereka itu, dan adalah ia dahulunya banyak airnya telah kering aimya, 
maka mengadu mereka itu kepada Yaakob akan yang demikian itu, 
maka mengambil Yaakob akan timba dan penarik air maka ditimbanya 
maka penuh air di dalam timbanya maka meminum ia daripadanya, 
kemudian maka dicurahkan yang lebihnya itu di dalam telaga maka tiba- 
tiba keluar mata air terpancar-pancar dan sampailah naik airnya seperti 
hadnya yang dahulu...” (al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam‘ al- 
Fawa ’id wa Jawahir aI-Qa!a ’id. Patani: Matba‘ah Ben Halabi. hal. 18). 

Pentafsiran al-Quran dengan al-Quran 


Salah satu pendekatan yang digunakan oleh Syeikh Daud al-Fatani dalam mentafsirkan 
al-Quran ialah menerusi pentafsiran ayat al-Quran dengan ayat al-Quran yang lain. Beliau 
juga berusaha untuk menghubungkaitkan antara ayat-ayat al-Quran dalam topik yang 
dibincangkan walaupun ia terpisah dalam surah yang berbeza. 

Contohnya dapat dilihat menerusi perkaitan dan hubungan tema yang terkandung dalam 
pengertian ayat 23 surah al-Isra’ yang berkait dengan apa yang dibincangkan dalam surah 
Yusuf seperti yang telah dibincangkan. 

Demikian jugalah yang dapat diperhatikan dalam perbahasannya mengenai peristiwa 
Israk dan Mikraj di mana beliau membincangkan tentang kisah ini dengan membawa 
ayat-ayat dari surah lain yang berkaitan dengannya. Hal ini jelas menunjukkan bahawa 
Syeikh Daud al-Fatani, walaupun tidak dikenali sebagai ahli tafsir, namun mempunyai 
kemampuan dan kebolehan yang tinggi dalam memahami dan menghubungkaitkan antara 
ayat dan surah, dan ini menggambarkan kehebatan beliau dalam bidang tafsir yang 
dikupasnya berdasarkan pendekatannya yang tersendiri. 

Pentafsiran al-Quran dengan Hadis 

Dari sudut penggunaan metode pentafsiran al-Quran dengan hadis, didapati bahawa 
Syeikh Daud al-Fatani tidak menukilkan riwayat-riwayat hadis daripada Rasulullah 
SAW, khususnya dalam konteks perbahasan cerita nabi Yusuf a.s. Ini disebabkan 
pendekatan beliau dalam karya ini adalah untuk menyokong pentafsirannya 
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menggunakan ayat-ayat al-Quran yang diterjemahkan mengikut kefahaman dan 
keilmuannya yang mendalam. Namun begitu, walaupun tidak menzahirkan pergantungan 
kepada mana-mana periwayatan hadis secara langsung, berkemungkinan besar beliau 
turut mengaplikasikan makna dan mafhum daripada riwayat-riwayat hadis tersebut secara 
tidak langsung. 

Pentafsiran al-Quran dengan Pandangan Sahabat r.a. 


Mengenai penggunaan metode pentafsiran al-Quran dengan pandangan para Sahabat r.a., 
didapati bahawa Syeikh Daud al-Fatani secara tidak langsung sebenarnya banyak 
merujuk kepada periwayatan para pentafsir dari kalangan Sahabat seperti Ibn Abbas r.a. 
dalam menerangkan maksud ayat. Hal ini boleh dilihat ketika beliau mentafsirkan ayat 31 
dari surah Yusuf seperti berikut: 


“Maka tatkala mendengar ia Zulaikha dengan tipu dayanya mencercakan 
dia, disuruh kepada mereka itu datang ke rumahnya clan disedicikan bagi 
mereka itu limau besar dan diberikan tiap-tiap seseorang daripada 
mereka itu satu sikkin, (kata) Ibn Abbas) maknanya muttaka ’an itu limau 
utrunj” (al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam ‘ al-Fawa ’id wa Jawahir 
cd-QaIa ’id. Patani: Matba ‘ah Ben Halabi. hal. 3F32). 


Dalam pernyataannya yang dipetik di atas, Syeikh Daud al-Fatani cuba menjelaskan dan 
membincangkan maksud muttaka 'an iaitu sejenis limaudengan merujuk kepada 
pandangan Ibn Abbas yang paling terkenal dalam kalangan Sahabat Rasulullah SAW 
sebagai mufasir. 


Demikian juga, metode yang sama digunakan ketika mentafsirkan ayat 13 dari surah 
Yusuf seperti berikut: 


iilj <AJl -... j\j 01 <■ -U 01 JlS 





“Bahawasanya aku sungguhnya mencluka cita akan claku bahawa kamu 
bawa berjalan kamu dengan dia, dan aku takut bahawa memakan dia oleh 
harimau dan kamu lalai daripadanya (kata Ibn Abbas) harimau itu 
saudaranya yang sepuluh dan yang memeliharakan dia itu iaitu Yahuza, 
dan pecah bumi itu iaitu telaga yang dijatuhkan di dalamnyci dan tiga hari 
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itu duduk di dalamnya” (al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam‘ al- 
Fawa ’id wa Jawahir al-Qa!a ’id. Patani: Matba ‘ah Ben Halabi. hal. 21). 

Pentafsiran al-Quran dengan Pandangan Tabiin 

Seterusnya, selain daripada merujuk kepada pandangan para Sahabat r.a., didapati Syeikh 
Daud al-Fatani juga banyak memetik kata-kata daripada Tabiin untuk mengukuhkan 
penjelasan beliau tentang maksud ayat al-Quran walaupun kadang-kadang beliau tidak 
menjelaskan ayat al-Quran yang berkaitan dengan kisah tersebut secara jelas dan 
langsung. 

Contohnya dalam pentafsiran kisah Nabi Yusuf a.s. adalah seperti berikut: 

(Kata) Wahab ibn Munabbih tatkala menyerulah malik akan Yusuf 
daripada penjara maka berhenti ia pada pintu dan membaca ia: 


iyS- *Jj 'jj ojLu ja Jj jr 4 

kemudian tunduk sujud ia, kemudian maka masuk ia kepada malik maka 
dibesarkan dia dan dimuliakan dan turun ia daripada sarir-nya tunduk 
merendahkan dirinya baginya, kemudian mendudukkan ia akan Yusuf di 
atas sarir-nya maka berkata: 


jjrud juXj LajJ iji-i) 
maka berkata Yusuf: 


Dalam pernyataan seterusnya, Syeikh Daud al-Fatani memetik kata-kata Ka‘ab al-Ahbar, 
seorang mufasir yang masyhur dalam kalangan Tabiin yang berketurunan Yahudi ketika 
menceritakan tentang keadaan kemarau. Kisah ini berkait dengan ayat 47 dan 48 surah 
Yusuf iaitu firman Allah Taala: 


^jjlj jj jijlSij ULa Yj kkloj ojjJa jj.Cok Laa IjIJ jjluj £-i*j jjc.jjj Jll 

f . . < „< S.rSa-T tt . . _ . „ . < . (» 


jj‘u<iVi lAa iiLiSa Yj j&i La ji^ij ^Ia4i (21ii 


„}*J 


j (j-? 


Syeikh Daud al-Fatani tidak memasukkan ayat ini dalam menceritakan suasana yang 
dihadapi oleh manusia pada masa itu yang mengalami kemarau dan kelaparan, akan 
tetapi beliau memetik riwayat daripada Ka‘ab al-Ahbar sebagaimana berikut: 
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“Kata Ka‘ab al-Ahbar maka aclalah kemarau itu dan laparnya dan 
balanya bertaburan pada segala negeri hingga sampai kepada negeri 
Kana ‘an, dan adalah segala negeri berhadap mereka itu kepada negeri 
Mesir dengan harta mereka itu dan mata benda mereka itu, dan hendak 
bertukaran akan makanan, dan syukur mereka itu akan Yusuf pada 
barang yang didengarnya daripada alamat orangyang kemurahan... ” (al- 
Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam ‘ aI-Fawa ’id wa Jawahir aI-QaIa ’id. 

Patani: Matba ‘ah Ben Halabi. hal. 42). 

Selain contoh ini, banyak lagi petikan daripada riwayat Tabiin yang dirujuk oleh Syeikh 
Daud al-Fatani dalam membincangkan kisah Nabi Yaakob a.s. dan anaknya Nabi Yusuf 
a.s. seperti riwayat daripada Mujahid dan lain-lain lagi. 

Ringkasnya, pergantungan beliau terhadap ayat al-Quran, hadis dan periwayatan para 
Sahabat dan Tabiin dalam mentafsirkan al-Quran boleh dikategorikan sebagai bentuk 
pentafsiran al-tafsir bi al-ma‘thur yang dianggap sebagai kaedah terbaik dan paling 
dipercayai dari sudut kesahihannya berbanding dengan kaedah al-tafsir bi al-ra V. 

Unsur Kontekstual dalam Pentafsiran Bahasa al-Quran 


Dari aspek penggunaan bahasa ketika mentafsirkan al-Quran, didapati bahawa Syeikh 
Daud al-Fatani sering mengadaptasikan dan menyesuaikan penggunaan istilah bahasa 
yang dekat dan difahami oleh masyarakat Melayu ketika itu walaupun ia 
berkemungkinan menyalahi maksud harfiah dan konotasi perkataan tersebut. Dalam 
konteks pentafsiran kisah Nabi Yusuf a.s., perkara ini dapat diperhatikan dengan jelas 
ketika beliau mentafsirkan ayat 13 dan 14 daripada surah Yusuf seperti berikut: 


jjjlac. <jc. pAj (jl i—aLkij ^j I_jja3j (jl jll 


“Bahawasanya aku sungguhnya menduka cita akan daku bahawa kamu 
bawa berjalan kamu dengan dia, dan aku takut bahawa memakan dia oleh 
harimau dan kamu lalai daripadanya... ”. 


(jjjjuikJ 131 Uj Lac. jp4j i— jj 31I (jjl IjlLs 


“Demi Allah jika memakan akan dia oleh harimau clan adalah kami 
sekaliannya ‘usbah yang mengeras akan dia, dan bahawasanya tiba-tiba 
adalah kami sanya daripada orang yang kerugian” (al-Fatani, Daud 
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binAbdullah. t.th. Jam‘ al-Fawa’id wa Jawahir al-Qala’id. Patani: 
Matba ‘ah Ben Halabi. hal.41). 


Dalam ayat ini, Syeikh Daud al-Fatani telah mentafsirkan perkataan al-dhi’b sebagai 
“harimau”. Perkara ini jelas bertentangan dengan pengertian asal perkataan ini dari aspek 
bahasa yang menyatakannya sebagai “serigala” dan turut digunakan secara meluas oleh 
para mufasir lain. Sebenarnya, dalam hal ini, pertentangan tersebut berlaku bukan kerana 
beliau tidak mengetahui makna sebenar perkataan al-dhi’b, akan tetapi beliau melihat 
kepada makna yang lebih bersesuaian dengan suasana dan persekitaran masyarakat 
Melayu di Alam Melayu yang tidak didiami oleh serigala dan mereka mungkin tidak 
mengenalinya. 

Sebaliknya, harimau yang juga merupakan haiwan pemangsa lebih dikenali dalam 
kalangan masyarakat Melayu sebagai sejenis haiwan liar yang memakan manusia dan 
haiwan lainnya. Dengan mentakwilkan makna perkataan tersebut kepada harimau telah 
mendekatkan pemahaman masyarakat Melayu terhadap ayat tersebut tanpa perlu 
penerangan yang lebih lanjut mengenai sifat dan tabiat haiwan al-dhi’b tersebut. 

Dari aspek lain, Syeikh Daud al-Fatani juga didapati mengekalkan penggunaan perkataan 
Arab dalam pentafsirannya dan tidak menterjemahkannya ke dalam bahasa Melayu 
walaupun perkataan itu asing dan tidak terdapat dalam perbendaharaan kata bahasa 
Melayu. Sebagai contoh, perkataan ‘usbah dalam ayat di atas. Perkataan ini bermaksud 
“sekumpulan atau sepasukan orang yang akan melindungi Nabi Yusuf dari diapa- 
apakan”. Demikian juga beliau mengekalkan penggunaan lafaz khal yang menunjukkan 
makna “bapa saudara” dan contoh-contoh lain lagi. 

Berkemungkinan Syeikh Daud al-Fatani menghadapi kesukaran dalam mencari makna 
seerti perkataan tersebut ataupun maksudnya yang tepat dalam bahasa Melayu. Oleh itu, 
beliau mengekalkan penggunaan Arab perkataan tersebut dan pembaca yang inginkan 
penjelasan lanjut perlulah berguru dengan mereka yang mengetahui. Secara tidak 
langsung juga, Syeikh Daud al-Fatani menekankan peranan guru dalam mensyarahkan 
makna teks di samping kewujudan buku pembelajaran sebagai bahan rujukan. 

Penggunaan Isra dliyyat dalam Pentafsiran al-Quran 

Dalam konteks pentafsiran kisah-kisah dalam al-Quran, Syeikh Daud al-Fatani lebih 
gemar menjelaskan aspek penceritaan terlebih dahulu sebelum disusuli dengan ayat-ayat 
al-Quran yang berkaitan. Keadaan ini berbeza daripada corak pentafsiran yang biasa 
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dilakukan oleh para mufasir yang lain yang mendahulukan petikan ayat-ayat al-Quran 
terlebih dahulu sebelum menjelaskannya. 

Demikian juga, beliau bersikap selektif dalam ayat-ayat al-Quran yang dipetik seperti 
yang telah dibincangkan. Mungkin fokus beliau adalah untuk memerikan sesuatu kisah 
dan pengajaran yang boleh didapati daripadanya dengan gaya yang lebih difahami dan 
diminati oleh para pembaca dari kalangan masyarakat awam berbanding penerangan yang 
sarat dengan pendalilan dan perbincangan ilmiah. 

Dalam hal ini, didapati beliau banyak merujuk dan memetik periwayatan isra 'iliyyat 
dalam pentafsiran al-Quran. Isra ’iliyyat merujuk kepada periwayatan yang bersumberkan 
Ahli Kitab (Yahudi dan Nasrani) dalam menghuraikan sesetengah perkara dalam al- 
Quran yang juga terdapat dalam Taurat dan Injil seperti kisah para nabi, nama individu 
tertentu dan sebagainya (Mannak 1990). Para ulama khasnya amat berhati-hati dalam 
menerima periwayatan isra 'iliyyat. 

Sesetengahnya menolak langsung periwayatan ini manakala yang lain pula lebih terbuka. 
Sekiranya ia menyalahi aspek agama, ia ditolak. Namun, sekiranya ia mengandungi 
maklumat tambahan yang tidak bercanggah dengan agama, terpulang kepada seseorang 
sama ada untuk menerima atau menolaknya (Muhammad. 1988). 


Dalam konteks pentafsiran yang dilakukan oleh Syeikh Daud al-Fatani, tujuan merujuk 
kepada periwayatan isra 'iliyyat ialah untuk memberikan penjelasan lebih lanjut terhadap 
makna sesetengah ayat, kerana dalam riwayat isra ’iliyyat banyak mengandungi 
penceritaan yang terperinci tanpa mengambil kira aspek kesahihannya. Riwayat 
isra ’iliyyat boleh dikenali berdasarkan kepada sumber periwayatnya terutamanya 
daripada Ka‘ab al-Ahbar dan Wahab ibn Munabbih yang terdiri dari kalangan Tabiin. 
Kedua-duanya dipercayai dari keturunan Yahudi yang arif mengenai kandungan kitab- 
kitab samawi yang lain seperti Taurat dan Injil yang turut mengandungi pelbagai kisah 
yang diceritakan dalam al-Quran. 


Contohnya boleh dilihat daripada riwayat mengenai kemarau di Mesir oleh Ka‘ab al- 
Ahbar seperti yang telah dibincangkan sebelum ini. Contoh lain mengenai unsur-unsur 
isra’iliyyat juga terdapat dalam penjelasan beliau mengenai ayat 17 surah Yusuf 
mengenai dialog antara Nabi Yaakob a.s. dan harimau yang didakwa memakan Nabi 
Yusuf seperti berikut: 




lll (j/sjkj Clul Laj liauis Ak- i_Lusjj liSjjj (jntsii UjaI ul IjIjIj Ijlll 

1 . - ' ' " s ^ 

jjSJlUa US jlj 
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“...maka melihat Yaakob kepadanya dan berkata ia bagi mereka itu apa 
ini? Jawab sekaliannya inilah harimau yang makan kambing kami, maka 
tiada sangka kami akan memakan saudara kami, maka kami tangkap akan 
dia bawa kepada mu... dan Yaakob berkata hampirkan oleh kamu kepada 
aku, maka menghampirkan harimau itu kepadanya hingga hampir 
lututnya dengan lututnya, maka mengangkatkan Yaakob itu akan 
tangannya ke langit dan berkata ia hai Tuhan ku! Perkenankan oleh Mu 
seru aku dan kasihan ‘ibrah-ku, maka lepaskan bagi ku lidah harimau itu 
dengan kudrat Engkau, bahawasanya Engkau atas tiap-tiap suatu amat 
kuasa, maka menutur Allah akan harimau itu maka berkata ia (al-salam 
‘alayka ayyuha al-nabi), maka sahut ia (wa ‘alayka al-salam), hai 
harimau! Maka dengan apa dosa engkau terkejutkan pada aku akan anak 
ku, maka berkata harimau itu, tiada! Dan demi Allah dan sebenar mu! 
Tiada aku makan dagingnya dan tiada aku minum akan darahnya dan 
tiada aku jatuhkan bulunya, dan tiadalah bagi ku dengan anak engkau 
janjian, dan bahawasanya aku ini harimau yang dagang dengan negeri 
kamu, aku datang daripada pihak negeri Mesir menuntut saudara ku, dan 
telah ghaib daripada aku beberapa tahun tiada aku ketahui hidup ia, 
maka aku harap akan dia, atau mati maka aku ihtisab kepada Allah, dan 
bahawasanya daging anbia itu haram atas kami dan atas segala 
binatang”( al-Fatani, Daud bin Abdullah. t.th. Jam‘ aI-Fawa’id wa 
Jawahir al-QaIa ’id. hal. 24). 


Pemyataan yang dipetik di atas oleh Syeikh Daud al-Fatani adalah salah satu contoh 
periwayatan isra 'iliyyat yang tidak terdapat dalam al-Quran. Secara zahirnya, dialog yang 
berlaku antara manusia dan haiwan yang diceritakan tersebut kelihatan tidak logik dan 
tidak boleh dipercayai walaupun ianya tidak mustahil bagi seorang nabi sebagaimana 
yang dianugerahkan Allah SWT kepada Nabi Sulaiman a.s. yang mampu berkata-kata 
dengan bahasa binatang. Isunya di sini ialah Syeikh Daud al-Fatani memetik riwayat ini 
tanpa menyatakan sumbemya dan status kesahihannya walaupun niatnya untuk 
memudahkan pemahaman pembaca dan menarik minat mereka untuk mengikuti jalan 
ceritanya. 

KESIMPULAN 

Kesarjanaan Syeikh Daud al-Fatani dalam pelbagai bidang ilmu Islam sememangnya 
tidak dapat disangkal dan diragukan oleh sesiapapun. Dalam bidang tafsir al-Quran 
secara khasnya, ketokohan beliau dalam hal ini juga dapat diperhatikan walaupun beliau 
hanya menghasilkan penulisan yang selektif mengenainya dan tidak pernah menghasilkan 


490 



karya tafsir yang khusus. Tafsiran al-Quran yang beliau lakukan pada umumnya 
menggambarkan pandangan si penulis itu sendiri mengenai al-Quran selain 
penterjemahan dan pemahaman terhadap ayat-ayat yang ditafsirkannya. Kebanyakan 
contoh tafsiran yang dilakukan adalah dalam konteks penceritaan ( qasas) dalam al- 
Quran. Oleh yang demikian, hanya pendekatan beliau dalam aspek ini yang dapat 
diperhatikan, sedangkan aspek berkaitan ayat-ayat akidah dan hukum tidak disentuh 
langsung. 

Pendekatan Syeikh Daud al-Fatani adalah berteraskan tema tertentu dan mendekati 
kaedah tafsir mawdu‘i. Selain mementingkan pengajaran daripada ayat, beliau juga 
mementingkan aspek latar belakang, konteks dan suasana persekitaran peristiwa yang 
ditafsirkan supaya lebih jelas difahami oleh pembaca. Pun begitu, kaedah yang 
digunakannya tetap merujuk seperti apa yang telah dibuat oleh para mufasir 
pendahulunya iaitu menggunakan kaedah al-tafsir bi al-ma ’thur yang berteraskan kepada 
pentafsiran al-Quran dengan al-Quran dan sumber-sumber periwayatan. 

Pada masa yang sama, terzahir kreativiti dan pendekatan beliau yang khas dalam 
mentafsirkan sejumlah istilah dan perkataan mengikut konteks pemahaman masyarakat 
setempat walaupun ia mungkin bertentangan dengan makna secara literal. Perkara ini 
menjadi bukti penting penyesuaian dan pengadaptasian takwilan makna al-Quran sebagai 
sumber wahyu yang relevan kepada semua umat manusia dalam persekitaran mana pun. 
Demikian juga, pergantungan beliau kepada periwayatan isra ’iliyyat secara berleluasa 
dengan tujuan untuk memerihalkan sesuatu kisah secara panjang lebar perlu kepada 
penelitian yang lebih lanjut. Hal ini disebabkan oleh status kesahihan makna, sumber dan 
kredibiliti periwayatan tersebut yang langsung dipetik dan dirujuk tanpa sebarang 
komentar dan ulasan. Walau apa pun, sumbangan yang diberikan oleh Syeikh Daud al- 
Fatani dalam bidang tafsir al-Quran adalah sesuatu yang signifikan dalam konteks Alam 
Melayu. Ia bukan sahaja boleh dijadikan salah satu sumber pengkajian tafsir dalam 
bahasa Melayu, bahkan menggambarkan perkembangan pemikiran dan keilmuan 
masyarakat Melayu ketika itu. 
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ABSTRAK 


Dawam Rahardjo adalah seorang tokoh pembaharu dan pentafsir di Indonesia. Sebagai seorang 
pembaharu, Dawam Rahardjo berpendapat bahawa umat Islam sekarang ini berada dalam kejumudan 
sehingga menyebabkan kemunduran umat. Hal ini disebabkan kerana umat masih berpegang dengan 
ideologi lama baik dalam pemikiran mahupun dalam bidang pentafsiran al-Qur’an. Untuk membebaskan 
umat daripada kejumudan maka yang diperlukan adalah pemodenan ideologi. Pemodenan ideologi yang 
dimaksud adalah meneroka kembali dan membuka pintu ijtihad dalam agama. Tidak dinafikan bahawa 
Dawam Rahardjo telah banyak memberikan sumbangan terhadap pemikiran Islam dalam bidang 
penafsiran aI-Qur’an walaupun terkadangpentafsiran dan pemikirannya mengundang kontroversi. Kajian 
ini bertujuan untuk memperkenalkan Dawam Rahardjo dan mengenal pasti beberapa pemikiran Dawam 
Rahardjo dalam mentafsirkan ayat-ayat aI-Quran. Bagi tujuan ini analisis data akan dilakukan dengan 
menganalisis beberapa karya beliau. Metodologi yang digunakan dalam kajian ini adalah metode 
kepustakaan iaitu dengan menumpukan kajian terhadap karya-karya yang ditulis Dawam Rahardjo 
berkenaan aI-Quran. Pemerolehan data dari karya-karyanya amat diperlukan guna membantu memahami 
pemikirannya dalam penafsiran ayat-ayat aI-Quran. Hasil kajian didapati bahawa pemikiran Dawam 
Rahardjo dalam manafsirkan ayat-ayat al-Qur’an bercanggah dengan pendapat majoriti ulama, dan 
mengandung kontroversi, seperti penafsiran beliau tentang makna Islam, kebebasan beragama, riba dan 
bunga bank, poligami dan kesetaraan jender. 

Keywords: Pemikiran, Dawam Rahardjo, Penafsiran, Al-Qur’an. 


PENDAHULUAN 

Islam adalah salah satu agama samawi yang diturunkan oleh Allah swt dengan kitab 
sucinya iaitu al-Qur’an. Al-Qur’an diturunkan untuk menyempumakan segala kitab suci 
agama samawi lainnya, oleh sebab itulah al-Qur’an dijadikan Allah swt sebagai mukjizat 
agong untuk nabi Muhammad s.a.w, yang mana di dalamnya terdapat pelbagai hukum 
dan ilmu pengetahuan yang sesuai setiap zaman. Kemudian oleh sebab itu juga banyak 
para ulama mengkaji tentang al-Qur’an rnulai dari zaman Rasulullah s.a.w, sahabat, 
tabi’in dan sampai sekarang, pentafsiran al-Qur’an masih selalu dikaji oleh cendikiawan 
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muslim. Antara cendikiawan Islam yang telah menceburi bidang tafsir zaman sekarang di 
Nusantara adalah Dawam Rahardjo. 

Dawam Rahardjo adalah salah seorang tokoh pembaharu Indonesia. Ia dikenali sebagai 
seorang tokoh multidimensi kerana ia adalah ahli ekonomi, usahawan, budayawan, tokoh 
sosial keagamaan, pemikir dan pentafsir (Saiful Amin Ghofur, 2008). Adapun 
pemikirannya dalam bidang tafsir telah dikenal luas oleh pemikir-pemikir Islam lainnya 
di Indonesia. Dawam Rahardjo juga berpengaruh terhadap pembaharuan pemikiran di 
Indonesia melalui pembaharuan ideologi. Dalam bidang tafsir beliau telah menghasilkan 
beberapa tema pentafsiran ayat-ayat al-Qur’an. Kebanyakan tafsirannya bertemakan 
sosial, ekonomi dan budaya. 


Salah satu wacana yang dikemukakan Dawam Rahardjo untuk memperkasa pemodenan 
Islam adalah sekularisasi. Dalam pelbagai kenyataannya, Dawam Rahardjo 
mengemukakan bahawa penamatan krisis keagamaan Islam yang selama ini terlibat dapat 
dilakukan dengan menerapkan sekularisasi dan pluralisasi. Meskipun idea ini sangat 
kontroversi, menurutnya sekularisasi dan pluralisasi merupakan jalan yang paling adil 
untuk menyelamatkan Islam itu sendiri daripada bahaya kapitalisasi dan penggunaan 
yang sewenang-wenang atas nama Islam oleh kepentingan rejim atau kekuatan tertentu. 
Islam harus diliberalisasikan daripada pengaruh-pengaruh seperti demikian. 

Pemikiran Dawam Rahardjo tentang teks keagamaan adalah seperti kebanyakan 
pemikiran tokoh-tokoh liberal lainnya. Agama menurutnya harus ditafsir secara terus 
menerus sesuai dengan keadaan semasa, supaya pemikiran keagamaan tidak mati. Jika 
seorang pemikir tidak sanggup melahirkan kontekstualiti gagasan untuk agamanya, serta 
ulama tidak sanggup bertanggung jawab atas agamanya, di situlah akan bermulanya 
kematian agama. Semua harus berani mempertahankan kebebasan pada saat kebebasan 
benar-benar terancam. 


Pemikiran Dawam Rahardjo dalam memahami teks agama atau al-Qur’an lebih banyak 
bertumpu kepada penggunaan akal dan berfikir bebas. Dawam adalah seorang yang selalu 
bangga jika disebut sebagai intelektual liberal. Ia selalu menekankan bahawa 
“pencerahan pemikiran” hanya dapat dicapai dengan keberanian bcrPikir bebas. Terkait 
dengan hal ini, Dawam Rahardjo selalu memahami al-Qur’an secara kontekstual. Bahkan 
tidak jarang, seakan-akan pemahaman atau penafsiran beliau terhadap kitabullah dinilai 
sudah sangat berani melewati batas-batas yang menurut sebahagian ulama bukan sebagai 
objek ijtihad. Dalam hal ini, misalnya ayat riba. Ayat-ayat riba dalam al-Qur’an sudah 
jelas dan terang ayat tersebut qat’i di/a/ah nya. Sehingga tidak layak untuk berijtihad 
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lagi. Namun ayat tersebut menurut Dawam masih dapat menimbulkan pentafsiran yang 
baru (Ali Musyaffa’, 2005). 

Penafsiran al-Qur’an yang dilakukan oleh Dawam Rahardjo mencakupi pelbagai macam 
hal, antaranya soal akidah, sosial, hukum, ekonomi, toleransi antar umat beragama dan 
lainnya. Dawam Rahardjo menggiring pemahaman umat kepada sebuah pemahaman 
yang baharu, yang berbeza dengan pandangan masyarakat awam selama ini. Akibatnya 
beberapa bentuk penafsiran Dawam Rahardjo terhadap ayat-ayat al-Qur’an menimbulkan 
pelbagai kontroversi pemikiran di Indonesia. 

BIOGRAFI DAWAM RAHARDJO 

Nama Dawam Rahardjo tidak asing lagi dalam khazanah intelektual Islam Indonesia. 
Dawam Rahardjo dikenali sebagai pemikir Islam progresif yang selalu memperhatikan 
masalah-masalah sosial keagamaan dan pembinaaan masyarakat, khususnya dalam 
bidang ekonomi. Ia merupakan cendekiawan muslim yang selalu bersikap kritis terhadap 
fenomena dan perubahan sosial yang terjadi di masyarakat apabila berbeza dengan 
kerangka pemikiran yang dianutnya (Ngainun Naim, 2012). 

Nama penuh Dawam Rahardjo ialah Mohammad Dawam Rahardjo, lahir pada 20 April 
1942 di kampung Belawarti, Bandar Solo, Jawa Tengah (Ihsan Ali-Fauzi et al., 2012). 

Pendidikan awal Dawam Rahardjo lebih banyak bersinggung dengan pendidikan agama. 
Pada masa ini dia banyak mendapatkan dasar-dasar pemahaman mengenai Islam. Hal ini 
berangkat dari sokongan keluarganya. Ayahnya adalah orang yang pertama menanamkan 
kecintaanya terhadap al-Qur’an. Menurut Dawam Rahardjo (1996) ayahnya adalah 
seorang mufasir. 

Dawam Rahardjo memiliki minat yang kuat terhadap al-Qur’an dan tafsir. Ia gemar 
mempelajari pelbagai kitab-kitab tafsir mahupun buku-buku yang berkaitan dengan al- 
Qur’an. Sejak remaja ia sudah mulai membaca beberapa kitab tafsir antaranya Tafsir Al- 
Azhar karya Buya Hamka dan The Holy Quran karya Maulana Muhammad Ali, yang 
diterjemahkan oleh Moch Bahrun dengan judul Quran Suci. 

Dawam Rahardjo ketika kanak-kanak mendapatkan pendidikan formal bidang agama 
daripada madrasah. Mula-mula ia masuk tadika Bustanul Athfal Muhammadiyah, di 
Kauman. Kemudian setelah itu ia melanjutkan pendidikan ke Madrasah Ibtidaiyah 
Muhammadiyah di Masjid Besar Solo. Setiap hari Dawam Rahardjo mengikuti dua 
sekolah sekaligus. Pendidikan akademik ia dapati ketika bersekolah di Sekolah Rakyat 
(SD Negeri) Loji Wetan di pagi hari. 
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Adapun pendidikan diniyah ia dapatkan di Madrasah Diniah Al-Islam, yang mana ia 
belajar di madrasah tersebut pada sebelah petang. Di madrasah tersebut ia mendapatkan 
dasar-dasar pendidikan agama seperti bahasa Arab, fekah, tafsir dan hadith (Ihsan Ali- 
Fauzi et al., 2012). Setelah menamatkan pelajaran di sekolah rendah, ia kemudian 
melanjutkan pendidikan ke peringkat selanjutnya iaitu Sekolah Menegah Pertama (SMP) 
1 Solo yang mana sekolah tersebut dianggap sebagai sekolah elit peringkat menengah 
ketika itu. 

Setelah menamatkan pelajaran di sekolah menengah pertama pada tahun 1957, Dawam 
Rahardjo kemudian melanjutkan pelajarannya ke sekolah menengah atas di Sekolah 
Menengah Atas (SMA) Manahan, Solo. Pada peringkat ini ia tidak dapat melanjutkan 
sekolah diniyah lagi, hal ini kerana masa persekolahan dimulai pada pukul 12.00 tengah 
hari. Sedangkan sekolah diniyyah jadualnya adalah pada petang hari. 

Setelah menamatkan pembelajaran di sekolah menengah atas pada tahun 1961, kemudian 
ia melanjutkan pendidikan sarjana muda ke Universiti Gajah Mada (UGM) Jogjakarta 
dengan mengambil jurusan ekonomi. 

Sebelum menuntut ilmu di UGM, Dawam Rahardjo pernah sempat merasakan belajar di 
Idaho, Amerika Serikat selama satu tahun dengan mengikuti program American Fielcl 
Ser\’ice (AFS) (Dawam Rahardjo, 2010). Di Idaho, Amerika Serikat, Dawam Rahardjo 
belajar di Borah High School. Di Amerika Serikat inilah ia mulai mengenal pluralisme. Ia 
belajar tentang agama Kristian, bahkan ia pada setiap hari Ahad pergi ke gereja. Ia ikut 
dalam kumpulan penyanyi gereja dan kumpulan Sunclay Morning Class yang 
mengajarkan Bible di First Presbytarian Church (Ihsan Ali-Fauzi et al., 2012). 


Sepulangnya dari Amerika Serikat barulah ia melanjutkan pendidikan sarjana muda di 
Fakulti Ekonomi Universitas Gadjah Mada Jogjakarta pada tahum 1961. Kalau Solo 
merupakan tempat dimana dia mendapatkan dasar-dasar pemahaman mengenai Islam, 
maka di Jogjakarta minatnya terhadap pemikiran keislamannya berkembang. Setidak- 
tidaknya ada tiga hal penting yang perlu disebut berkenaan perkembangan pemikirannya 
tentang keislaman (Dawam Raharjo, 1999). 

Pertama, adalah situasi sosial keagamaan dan politik Indonesia. Berbanding dengan 
tempoh-tempoh sebelumnya, Indonesia pada dekad 1960 an masih disibukkan dengan 
percanggahan ideologi dan politik antara Islam dan Negara. Situasi demikian muncul 
antara lain disebabkan idealisma dan aktivisma para pemikir dan pengamal politik Islam 
generasi pertama lebih condong kaku dalam pemikiran. Kecenderungan itulah yang 
mendatangkan kesan-kesan sosial politik yang tidak menguntungkan komuniti Islam. 
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Hal ini lah yang kemudian menimbulkan pemikiran dan pergerakan yang baru. 
Pergerakan ini dipelopori oleh generasi muda untuk menemukan sintesa yang 
memungkinkan dalam soal hubungan antara Islam dan politik negara. Dalam kerangka 
itulah mereka perlu melakukan kajian ulang atas posisi agama Islam dalam kehidupan 
sosial dan politik seharian masyarakat, khususnya berkaitan dengan aspek teologi. 

Kedua, penglibatan Dawam Rahardjo dalam organisasi pelapis Himpunan Mahasiswa 
Islam (HMI) Jogjakarta. Sebagai organisasi pelapis mahasiswa Islam yang berpengaruh 
pada waktu itu, HMI tidak kebal terhadap pengaruh-pengaruh pergolakan politik. 
Sebaliknya, beberapa aktivis justeru memainkan peranan penting dalam memberikan 
tindak balas terhadap situasi sosial-politik Indonesia. Hal ini tampak dalam wacana yang 
dibangunkan oleh tokohnya, baik yang ada di Jogjakarta mahupun di Jakarta yang 
berusaha untuk mengkaitkan Islam dengan persoalan-persoalan seharian masyarakat yang 
bersifat empirik. 

Ketiga, aktiviti Dawam Rahardjo dalam sebuah kumpulan perbincangan bernama Limited 
Group yang dipimpin oleh Mukti Ali. Kumpulan ini dihadiri secara rutin oleh Dawam 
Rahardjo dan rakan-rakannya. Dalam kumpulan ini Dawam Rahardjo dan rakan-rakannya 
membincangkan masalah-masalah keagamaan, sosial, politik, ekonomi dan sebagainya 
secara terbuka tanpa merasa takut untuk dicap telah keluar daripada kaedah-kaedah 
agama dan teologi yang lazim. 

Ketiga faktor diatas mempunyai pengaruh yang sangat besar terhadap corak pemikiran 
keislaman Dawam Rahardjo. Dilihat dari aspek pengetahuan dan pengalaman yang 
diperoleh, baik melalui tahap pendidikan formal mahupun melalui aktiviti berorganisasi 
dan kumpulan perbincangan, Dawam Rahardjo dihadapkan secara langsung pada situasi 
sosial politik yang cenderung tidak menguntungkan umat Islam di Indonesia. Termasuk 
dalam hal ini persoalan sosial ekonomi yang dihadapi umat Islam seperti ketertinggalan 
dan kemiskinan yang melanda majoriti umat Islam Indonesia. 

Dalam terori pemikiran keislaman yang berkembang di antara pemikir-pemikir Islam. 
Dawam Rahardjo (2010) amat terkesan teori reconstruc yang ditawarkan oleh pemikir- 
pemikir Islam seperti Fazlur Rahman, Hassan Hanafi dan Abed al-Jabiri. Hal ini 
menurutnya teori tersebut lebih tepat dan memberikan jalan untuk umat Islam dalam 
melakukan perubahan dan pemodenan menuju keadaan yang lebih baik dari segi 
pemikiran. 
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PANDANGAN TENTANG AL-QUR’AN 


Sebagaimana umumnya pengkaji al-Qur’an, Dawam Rahardjo tak luput menjelaskan apa 
itu al-Qur’an dalam pandangannya. Secara ontologi (hakikat) al-Qur’an menurut Dawam 
Rahardjo (1996)ialah kitab wahyu yang diturunkan langsung dari Allah yang 
disampaikan dengan bahasa yang terang dan mudah difahami. Pengertian ini selari 
dengan firman Allah s.w.t dalam surah al-Dukhan ayat 58: 


Maksudnya: 




Maka sesungguhnya tujuan Kami memudahkan Al-Quran dengan bahasamu 
(wahai Muhammad), ialah supaya mereka (yang memahaminya) beringat dan 
insaf (untuk beriman dan mematuhinya). 

Oleh itu, menurut Dawam Rahardjo, al-Qur’an adalah kitab yang diperuntukkan bagi 
semua kalangan, tanpa memandang tahap kemampuan berfikir. Semua orang dengan 
tahap kemampuan berfikir yang berbeza boleh memahami al-Qur’an dengan tingkatan 
yang berbeza pula. 

PANDANGAN TENTANG TAFSIR 


Pandangan tentang tafsir, Dawam Rahardjo tidak membincangkannya secara khusus atau 
spesifik. Namun di beberapa perbincangan dalam bukunya tersirat makna kepada hal 
tersebut (Dawam Rahardjo, 1996). Untuk membicarakan tafsir menurut pandangan 
Dawam Rahardjo, di sini digunakan pengkategorian tafsir sebagaimana kategori tafsir 
yang dilakukan Abdul Mustaqim (2008), iaitu tafsir sebagai produk dan tafsir sebagai 
proses. Dawam Rahardjo dalam beberapa kesempatan kelihatan serius membicarakan 
aspek ini, terutama tafsir sebagai proses. Namun begitu, perbincangan Dawam Rahardjo 
mengenai tafsir akan bermula dengan tafsir sebagai produk. 

Dawam Rahardjo menyamakan tafsir dengan pemahaman. Baginya, tafsir adalah sebuah 
pemahaman. Secara tersirat Dawam Rahardjo (1996) mengertikan tafsir sebagai cara 
untuk memahami ayat al-Qur’an secara mendalam dengan melakukan analisa. 
Pengkajian yang dilakukan harus menggunakan metode tertentu, 
misalnya menjelaskan ayat al-Qur’an berdasarkan ayat al-Qur’an itu sendiri, atau 
lebih masyhur dikenali sebagai tafsir al-Qur’an bi al-Qur’an. 

Selain itu, tafsir sebagai produk bagi Dawam Rahardjo mengandung kebenaran yang 
temporal atau relatif. Pada istilah ini maksudnya ialah pemahaman orang terhadap 
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maksud al-Qur’an akan sentiasa berubah mengikut perkembangan masa dan zaman. 
Beliau memberi contoh, dalam al-Qur’an larangan mencuri dan membunuh umpamanya 
akan berlaku terus sepanjang sejarah manusia. Hanya sahaja, tafsiran orang mengenai 
keadilan dalam menghukum kejahatan tersebut boleh berkembang dari semasa ke 
semasa. Jelas Dawam Rahardjo, apa yang ditafsirkan oleh mufassir kontemporari 
mengenai satu istilah tertentu seperti yang dilakukan oleh Fazlur Rahman, al-Mawdudi, 
atau Muhammad Asad tentu saja berbeza dengan apa yang dituliskan oleh al-Suyuti dan 
al-Tabari di masa lampau. 

Kebenaran tafsir yang temporal tersebut menjadikan tafsiran baru atas al-Qur’an adalah 
perkara yang mustahak. Ini membawa Dawam Rahardjo untuk membicarakan tafsir 
sebagai proses. Dalam membicarakan tafsir sebagai proses, perhatian Dawam Rahardjo 
boleh ditujukan kepada dua perkara, tafsir sebagai usaha pembaharuan dan kaedah tafsir. 
Menurut Dawam Rahardjo, umat Islam akan terus mencipta masa depannya dengan al- 
Qur’an. Baginya, tokoh yang memegang watak diri sebagai pembaharu cenderung 
melahirkan tafsirnya sendiri, walaupun tidak benar juga untuk mengatakan semua 
pentafsir itu adalah pembaharu. Ia kemudian mengemukakan beberapa contoh, seperti 
Muhammad Abduh, Bashir al-Din Mahmud Ahmad dan Mawana Muhammad Ali dari 
kalangan Ahmadiyah, dan TabatabaT dari Syi’ah. Tafsiran ini kemudian akan secara 
terus menerus membentuk masa depan umat Islam. 

Ketika membicarakan syarat-syarat mentafsirkan al-Qur’an, Dawam Rahardjo sangat 
tidak sependapat dengan ulama tafsir yang menghalang pemikirMuslim untuk 
mentafsirkan al-Qur’an. Bentuk halangan tersebut adalah menetapkan sejumlah syarat 
utama untuk menjadi seorang mufasir, yang mana syarat tersebut menurutnya sangat 
sukar untuk dipenuhi. 

Mengenai kriteria orang yang berhak dalam mentafsirkan al-Qur’an.Menurut Dawam 
Rahardjo (1996), setiap muslim berhak untuk mentafsirkan al-Qur’an yang sesuai dengan 
keadaan semasa dan ia tidak terikat oleh oleh syarat-syarat yang telah ditetapkan oleh 
ulama-ulama terdahulu. Lanjutnya lagi, semua orang dapat memahami dan mentafsirkan 
berdasarkan kemampuan yang ia miliki, sebab salah satu keistimewaan al-Qur’an adalah 
ayat-ayatnya mudah difahami oleh manusia dari pelbagai peringkat tahap kefahaman. 
Makna yang lebih mendalam daripada al-Qur’an boleh didapatkan oleh orang yang 
memiliki tingkat berfikir lebih cerdas. Pada sisi lain pula terdapat banyak cara untuk 
membaca dan memahami al-Qur’an bagi mereka yang tidak menguasai bahasa Arab. Hal 
ini dapat dilakukan dengan cara memahami terjemahan al-Qur’an. Terjemahan adalah 
bahagian dari metode memahami al-Qur’an. Namun hal ini bertentangan dengan kaedah 
pentafsiran yang telah ditetapkan. 
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Menurut ulama tafsir, seorang pentafsir hanya boleh mentafsirkan al-Qur’an apabila telah 
memenuhi syarat-syarat penafsiran. Misalnya seperti syarat-syarat yang diajukan oleh 
Manna c al-Qattan (2007) bahawa ada sembilan syarat yang harus dipenuhi seorang 
mufassir , iaitu: akidah yang benar, bersih dari hawa nafsu, terlebih dahulu menafsirkan 
al-Qur’an dengan al-Qur’an, mencari penafsiran dari al-Sunnah, mencari pendapat 
sahabat jika tidak ditemukan dalam sunnah, mencari pendapat ulama jika tidak ditemukan 
dari sunnah dan sahabat, mengetahui bahasa Arab dengan segala cabangnya, 
mengetahuhi pokok-pokok ilmu yang berkaitan dengan al-Qur’an dan memiliki 
pemahaman yang cermat dalam mentafsirkan al-Qur’an. 


PENAFSIRAN AYAT-AYAT AL-QUR’AN DAWAM RAHARDJO 
Makna Islam 


Pada pandangannya tentang Islam, menurut Dawam Rahardjo (1993,1996) agama Islam 
tidak terbatas dengan apa yang dibawa oleh nabi Muhammad SAW sahaja. Tetapi juga 
pada setiap agama lain. Hal ini kerana ia berpendapat bahawa Islam adalah agama yang 
mempunyai sikap pasrah kepada Tuhan. 


Maka sebagai kesimpulannya setiap agama yang mengajarkan sikap pasrah kepada Tuhan 
disebut juga sebagai Islam. Dawam Rahardjo menggiring pemahaman ini dengan 
mentafsirkan beberapa ayat al-Qur’an berkenaan dengan kata Islam, seperti dalam surah 
Ali Imran ayat 19: 


1_«J La jya Vj C_JjSJl IjJjl (jjill S ‘iLlSl Laj £ILj')/ 1 jHl -ijc. (jj-Jl jl 

l_jUjjsJ1 ^jjIj JiSil j)li Uil djju ja£j jjj pg n) 


Maksudnya: 

Sesungguhnya agama (yang benar dan diredai) di sisi Allah ialah Islam dan 
orang-orang (Yahudi dan Nasrani) yang diberikan Kitab itu tidak berselisih 
(mengenai agama Islam dan enggan menerimanya) melainkan setelah sampai 
kepada mereka pengetahuan yang sah tentang kebenarannya; (perselisihan itu 
pula) semata-mata kerana hasad dengki yang ada dalam kalangan mereka dan 
(ingatlah), sesiapa yang kufur ingkar akan ayat-ayat keterangan Allah, maka 
sesungguhnya Allah Amat segera hitungan hisabNya. 

Menurut Dawam Rahardjo (1996), maksud Islam pada ayat di atas tidak hanya diertikan 
sebagai agama “Islam” seperti yang telah umum dikenal, iaitu agama yang dibawa oleh 
nabi Muhammad s.a.w. Tetapi dapat diertikan sebagai sikap pasrah kepada Tuhan. Tidak 
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aneh lagi di dalam tafsirannya Dawam Rahardjo menterjemahkan ayat di atas dengan 
terjemahan: “ Sesungguhnya agama bagi Allah ialah sikap pasrah kepadaNya”. 
Berangkat dari sini lah Dawam Rahardjo mengatakan bahawa setiap agama yang 
mempunyai sikap yang pasrah kepada Tuhan adalah agama yang benar dan dapat disebut 
sebagai Islam. Hal ini kerana asas daripada Islam adalah sikap pasrah dan menyerahkan 
diri sepenuhnya kepada Tuhan.Hal ini menurutnya selari dengan firman Allah dalam 
surah al-Nisa’ ayat 125: 


&( 


jjI aill -lAjlj tqjW jjI <La £Xilj jjjasJi j&j ^ (kLLui jpLa Lip jtu^i j-aj 

Idi 

Maksudnya: 


Dan tidak ada yang lebih baik agamanya daripada orang yang menyerahkan 
dirinya kepada Allah (dengan ikhlas), sedang dia berusaha mengerjakan 
kebaikan dan ia pula mengikut agama Nabi Ibrahim yang lurus (yang tetap di 
atas dasar tauhid); dan (kerana itulah) Allah menjadikan Nabi Ibrahim 
kesayanganNya. 


Dan firman Allah dalam surah Luqman ayat 22: 

jjaVI kill ^Jlj ^jll isjj*Jlj liiLualujl jia j&j aJtl (^gJl 4g •y j j jaj 


Maksudnya: 

Dan sesiapa yang berserah diri bulat-bulat kepada Allah (dengan ikhlas) sedang 
dia berusaha mengerjakan kebaikan, maka sesunggulmya dia telah berpegang 
kepada simpulan (tali agama) yang teguh dan (ingatlah) kepada Allah jualah 
kesudahan segala urusan. 


Kebebasan Beragama 

Menurut Dawam Rahardjo (2005) liberalisme, pluralisme dan sekularisme agama yang 
lahir daripada tradisi Rristian tidaklah bertentangan dengan ajaran agama Islam. Setiap 
individu dalam memeluk dan menjalankan agama mesti bebas daripada autoriti 
keagamaan. Hal ini menurut beliau selari dengan ajaran Islam iaitu la rahbaniyyah fi al 
islam (tidak ada autoriti dalam Islam). Beliau berpendapat apabila ada autoriti dalam 
agama maka akan mengakibatkan kurangnya kebebasan beragama dalam menjalankan 
ibadah menurut keyakinan individu. Dalam menyokong pendapatnya, dia mengutip 
firman Allah s.w.t dalam surah al-Baqarah ayat 256: 
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^3 auLj (Jjjiiallj ji£j (jA$ ^gJsJ' (j-® -^JjJ' (jJJJ 3 (jjJJl ^_g-3 olj^l 

^alc. ^iajjj jlilj tgj ^al 'j (I^JjjJl o jjjtJlj 


Maksudnya: 

Tidak ada paksaan untuk (memasuki) agama (Islam); sesunggulmya telah jelas 
jalan yang benar daripada jalan yang sesat. Karena itu barang siapa yang ingkar 
kepada Thaghut dan beriman kepada Allah, maka sesungguhnya ia telah 
berpegang kepada buhul tali yang amat kuat yang tidak akan putus. Dan Allah 
Maha Mendengar lagi Maha Mengetahui. 


Menurut Dawam Rahardjo, ayat di atas adalah dalil kebebasan beragama. Dia 
menafsirkan la ikraha fi al-din dengan maksud tiada paksaan dalam beragama (agama 
Islam), yang mana ini adalah sebuah prinsip yang sangat penting dalam sekularisme. Hal 
itu harus difahami makna dan akibatnya oleh setiap individu. Kebebasan beragama harus 
dijamin oleh setiap negara di dunia ini. Menurutnya, setiap negara tidak boleh masuk 
campur dalam urusan akidah, ibadah dan syariat pemeluknya. Negara juga harus 
memberikan kesedaran kepada setiap warga negara akan hak-hak asasi, baik dalam 
berpendapat, berkeyakinan, dan beragama. Kebebasan menurutnya juga tidak boleh 
memaksakan syariat terhadap pemeluknya. 

Kebebasan agama menurut Dawam Rahardjo (2005) adalah kebebasan memilih agama 
atau menentukan agama yang hendak dianut, berpindah dari satu agama tertentu ke 
agama yang lain menurutnya adalah termasuk kebebasan beragama (Bahrul Haq Al- 
Amin, 2009). Berpindah agama menurutnya tidaklah kafir, istilah kafir bukan disebabkan 
memeluk agama lain namun disebabkan kerana menentang perintah Tuhan (Budi 
Handrianto, 2007). 

Riba dan Bunga Bank 


Ketika membahas riba dan bunga bank, Dawam Rahardjo membincangkan riba dalam 
sejarah manusia dan perdebatan antara bunga bank dan riba. Dawam Rahardjo 
menafsirkan ayat tentang pengharaman riba iaitu pada surah A1 Imran ayat 130 yang 
berbunyi: 

J 


jjiji^ ^ikj M ij^i 




i 


lii. 


i^jjil i jiilJ i ijliu ojJJ' i^jij 
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Maksudnya: 

Wahai orang-orang yang beriman! Janganlah kamu makan atau mengambil riba 
dengan berlipat-lipat ganda dan hendaklah kamu bertakwa kepada Allah supaya 
kamu berjaya. 


Dawam Rahardjo (1989) membahagikan riba (tambahan pada hutang) kepada 2 jenis. 
Pertama riba yang berlipat ganda dan yang kedua riba atau tambahan yang sewajarnya. 
Riba yang diharamkan ialah riba yang bersifat ad c afan muda c afah iaitu riba yang berlipat 
ganda. Hal ini kerana di sini terdapat kezaliman dengan memakan harta dengan jalan 
batil. Sedangkan yang kedua adalah halal.dalam hal ini adalah bunga bank. Menurutnya 
bank adalah institusi yang dibenarkan dalam Islam. Institusi bank ini melaksanakan jual 
beli dan perniagaan yang dapat menghapus riba yang bersifat ad c afan muda c afah. Di 
samping itu bank merupakan suatu lembaga yang menyediakan unsur kesukarelaan. 
Unsur kesukarelaan ini pula yang membezakan sama ada suatu perniagaan itu membawa 
kepada riba yang haram atau tidak (Dawam Rahardjo, 1999). 


Dalam urusan perniagaan dengan bank terdapat terma dan syarat yang telah dipersetujui 
antara bank dan pelanggan. Perjanjian ini telah menghapus sifat keterpaksaan dan 
pemaksaan. Jika yang melakukan perjanjian itu telah bersetuju dengan sistem bunga, 
kadar faedah, sifat dan cara pembayarannya, maka bunga yang telah dipersetujui oleh 
kedua-dua pihak itu menurut Dawam Rahardjo tidak boleh lagi disebut riba yang haram. 
Unsur kesukarelaan dalam pemiagaan menurutnya telah dijelaskan dalam firman Allah 
s.w.t surah al-Nisa' ayat 29: 


EjL 




(jJaI jj jC- SjaJj jjSij V) cJ3^a,v\lj ^SiilJ jal lji£lS V Iji-alp ^jjill LgJL} 

1 2jj! jj! ^Luaai! 

Maksudnya: 


Wahai orang-orang yang beriman, janganlah kamu makan (gunakan) harta-harta 
kamu sesama kamu dengan jalan yang salah (tipu, judi dan sebagainya), kecuali 
dengan jalan perniagaan yang dilakukan secara suka sama suka di antara kamu, 
dan janganlah kamu berbunuh-bunuhan sesama sendiri. Sesungguhnya Allah 
sentiasa Mengasihani kamu. 


Poligami 

Dawam Rahardjo adalah orang yang menolak dan mengharamkan poligami. Dia menolak 
poligami dengan melihat kontekstual ayat poligami pada zaman dahulu dengan sekarang. 
Dalil keharusan poligami terdapat dalam surah an-Nisa’ayat 3: 
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(jll £Jjj iJlllj j L_jlla li ' j~\Sill ^JaJjll IjJajJdSj V' jjj 

lj]j*j N/| ^igjji ijl]J ^£jjj| a La jl SJa.j 3 IjLjju 'jl ^jii> 


Maksudnya: 

Dcm jika kamu takut ticlak berlaku aclil terhaclap perempucm-perempuan yatim 
(apabila kamu berkahwin dengcin mereka), maka berkahwinlah (clengcm) 
perempuan-perempuan lain ycmg kamu berkencm, clua, tiga atau empat, 
Kemudian jika kamu bimbcmg tidak akan berlaku adil (cli antara isteri-isteri 
kamu) maka (berkahwinlah dengcin) seorcmg sahaja, atau memadailah clengcm 
hamba-hamba perempuan yang kamu miliki. Itu adalah lebih dekat (untuk 
mencegah) supaya kamu ticlak melakukcm kezaliman. 


Menurut Dawam Rahardjo (2012) syarat poligami dalam firman Allah iaitu keadilan 
adalah suatu perkara yang amat sukar untuk diamalkan. Kebanyakan pengamal poligami 
tidak memperhatikan syarat ini, adil yang dimaksudkan adalah adil kepada istri baik dari 
segi nafkah zahir mahupun adil secara batin. 

Keadilan dalam berpoligami adalah suatu yang amat sukar untuk diamalkan. Bahkan 
menurutnya, poligami nabi Muhammad s.a.w bukanlah suatu tauladan dan sunnah, hal ini 
kerana nabi s.a.w pun merasakan sukarnya mengamalkan prinsip keadilan ini, sehingga 
menimbulkan banyak kesusahan dalam rumah tangganya. Justeru, kerana itu pulalah nabi 
s.a.w menolak menantunya Ali bin Abu Talib r.a memadukan anaknya Fatimah r.ha. 

Penolakan Dawam Rahardjo terhadap amalan poligami juga dengan melihat realiti di 
masyarakat. Kebanyakan pengamal poligami mengabaikan tujuan poligami iaitu untuk 
melindungi anak yatim dan ibu tunggal. Pada realitinya, banyak amalan poligami di 
kalangan umat Islam dewasa ini dilakukan dengan perempuan-perempuan cantik, muda 
dan kaya. Dawam Rahardjo menolak poligami juga kerana amalan ini menimbulkan 
pelanggaran atas hak-hak perempuan dan anak-anak. Selain itu amalan poligami adalah 
cerminan budaya kuno yang menghambat umat Islam mencapai kemajuan, baik dari segi 
ekonomi mahupun kemanusiaan. 


Kesetaraan Jender 


Isu permasalahan kesetaraan jender yang dibangkitkan Dawam Rahardjo (2012) dalam 
pemikirannya adalah berkenaan hukum harta pusaka. Dalam al-Qur’an telah ditetapkan 
bahawa hukum pembahagian harta pusaka seorang anak perempuan mendapatkan 
setengah bahagian berbanding lelaki. Dalam hal ini hukum tersebut terdapat dalam 
firman Allah dalam surah al-Nisa’ ayat 11: 




j)Jjjj'jM Jak (JlLa <dll ^£jj_sajJ 
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Maksudnya: 


Allah perintahkan kamu mengenai (pembahagian harta pusaka untuk) anak-anak 
kamu, iaitu bahagian seorang anak lelaki menyamai bahagian dua orang anak 
perempuan. 


Dalam ayat ini terdapat penjelasan bahawa bahagian harta pusaka seorang anak lelaki 
adalah menyamai bahagian dua orang anak perempuan. Di sini bererti bahagian anak 
perempuan adalah setengah berbanding bahagian anak lelaki. Ulama bersepakat bahawa 
apa yang ditetapkan Allah pada ayat tersebut secara harfiyah tidak boleh dibantah lagi. 
Ketika al-Qur’an menetapkan aturan apalagi dengan menyebut jumlah angka, maka ia tak 
boleh diambil pengertian lain. Angka itu tak boleh diubah dengan dinaikkan atau 
diturunkan. 

Namun Dawam Rahardjo (2012) mencuba untuk memperbaharui makna hukum pusaka 
dalam Islam itu. Menurutnya, hukum pusaka tak boleh dilihat daripada angka-angka yang 
ditetapkan, melainkan dari semangat keadilan yang tersimpan di balik angka tersebut. 
Dengan demikian, bagi Dawam Rahardjo tidak mengapa membahagikan samarata harta 
pusaka antara anak lelaki dan perempuan, kerana prinsip keadilan adalah yang lebih 
utama. Pada masa ini apabila masih berpegang kepada konsep pembahagian pusaka 
secara tekstual maka hal ini akan bertentangan dengan prinsip kesetaraan jender. Prinsip 
keadilan yang dicita-citakan antara hak perempuan dan lelaki tidak akan wujud. 

Pembahagian pusaka dengan berpegang pada tekstual ayat, dapat dikatakan adil hanya 
pada zaman Nabi s.a.w (Abdul Moqsith Ghazali, 2012). Namun sekarang prinsip 
keadilan harus disesuaikan dengan konteks semasa dan tempat. Dalam tradisi masyarakat 
Arab dari dulu hingga sekarang, perempuan tak dibebankan mencari nafkah. Namun kini, 
pada zaman di mana yang mencari nafkah tak hanya lelaki melainkan juga perempuan, 
maka keperluan untuk mengubah struktur dan formula angka-angka dalam pembahagian 
pusaka itu adalah sebuah kenescayaan (Dawam Rahardjo, 2012). 

Isu yang dibangkitkan Dawam Rahardjo sama dengan apa yang pernah dibangkitkan oleh 
beberapa pemikir liberal, antaranya adalah Nasr Hamid Abu Zaid. Menurut Nasr Hamid 
(2009), ayat pembahagian harta pusaka mengandungi prinsip keadilan. Keadilan bukan 
dilihat daripada jumlah bahagiannya, namun memberikan hak harta pusaka kepada 
perempuan. Di mana perempuan pada zaman jahiliyah tidak mendapatkan harta pusaka. 
Maka dengan adanya ayat ini ianya telah membawa perubahan dalam hukum masyarakat, 
iaitu perempuan memiliki hak bahagian dalam harta pusaka. Selain itu apabila difahami 
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secara mendalam, ayat pembahagian harta pusaka bukan sahaja memberikan hak kepada 
perempuan tetapi juga adalah membatasi hak lelaki. Hal ini adalah satu langkah ke arah 
yang benar. Perempuan harus mendapatkan bahagian yang sama di dalam pembahagian 
harta pusaka sebagaimana bahagian lelaki. 

KESIMPULAN 

Al-Qur’an secara ontologi bagi Dawam Raharjo ialah kitab wahyu yang diturunkan 
langsung dari Allah, mengandung bahasa yang terang dan mudah difahami.Sedangkan 
tafsir baginyaadalah sebuah produk.Ia mendefinisikan tafsir sebagai pemahaman, iaitu 
cara untuk memahami ayat al-Qur’an secara mendalam dengan melakukan analisis. 
Selain itu, tafsir sebagai produk bagi Dawam Rahardjo mengandung kebenaran yang 
temporal atau relatif. Pada istilah ini maksudnya ialah pemahaman orang terhadap 
maksud al-Qur’an akan sentiasa berubah mengikut perkembangan masa dan zaman. 

Mengenai kriteria atau syarat orang yang berhak dalam menafsirkan al-Qur’an.Menurut 
Dawam Rahardjo, setiap muslim berhak untuk mentafsirkan al-Qur’an yang sesuai 
dengan keadaan semasa dan ia tidak terikat oleh oleh syarat-syarat yang telah ditetapkan 
oleh ulama-ulama terdahulu. Semua orang dapat memahami dan mentafsirkan 
berdasarkan kemampuan yang ia miliki, sebab salah satu keistimewaan al-Qur’an adalah 
ayat-ayatnya dapat difahami oleh manusia dari pelbagai peringkat tahap kefahaman. 
Makna yang lebih mendalam daripada al-Qur’an boleh didapatkan oleh orang yang 
memiliki tingkat berfikir lebih cerdas. 

Dalam penafsiran ayat-ayat al-Qur’an Dawam Rahardjo lebih menggunakan akal dan 
pendapatnya.Secara umumnya penafsiran beliau bercanggah dengan Islam dan penafsiran 
majoriti ulama. Penafsiran beliau lakukan dengan melihat kenyataan empirikal yang 
berlaku di masyarakat. 
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ABSTRAK 

Kertas ini bertujuan menggarapkan satu garis panduan penyelesaian masalah berteraskan konsep sibghah 
ilahiyyahmelaluiayat ke 7 bagisetiap surah yang terdapat di dalam al-Quran al-Karim. Dalam hal ini, 
kebanyakan manusia masih jahil dan lalai serta kadang-kadang terlepas pandang terhadap rahsia 
penurunan ayat-ayat suci aI-Quran dan sejauh mana Allah SWT telah mengatur kehidupan mereka secara 
numerik dan sistematik. Ini berlaku terutamanya dalam bentuk hidayah berkaitan hati serta penawar 
berkaitan kesihatan fizikal dan kesejahteraan hidup di dunia. Sehubungan itu, satu kajian numerologi 
menerusi ayat ke 7 tampilmembawa konsep dan nilai penyelesaian tersendiri sekurang-kurangnya bagi 
meningkatkan kefahaman masyarakat terhadap al-Quran. Justeru, konsep sibghah ilahiyyah harus 
difahami secara menyeluruhdari semasa ke semasa termasuk memberikanperhatian khusus terhadap 
saranan-saranan Allah SWT dalam ayat ke 7 bagi setiap surah. Berdasarkan kajian kualitatif melalui 
kajian perpustakaan dan analisis kandungan ayat-ayat suci al-Quran al-karim, penulis berusaha 
menggariskankaedah atau modulkefahaman, kesedaran, ingatan dan keprihatinan bersama. Hasilnya, 
terdapat banyak hikmah dan daya basirah di sebalik pemahaman ayat ke 7 yang mampu 
mentransformasikan minda ummah dalam semua bidang kepakaran masing-masing. Antaranya 
penyelesaian masalah kebuntuan dalam membuat keputusan, masalah keraguan terhadap kebenaran, 
masalah sikap mengalah kepada kejahatan dan pelbagai lagi isu global berkaitan perkembangan semasa 
dan masa depan ummah. 


Kata kunci:Ko«se^ sibghah ilahiyyah, rahsia ayat ke 7, penyelesaian masalah dan kajian numerologi 


PENGENALAN 

Mukjizat al-Quran diakui benar-benar berlaku sejak mula diwahyukan kepada Nabi 
SAW, malah ia sentiasa kekal berterusan hingga hari kiamat. Antara mukjizatnya yang 
jarang diketengahkan ialah mengenai kesinambungan ayat atau keterikatannya dengan 
ayat berikutnya secara numerik. Demikianlah halnya sebagai contoh, tatkalaturutan ayat 
tersebut sampai kepada ayat ke 7. Ia akan memberi maksud dan makna tersendiri 
berkaitan fakta tertentu atau keputusan muktamad dari pihak atasan (tertinggi). Dengan 
kata lain, ia memberi satu bentuk penyelesaian segera terhadap sesuatu isu yang telah 
berlaku sebelumnya atau bakal berlaku kemudiannya. Ini kerana keterikatan atau 
hubungan antara ayat dengan ayat seterusnya adalah teguh lagi unik. Kadangkala setiap 
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surah mempunyai tajuk sama, namun tampil dengan pelbagai tujuan yang ingin dicapai. 
Walaupun ayat-ayat pada setiap surah pada awalnya tampak tidak terikat atau berhubung 
kait antara satu sama lain, namun jika diperhatikan dengan daya intelek pasti terdapat 
tujuan dan tajuk bagi setiap surah. Menariknya, ayat-ayat al-Quran begitu menakjubkan 
(u«p ul» kerana ia saling berhubungsesama mereka secara ajaibsekali gus menjana 

quwwat al-Idrak (daya intclckjbagi mencintai al-Quran sebagai wahyu Allah SWT lantas 
meyakininyabenar daripada Tuhan yang Maha Mengetahui lagi Maha Bijaksana (Amru 
Khalid 2004). Dalam hal ini, Allah SWT berfirman (al-Quran, al-Nisa’ 4:82): 

^ IjJiS"" li*>h^l aJjI ys- Jcs- 01S"" JJj} 

Maksudnya .Kalaulah al-quran itu (datangnya) bukan dari sisi Allah, nescaya mereka 
akan dapati perselisihan yang banyak di dalamnya. 


KONSEP SIBGHAHILAHIYYAH (KSI) 


Sebenamya istilah sibghahilahiyyah 1 mcrupakan hasil perbincangan ilmiah bagi 
menangani isu-isu kontemporari berkaitan pemikiran tahap tinggi dan kefahamanrealiti. 
Tujuannya ialah bagi memperbaharui persepsi ummah dan cara pemikiran mereka ke 
arah yang lebih afdal dan berdaya kreatif. Oleh itu, istilah ini boleh digunakan mengikut 
peredaran masa dan tempat serta kesesuaiannya dengan keperluan ummah. Menariknya, 
perkataan sibghah ini telah diulang sebanyak dua kali dalam satu ayat al-Quran. Firman 


Allah S.W.T (al-Qur’an, al-Baqarah 2:138): 4J ^4» 4^' trt 4^' ^4»} 


{OjJjli-Maksudnya: “Agama Islam yang kami sebati dengannya icdah celupan Allah 

yang mencorakkan seluruh kehidupan kami dengan corak Islam; dan siapakah yang 
lebih baik celupannya daripada Allah? Kami tetap percayakan Allah clan kepadaNyalah 
kami beribadat ”.Imam al-Juwayni 154 pemah menyebut konsepnya secara umum dengan 
menggunakan istilah ahkam al-ilahiyyat atau al-ahkam al-ilahiyyah iaitu hukum-hakam 
Ilahi yang bersumberkan dalil-dalil syarak yang sah. 


Imam al-Juwayni (1997) mengatakan: 


]S3 Sibghahilahiyyah'vd\'dh celupan atau cetusan Ilahi berpunca dari rahmat Allah S.W.T yang mencakupi tiga 
elemen penting dalam diri seseorang iaitu tawhid (aqidah), akhlak (budi pekerti mulia) dan fiqh 
(pelaksanaan hukum/nilai). Justeru, Ia merangkumi ahkam al-ilahiyyat yang bersifat qur‘ani, mawsu i&dn 
ijtihadi. al-Durayni, 1997, hlm. 8-9. 

154 Nama sebenar beliau ialah Abdul Malik bin Abdullah bin Yusef bin Abdullah bin Yusef bin Muhammad 
bin Hayyuyah al-Ta‘i al-Sinbisi al-Juwayni al-Naysaburi (Taqiyyudin 1987; al-Juwayni 1979, 1991, 1996; 
al-Zuhayli 1992; al-Dib 1988). Beliau dilahirkan pada 18 Muharram 419H bersamaan 22 Januari 1028M 
iaitu pada kurun kelima Hijrah iaitu zaman pemerintahan kerajaan c Abbasiyyah di sebuah perkampungan 
bernama Juwayn. 
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^S- t ^LSo-b aJs t jg_S 4j JiJ J-jsjj 4 j c^JUt t_ASjoJl llll 

L^J^Iji 1 ^ L^JjLaJ- 


Maksudnya: 


yang harus cliputuskan serta tidak boleh terlepas pandang ialah perlunya 
menguasai ahkam al- ilahiyyat menurut hakikat dan ciri-ciri keindahannya. 


Imam al-Juwaynimerupakan salah seorang tokoh peradaban Islam pada abad kelima 
hijrah. Beliau telah menerangkan konsep sibghah ilahiyyah( KSI) secara usul (tajridi) dan 
bermanhaj (sistematik). Lantaran itu, beliau telah menjadi pusat tumpuan bagi 
pertumbuhan dan penyebaran ilmu usul fiqh. Hakikat ini diakui oleh sebahagian besar 
ulamausul fiqh sepanjang perkembangan ilmu tersebut. Hal ini adalah kerana tersebamya 
karya beliau yang tersohor iaitu al-Burhan fi Usul al-Fiqhsecara meluas. 155 


Menurut al-Raysuni (1997), karya al-Burhan boleh dikatakan sebagai titik tolak atau 
pencetus kepada penulisan-penulisan usul fiqhlain. Sesungguhnya, kajian dan penulisan 
ilmu usul fiqhtelah didominasi oleh pengikut-pengikut Imam al-Juwayni selepas 
kematian beliau seperti Imam Abu Hamid al-Ghazali (505H), Imam Fakhrudin al-Razi 
(606H) dan Imam Saifuddin al-Amidi (631H). Imam al-Juwayni (1991) pernah 
menukilkan kata-kata al-Qadi Abdul Jabbar tentang perihal sahabat Nabi S.A.W ketika 
berhadapan dengan permasalahan khilaf dalam kalangan mereka. Kata-kata al-Qadi telah 
dirakam seperti berikut: 


OjjjUIj 4../jjLaJ (J? aJLp aWI aJJI JjI*j IpLA^I OlS J-J jLs 


O I 4 JLP 0 P 2 j 2 1 jj J-Jj. IjjLS Laj CjL jJJLolc 

jjp GlSJ?-l jj4_-j JjLS" j*-g_>Ls Li J-^l V 4 j^£- «AL Ldi 
ijj jjOX*_> IjjLSj) Ijjsj 4,^ oLLjjLJ jLLa 

jBJjl jdSCMll jf IjIIp Ls J4^r jl juJl 

,(jyj p ^JLp «JLpSLs oLLt-jrjJl j\J y aZs')l\ 3li 


155 Karya al-Burhanfi Usul al-Fiqh merupakan kitab rujukan yang begitu signitikan sama ada dalam 
sejarah ilmu usul fiqhsecara khusus, mahupun dalam sejarah pemikiran Islam secara umum. 
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Maksudnya: 


Jika acla ulama mengatakan bahawa sahabat-sahabat Rasulullah S.A. W dalam perkara 
khilaf, mereka berpada dengan kaedah tarjih dan mereka tidak pun membentangkan 
dalil-dalil berasingan yang kemudiannya mereka terus melakukan tarjih. Oleh itu 
mereka adalah ikutan. Kita menjawab: Ini adalah dakwaan kosong yang tidak disertakan 
dalil. Sesungguhnya mereka membina hukum-hakam atas sebab-sebab ( c illat- c illat) yang 
betul dan juga atas taejribat shibhiyyah 156 .( al-Raysuni, 1997) Inilah dapatan syarak. 
Mereka sebenarnya tidak perlu merujuk sebab-sebab tersebut kepada usul, bukan kerana 
mereka jahil tentang dalil, tetapi mereka tahu bahawa pergantungan hukum ialah 
kepada sebab-sebab disebaliknya. Oleh itu, dakwaan mereka berpada dengan tarjih 
adalah jelas satu tanggapan semata-mata. 

Menariknya, pemikiran usul fiqhlmam al-Juwayni telah diterima umum sebagai satu 
sumbangan ilmiah yang begitu berharga. Ia selalu diwar-warkan melalui nukilan petikan- 
petikan berhikmah yang diambil dari karya-karya beliau terutamanya dari karya al- 
Burhan. Di samping itu, ramai ulama usul fiqhmengambil inisiatif untuk menambah nilai 
karya tersebut dengan membuat penghuraian lebih lanjut atau ringkasan yang padat. 
Menurut Abdullah Julaym (1996) antara empat buah kitab usul fiqhyang tersohor, al- 
Burhan telah dianggap sebagai salah sebuah kitab yang menjadi tonggak dan sandaran 
dalam ilmu usul al-mutakallimin. Dalam hal ini, Ibn Khaldun (2004) turut menegaskan 
bahawa antara kitab-kitab terbaik yang pernah dikarang oleh para ulama usul fiqhialah 
pertama; kitab al-Burhan karangan Imam al-Haramayn. Kedua; kitab al-Mustasfa 
karangan al-Ghazali. Kedua-duanya dari kalangan mazhab al-Ash c ariyyah. Ketiga; kitab 
al- c Umad karangan Abdul Jabbar. Keempat; huraian kepada kitab al- c Umad iaitu al- 
Mutamad karangan Abu al-Husayn al-Basri. Kedua-duanya dari mazhab Muktazilah. 
Keempat-empat kitab tersebut merupakan tonggak dan rujukan utama ilmu usul fiqh. 
Justeru, peranan al-Burhan yang bersumberkan KSI dalam konteks istinbat hukum atau 
nilainya tidak boleh dinafikan sama sekali dan ia perlu diberi perhatian sewajamya. Hal 
ini adalah kerana potensinya yang terserlah bagi menjana amalan khayra ummah serta 
mengembalikan keagungan Islam pada arasnya yang tertinggi. 


l56 Taqribat shibhiyyah bererti jalan-jalan pendekatan di sisi para mujtahid yang mempunyai beberapa 
persamaan dari sudut nazar atau kaedah berijtihad. 
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Kedudukan KSI dalam konteks istinbathukum dan nilainya 


Berpandukan rajah di atas terdapat lima elemen penting yang saling berkaitan antara satu 
sama lain. Malah, setiap elemen itu mewakili kedudukan sebenar kelangsungan sesuatu 
hukum atau nilai yang dapat diistinbat oleh para mujtahid bagi memberi gambaran 
sebenar terhadap kebergantungan mereka pada dua sumber primer iaitu al-Quran dan 
Sunnah. Namun, syarak tidak menolak kewujudan sumber-sumber yang lain seperti 
ijmak dan qiyas kerana kedudukannya yang berada di bawah naungan al-Quran dan 
Sunnah. Dalam hal ini, Imam al-Juwayni telah menamakan kedua-duanya sebagai 
nutqal-Shari c ymg merujuk kepada KSI yang merupakan wahyu Allah S.W.T Justeru, 
sebelum sesuatu masalah hukum atau nilai itu dapat diterima pakai sama ada secara 
umum ataupun khusus serta menjadi amalan khayra ummah, ianya perludisaring terlebih 
dahulu menurutijtihad para mujtahid secara telus. 


Menerusi perbincangan ini, temyata KSI mencakupi kesemua hukum atau 
nilainyamelibatkan ahkam al-ilahiyyat. Begitupun, menurut Imam al-Juwayni (1991) 

1 CH 

KSI boleh dikaitkan dengan usul fiqh dari sudut maksudnya yang luas dan syumul. 
Alasannya ialah kerana sumbemya yang asal tidak pemah menyimpang daripada dalil- 
dalil sainiyyat. Ini adalah jawapan tepat yang diberikan oleh Imam al-Juwayni(1991) 
ketika ditanya tentang usul fiqh. 


JlUUJl ktaSn JiJl aJoIj llii JLjl jyjl Ui JJ Oli" 

a\)I Jji 1ayljJLl JaJI (JJUislj 
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Maksudnya: 


Jika ditanya apakah usul fiqh? Kita mengatakan bahawa ia adalah dalil-dalilnya. Dan 
dalil-dalil fiqh itu ialah dalil-dalil sarniyyat (wahyu). Kategori-kategorinya ialah 
nas 158 al-Quran, nas Sunnah yang mutawatir 159 dan ijmak. Sementara sandaran 
keseluruhannya adalah kepada wahyu Allah S.W.T. 


Dalam pada itu, sumber-sumber yang dimaksudkan di atas juga membenarkan dalil qiyas 
sebagai salah satu sumber hukum primer, muktamad serta boleh dijadikan hujah. Hal ini 
adalah kerana Imam al-Juwaynimenyandarkan ilmu usul fiqhkepada ilmukalam 160 yang 
sudah tentu mencetuskan minda dan daya fikir yang cerdas serta mampu menghasilkan 
idea-idea yang tepat dan bernas. Ini bermakna ilmu usul fiqhturut menyentuh tentang 
keluasan sibghahilahiyyah yang tidak terbatas hanya pada sesuatu tempat atau masa. 
Pada waktu yang sama, ia juga melebarkan keterbukaan ijtihad 161 sepanjang masa. Kaitan 
tersebut telah ditonjolkan dalam kata-kata susulan Imam al-Juwayni (1991) yang 
menghuraikan lagi maksud usul fiqhdengan lebih lanjut. 


t 4 i 


JLs . ^*5lxJl jjA <iajl jjJ^I JjJdLj 4_gJrl aJj& 

LiU) llii C—C~Jj J? ^llj LJLs^Ij 

. 4j ^JJjJl (JjJjjJl jjLjJ L&^SJi Jj Sj JjSsJj L£ JjLaJl J5 


157 Menurut al-Khudri (2005), usul fiqhadalah kaedah-kaedah yang dijadikan sebagai wasilah bagi 
mengistinbat hukum-hakam syariat berteraskan dalil-dalil syarak. 

158 Nas menurut Imam al-Juwayniadalah bermaksud lafaz-lafaz atau teks-teks jam? yang digubal bagi 
menepati kehendak keadaan dan peristiwa. Ia mengandungi makna-makna tertentu yang tidak boleh 
dinafikan, sekalipun wujud qarinah-qarinah (situasi-situasi) semasa, andaian persoalan, penilaian semula 
atau usaha menghuraikan perkara khusus atau umum. al-Juwayni, 1991, hlm. 226. Secara amnya, nas 
bermaksud satu lafaz yang menunjukkan kepada makna yang dimaksudkan sejak awal dan harus berlaku 
ta ’wil (tafsiran). Khallaf, 1947, hlm. 190. 

159 Mutawatir bermaksud satu perkhabaran yang diriwayat secara tersusun, berterusan dan konsisten kerana 
dinukil oleh ramai perawi boleh dipercayai serta tidak mungkin berlaku pembohongan dalam kalangan 
mereka bermula daripada zaman sahabat r.a hingga ke hari kiamat. al-Qattan, 1998, hlm. 159. 

160 Ilmu kalam di sisi Imam al-Juwayni ialah ma c rifah alam semesta termasuk jenis-jenis, hakikat dan 
pembaharuannya , juga ma c rifah Pencipta alam S.W.T termasuk sifat-sifatNya yang wajib, mustahil dan 
harus pada hakNya serta ma c rifah kenabian dan keistimewaan mukjizat serta hukum-hakam kenabian pada 
perkara yang harus dan terlarang dalam syariat. Akhir sekali mengetahui tentang perbezaan antara ilmu 
tersebut dengan lain-lain i L tiqad serta mengetahui perbezaan antara bukti-bukti kukuh dan syubhah dengan 
menguasai masalik al-nazar (kaedah-kaedah pemikiran iaitu ijtihad dan qiyas). Ibid, hlm. 77-78. 

161 Ijtihaddi sisi Imam al-Juwayniialah mengerahkan segala kemampuan (usaha) untuk mencapai matlamat 
yang dimaksudkan dari ilmu pengetahuan bagi mencapai maksud tersebut. al-Qarafi, Sharh Tanqih al- 
Fusul, hlm. 201. Namun secara khusus, ia bererti usaha gigih ahli fiqh bagi menghasilkan hukum syarak 
yang universal lagi praktis menerusi istinbathukum. Dari sini, terhasil fatwa-fatwa yang berkaitan dengan 
hukum syarak yang berjaya diistinbat oleh para mujtahid. al-Halibi, 2009, hlm. 930. 
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Maksudnya: 

Dari arah ini, usul fiqh wajar disandarkan kepada wahyu. Jika ada yang bertanya: 
Kenapa huraian hadith ahad dan qiyas tidak ditemui melainkan dalam ilmu usulfiqh dan 
dalam pada itu ia tidak qafi? Kita menjawab: Peranan ulama usul fiqh ialah 
menerangkan perkara qafi bagi tujuan mengamalkannya. Namun begitu, perkara zanni 
seperti hadith ahad dan qiyas perlu juga disebutkan di sini agar jelas madlul (hukum) 
dan perkaitannya dengan dalil asal. 

Secara keseluruhannya, dapat dilihat bahawa KSI jelas bersumberkan dalil-dalil syarak 
atau ahkam al-ilahiyyat yang telah disepakati oleh para mujtahid. Ini kerana dalil-dalil 
tersebut pada zahirnya menjadi petunjuk dan pembimbing kepada setiap mukallafbagi 
mengenali hukum-hukum yang ditaklifkan (al-Halibi, 2009)oleh Allah S.W.T. Di 
samping itu juga, ia datang dalam jumlah yang meyakinkan melalui pelbagai gaya bahasa 
dan rencaman ayat. Antaranya ada yang disepakati oleh imam-imammujtahid(al-Halibi, 
2009)dan ada juga yang tidak (al-Bugha, 2007). 

Sesungguhnya, dalil-dalil yang disepakati dalam kalangan imam-imammujtahid ialah al- 
Quran, Sunnah, ijmak dan qiyas. Hal ini adalah kerana al-Quran dan Sunnah menjadi 
rujukan utama secara ijmaksekalipun mereka mempunyai corak pemikiran yang berbeza 
dari segi mazhab dan amalan masing-masing. Sementara ijmakdan qiyas pula telah 
disepakati oleh imam-imammujtahid yang muktabar dan pendukung-pendukung mazhab 
yang tersohor sekalipun ada segelintir umat Islam yang tidak menyetujui kedua-dua dalil 
tersebut atau salah satu daripada keduanya ( Zaydan, 1987). Manakala sumber-sumber 
yang diperselisihkan pula ialah yang selain daripada al-Quran dan Sunnah. Antara yang 
tersohor ialah masalih mursalah (al- c Isa, 2005), istihsan (al- c Isa, 2005), istishabj 
Zaydan, 1987) madhhab al-sahabi ( al-Tsa, 2005), (al-Juwayni, 2003, ) c urf (al-Tsa, 
2005), (al-Nadwi, 2()()A),sadd al-dhara ‘i Yal-Tsa, 2005)dan syariat umat terdahulu(al- 
Tsa, 2005) 

Imam al-Juwayni sendiri misalnya, tidak mendahulukan maslahah ke atas nas, malah 
beliau tidak mengambil masalih mursalah sebagai hujjah atau dalil sebagaimana yang 
diterima pakai dalam mazhab Imam Malik. Dalam hal ini, Imam al-Juwayni hanya 
berpegang kepada masalih mutabarah serta hukum-hukum yang boleh diqiyaskan 
kepadanya sahaja (al-Misri 2001). Justeru, tidak boleh dicampur aduk sama sekali antara 
masalih mursalah dan masalih mu tabarah kerana terdapat kelainan konsep dan cara 
pemakaian masing-masing. Dalam hal ini, Imam al-Juwayni (1990) mengatakan: 
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Maksudnya: 


L^ISsJj t^jL^iJl jy> sji-Jj ^jJuJl JjLC-^» Jjjjtj jSoj LlLvJ_S 

jJJLc__SJ ■/j~.*i > n/I oji-j <3 jLLjl^l ^JLp Sjd Lj c Hl 

"yiptfi.)|l 


Kita tidak menolak pergantungan masalah-masalah syarak kepada saluran-saluran 
maslahah, tetapi ianya mestilah terikat dengan kaedah usul yang terbatas dawabitnya. 
Oleh itu, maslahah tidak sabit secara istirsal (masalih mursalah) dalam semua bentuk 
maslahah serta kaedah-kaedah istiswab (pemakaian kaedah yang dirasakan betul). 

Walaupun begitu, kesemua sumber tersebut jika tetap diterima pakai oleh kebanyakan 
mujtahid, ia mestilah terlebih dahulu berteraskan dalil-dalil al-Quran dan Sunnah. Hal ini 
adalah kerana al-Quran dan Sunnah merupakan dalil asal kepada semua sumber tersebut. 
Tambahan pula, ia selaras dengan firman Allah S.W.T (al-Quran, al-Nahl 16:89): 


J^ydAdJJ JLL-Ji cUJLp JJjLj 

Maksudnya: 

Dan kami turunkan kepadamu kitab al-Quran untuk menjelaskan segala sesuatu dan 
petunjuk serta rahmat dan khabar gembira bagi orang-orang yang berserah diri. 

FirmanNya lagi (al-Quran, al-Nahl 16:44): 


Maksudnya: 


jjjSsjLd p41*Jj JjJ LJ 


Dan kami turunkan kepadamu al-Quran, agar kamu menerangkan kepada umat manusia 
apa (syariat) yang telah diturunkan kepada mereka dan supaya mereka memikirkannya. 


PERANAN DAN SARANAN ALLAH SWT DALAM AYAT KE 7 


Kedudukan numerikbagi angka ke 7 dalam setiap surah begitu signifikan. Ia secara 
hikmahnya memberikan makna tertentu bagi menggambarkan hukum atau keputusan 
yang sedia muktamad serta penyelesaian kepada sebarang masalah yang dialami manusia 
sejak dahulu hingga sekarang. Ini kerana masalah yang mereka alami, kemungkinannya 
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serupa atauberulang semula seperti sebelumnya cuma terdapat sedikit perbezaan iaitu dari 
sudut tempat, masa dan individu sertakumpulan yang terlibat. Hebatnya, Allah SWT 
sendiri mengesahkan bahawa sunnahNya tidak akan berubah untuk tempoh selama-lama 
sebagaimana firman Allah SWT (Surah al-Isra’ 17:77): 


TAj LuaAJ lllij Jy* tli-Lls 1 Ji (J* 




Maksudnya: 


(Demikianlah) peraturan (Kami yang tetap mengenai) orang yang telah Kami utuskan 
sebelummu clari rasul-rasul Kami; dan engkau tidak akan dapati sebarang perubahan 
bagi peraturan Kami yan tetap itu. 


ANALISIS AYAT-AYAT KE 7 TERPILIH DARIPADA TURUTAN SURAH AL- 
QURAN 

Pertama: Ayat ke 7 daripada surah al-Fatihah 


Maksudnya: 




Iaitu jalan orang yang Engkau telah kurniakan ni ’mat kepada mereka, bukan (jalan) 
orang yang Engkau telah murkai dan bukan pula (jalan) orang yang sesat. 


Dalam ayat ini terdapat saranan dan tuntutan agar berada di atas landasan jalan lurus 
(sirat mustaqim) melalui suhbah solehah (persahabatan erat) iaitu bersahabat dengan 
rakan-rakan soleh yang bagus (mereka yang diberikan niTnat dan kurniaan) serta 
menghindari kawan-kawan toleh yang jahat ( al-maghdub alayhim/al-dallin). Ia bertujuan 
membuat persiapan dan persediaan awal bagi mengharungi liku-liku kehidupan penuh 
mencabar di alam dunia serta menghadapi suasana gawat di alam akhirat nanti. Dari 
sinilah pentingnya nilai menurut jejak dan ajaran para salafussoleh termasuk para nabi, 
rasul, siddiqin, syuhada dan solihin iaitu dengan mencontohi mereka dalam apa jua sikap, 
pendirian dan tingkah laku mereka selagi tidak bertentangan dengan nas al-Quran dan 
sunnah. 


Kedua: Ayat ke 7 daripada surah al-Baqarah 

(V) S-Tj-P Jpj ■Li Alil 
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Maksudnya: 

(Dengan sebab keingkaran mereka), Allah meteraikan atas hati mereka serta 
pendengaran mereka dan pada penglihatan mereka ada penutupnya; dan bagi mereka 
pula disediakan azab seksa yang amat besar. 

Dalam ayat ini terdapat hukuman dan tindakan ( khatani ) yang dikenakanke atas setiap 
orang kafir yang ingkar dan tidak percaya kepada ajaran Islam, malah menolak segala 
perintah dan suruhan Allah SWT melalui penyampaian dan keterangan Nabi 
SAW.Akibatnya, hati-hati mereka terhijab daripada mendapat hidayah dan kebenaran. 
Akhimya, mereka terperosok menderita ditimpa azab sengsara yang amat besar lagi 
berpanjangan. Inilah akibat buruk yang akan ditimpakan kepada sesiapa yang 
mengamalkan amalan kufur dan fusuq. 

Ketiga: Ayat ke 7 daripada surah Ali Imran 


> 1 j f\ y ob;T & 4.U5CJ1 iIULp jjJl 4 JUI 

S-lijlj 4x41 s.l4jl 4jLxJ U 0j4xl® 'jlS (3 j^i-iJl ‘J'’U? UJUJ* 

JXP jjS"" 4j jjal OjJj-U ^Aa)\ Oj^t—»Tj! Ij 4^)1 4-jjlj J Uj aJjjIj 

(Y )^*1 jJjt jH; Uj ii!j 


Maksudnya: Dialah yang menurunkan kepadamu (wahai Muhammad) kitab suci al- 
Quran. Sebahagian besar dari al-Quran itu ialah ayat-ayat muhkamat (yang tetap, tegas 
dan nyata maknanya serta jelas maksudnya); ayat-ayat muhkamat itu ialah ibu (atau 
pokok) isi al-Quran. Dan yang lain lagi ialah ayat-ayat mutashabihat (yang samar- 
samar, tidak terang maksudnya). Oleh sebab itu (timbullah faham yang berlainan 
menurut kandungan hati masing-masing). Adapun orang yang ada dalam hatinya 
kecenderungan ke amh kesesatcin, maka mereka selalu menurut apa yang samar-scimar 
dari al-Quran untuk mencari fitnah dan mencari-cari tatwilnya (memutarkan maksudnya 
(spin) menurut yang disukainya). Padahal tidak ada yang mengetahui tatwilnya (tafsir 
maksudnya yang sebenar) melainkan Allah. Dan orang yang tetap teguh serta mendalam 
pengetahuannya dalam ilmu-ilmu ugama berkata: Kami beriman kepadanya, semuanya 
itu datangnya dari sisi Tuhan kami. Dan tiadalah yang mengambil pelajaran dan 
peringatan melainkan orang yang berfikiran. 


Dalam ayat ini terdapat kritikan susulan khilaf yang sentiasa berlaku dalam kalangan 
ummah. Ini kerana khilaf adalah antara faktor terbanyak yang menyumbang ke arah 
pergolakan dan keretakan saf dalaman sesebuah organisasi sama ada dalam bentuk 
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pemikiran ataupun tindakan. Lantaran itu, ayat ke 7 ini amat jelas memberi notis agar 
tidak menurut sekali gus terpengaruh dengan fahaman ayat-ayat mutashabihat daripada 
al-Quran lebih-lebih lagi dengan niat dan tujuan mengelirukan ummah, menabur fitnah 
atau memutar belit (spin) fakta sebenar (Amru Khalid ,2004). 

Keempat: Ayat ke 7 daripada surah al-Nisa’ 


ilM-ijljJl iJjj 14 ^LodJj Ojjj-i^lj OI4JI3JI 1 4 (JlA-jiJ 

(y) L~~vgj Jl 4 _la ^jj OJjji^lj 


Maksudnya: Orang lelaki ada bahagian pesaka daripada peninggalan ibubapa dan 
kerabat dan orang perempuan pula ada bahagian pesaka daripada peninggalan ibubapa 
dan kerabat sama ada sedikit atau banyak daripada harta yang ditinggalkan itu; iaitu 
bahagian yang telah diwajibkan (dan ditentukan oleh Allah). 


Surah al-Nisa’ merupakan surah rahmat dan keadilan terutama terhadap golongan yang 
lemah seperti kaum wanita, anak-anak yatim, hamba sahaya, khadam dan para waris 
(Amru Khalid 2004). Dalam ayat ini terdapat hak dan bahagian fardu yang bakal 
diperolehi oleh setiap waris yang layak daripada kalangan lelaki dan wanita melalui 
peruntukan muktamad yang telah ditentukan Allah SWT sendiri. Dalam hal ini, tiada 
seorang bahkan tiada satu peraturan pun yang layak atau berani mcnatikan keahlian waris 
yang kematian kedua ibubapa mereka atau kaum kerabat terdekat sama ada sedikit 
mahupun banyak. Ini adalah satu keputusan muktamad yang sama sekali tidak boleh 
dipertikaikan kerana bertujuan mengelakkan masyarakat dan institusi keluarga daripada 
permusuhan dan kehancuran berpanjangan. 


Kelima: Ayat ke 7 daripada surah al-Maidah 

Aiil IJjjjlJ Ll*1sIj Ll*£"“ il 4 j (_^JJl AilL-aj Ai)l a_L*j IJJSLsIj 


(y) jj-LjiJl CjlJb a 1)I oj 

Maksudnya: Dan kenanglah nimat Allah (yang telah dikurniakanNya) kepada kamu 
serta ingatlah perjanjianNya yang telah diikatNya dengan kamu, ketika kamu berkata: 
Kami dengar dan kami taat (akan perintah-perintah Allah dan rasulNya). Dan 
bertaqwalah kamu kepada Allah kerana sesungguhnya Allah Maha Mengetahui akan 
segala (isi hati) yang ada di dalam dada. 


Dalam ayat ini terdapat seruan dan saranan agar orang beriman sentiasa mengingati 
ni’mat pemberian Allah SWT serta perjanjian mereka dengan Allah SWT ketika mereka 
pemah berikrar atau berjanji setia mahu mendengar dan mematuhi segala arahan perintah. 
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Ini kerana Allah SWT sedia dan tetap mengetahui sekali gus menguasai segala isi hati 
mereka sekalipun mereka cuba menyembunyikannya. Oleh itu, tidak perlu berbohong 
atau berdusta sama ada mereka-reka cerita palsu atau menokok tambah berita- 
beritasensasi dan kontroversi terutama penggunaan media awam masa kini. Antara ni’mat 
Allah yang wajar diingat sepanjang masa ialah pensyariatan wuduk dan pelaksanaan 
ibadat solat dengan penuh khusyuk dan tawaduk (ayat ke 6) serta keselamatan daripada 
gangguan dan ancaman pihak musuh (ayat ke 11). Justeru, dengan mengingati ni’mat 
pemberian Allah dan juga mengingati perjanjian lama yang telah sah dimeterai dapat 
membantu orang beriman kekal dalam keimanan dan naungan Allah SWT sama ada di 
dunia mahupun di akhirat. 


Keenam: Ayat ke 7 daripada surah al-An’am 


Si iJUb oi ij^ ^jui jiij j uur ugj jjj 


(V) 

Maksudnya: Dan kalau Kami turunkan kepadamu (wahai Muhammad) sebuah kitab 
(yang bertulis) pada kertas, lalu mereka memegangnya dengan tangan mereka, nescaya 
orang kafir itu berkata: Ini tidak lain hanyalah sihiryang terang nyata. 


Dalam ayat ini terdapat penegasan hujah daripada Allah SWT terhadap orang kafir yang 
sememangnya berpaling daripada kebenaran walaupun telah banyak keterangan- 
keterangan dan bukti-bukti kekuasaan Allah sama ada secara zahir atau maknawi seperti 
kejadian-kejadian yang berlaku di bumi dan di langit termasuk penurunan al-Quran. 
Namun, mereka tetap menolak dan tidak menerima kerasulan Nabi SAW. Dalam hal ini, 
Allah SWT menegaskan bahawa mereka tetap akan berkata wahyu itu adalah satu sihir 
yang jelas sekalipun tulisan ayat-ayat al-Quran tersebut dinukilkan di atas helaian-helaian 
kertas biasa yang dapat disentuh dengan tangan.Inilah kedudukan atau tahap pemikiran 
orang yang mengutamakan nafsu syahwat akibat keseronokan dan kemewahan dunia di 
sepanjang zaman sekali gusmengenepikan kebenaran yang dibawa oleh Nabi SAW. 


Ketujuh: Ayat ke 7 daripada surah al-A’raf 


(v) LS" Uj ,*Lu 


Maksudnya: Kemuclian sesungguhnya Kami akan ceritakan kepada mereka (rasul-rasul 
dan umcit-umatnya) dengan (berdasarkan) pengetahuan (yang meliputi akan apa yang 
mereka lakukan) dan sememangnya Kami tidak sekali-kali ghaib (bahkan sentiasa 
Mendengar, Melihat dan Mengetahui akan hal ehwal mereka). 
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Dalam ayat ini terdapat pula penegasan janji dan komitmen bersumberkan ilmu 
pengetahuan Allah SWT yang meliputi segala perkara yang berlaku sama ada daripada 
mula ianya berlaku hingga kepada penghujungnya.Hakikatnya, pertembungan antara 
kebenaran dan kebatilan akan sentiasa berlaku dan tidak akan berhenti. Namun, 
kebenaran juga akan menang. Manakala kebatilan akan tetap kalah tanpa sebarang 
keraguan. Sebab utama kekalahan di pihak kebatilan ialah berada jauh atau terkeluar 
daripada rahmat Allah SWT atau mengalami kerosakan teruk dari pelbagai sudut seperti 
kerosakan akhlak, ekonomi dan kemasyarakatan (Amru Khalid 2004). Semua ini tidak 
dapat lari daripada pengetahuan dan catatan Allah SWT yang terpelihara kerana Dialah 
Tuhan yang Maha Mendengar, Maha Melihat lagi Maha Mengetahui 


PENUTUP 


Ringkasnya, keberadaan ayat ke 7 bagi setiap surah begitu bermakna dan penuh 
keajaiban. Ia mengandungi hukum, nilai hukum, keputusan muktamad dan penyelesaian 
penuh bijaksana bagi tujuan memberi petunjuk jalan dalam menangani isu-isu sukar sama 
ada melibatkan permasalahan individu ataupun masyarakat, awam ataupun khas, 
tempatan ataupun antarabangsa sama ada melibatkan perkara duniawi ataupun ukhrawi. 
Namun, banyak lagi hal berkaitan ayat tersebut yang perlu diterokai oleh para ilmuwan 
dan ulama muhaqqiqinmasa kini bagi memberi kefahaman dan kesedaran kepada 
masyarakat Islam terutamanyasaat menghayati bacaan ayat-ayat suci ketika mengerjakan 
ibadat solat. Ini kerana telah sah diakui bahawa ibadat solat amat banyak mempengaruhi 
serta mendidik jiwa dan mental seseorang agar sentiasa berada di atas landasan 
kebenaran. 
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ABSTRAK 


Sesungguhnya al-Quran itu diturunkan kepada umat manusia adalah bertujuan untuk dijadikan panduan 
dalam segenap aspek kehidupan, termasuklah dalam aspek yang berkaitan dengan uslub dakwah.UsIub 
dakwah yang berkesan mampu memberi impak yang besar serta momentum perkembangan dakwah yang 
optimum. Artikel ini cuba menyorot dan mengenal pasti uslub asas yang ditetapkan dalam surah al-Nahl 
ayat 125 ke arah memasyarakatkan dakwah. Dalam ayat tersebut dinyatakan secara pokok tentang uslub 
dakwah, namun pendakwah perlu mempunyai kreatiyiti dalam memastikan ianya dapat memenuhi 
kehendak sasaran bergantung kepada situasi.Metod yang diguna pakai ialah penelitian terhadap ayat-ayat 
al-Quran dan hadis-hadis terpilih serta sokongan daripada beberapa pandangan cendikiawan yang ada 
hubung kait dengan subjek kajian.Sorotan dan penelitian ini mendapati elemen dakwah dalam surah al- 
Nahl ayat 125 amat penting dan ianya sangat relevan untuk dijadikan panduan utama kepada para 
pendakwah meskipun berlaknya perubahan dari aspek nmsa dan zaman. 


KATA KUNCI: Memasyarakatkan, Dakwah, Surah al-Nahl ayat 125, Uslub Dakwah. 


PENDAHULUAN 

Dakwah adalah merupakan sebaik-baik perkataan kerana ia menyeru supaya menyembah 
Allah dan beramal soleh sebagaimana disebut di dalam surah Fussilat ayat 33. Dakwah 
adalah suatu profesion para nabi dan rasul sejak zaman berzaman sehingga rasul akhir 
zaman. Dakwah dan Islam suatu istilah yang tidak boleh dipisahkan kerana tanpanya 
momentum Islam untuk ditegakkan di atas muka bumi ini akan menuju kemalapan. 
Dalam menentukan survival dakwah supaya ianya terus gemilang maka uslub yang 
relevan harus diberi perhatian yang sewajarnya sesuai dengan sasaran seperti aspek tahap 
pemikiran mereka. Justeru artikel ini akan mengetengahkan bentuk uslub-uslub dakwah 
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yang bersifat Rabbani berdasarkan kepada surah al-Nahl ayat 125 sebagai suatu guicle 
line kepada para pendakwah khususnya. 


DAKWAH 


Menurut Salmone (1972) perkataan dakwah berasal dari kata asal: daa, yadu, dawatan 
yang bererti seruan, panggilan dan ajakan. Bagi Jamaluddin Muhammad (1968) ia lebih 
terperinci sedikit iaitu berasal daripada kalimah Arab ‘da a, yad u, ud u, da iyan, da wah ’ 
yang juga bermaksud seruan, panggilan, ajakan dan sebagainya. Dakwah mengikut 
Kamus Dewan ialah kegiatan menyeru dan meyakinkan orang lain supaya menerima 
sesuatu kepercayaan ( Kamus Dewan, 1998). Muhammad Fu’ad Abd. al-Baqi (1992) 
menyatakan bahawa di dalam al-Quran terdapat 212 kalimah dakwah digunakan dengan 
pelbagai jenis variasi yang meliputi menyeru kepada kejahatan dan neraka. Sebagaimana 
firman Allah dalam surah al-Baqarah: 



Maksudnya: Mereka mengajak ke neraka, sedangkan Allah mengajak ke 
syurga dan mendapat keampunan dengan izin-Nya. dan Allah 
menerangkan ayat-ayat-Nya (perintah-perintah-Nya) kepada manusia 
supaya mereka mengambilpelajaran.(al-Baqarah 2: 221) 

Ibn Taimiyyah (t.th) menjelaskan bahawa dakwah ialah menyeru supaya beriman dengan 
Allah dan apa yang dibawa oleh para rasulnya dengan membenarkan apa yang mereka 
khabarkan dan mentaati apa yang mereka suruh. Menurut syeikh Ali Mahfudz (1952) 
dakwah ialah mendorong manusia untuk melakukan segala bentuk kebajikan dan 
mengikut petunjuk, menyeru ke arah kebaikan dan mencegah daripada melakukan 
kemungkaran moga-moga beroleh kebahagiaan di dunia dan juga di akhirat. Menurut Ali 
bin Nayef (2009) dakwah ialah suatu bentuk usaha menyeru manusia dengan lisan dan 
perbuatan ke arah memilih akidah yang betul secara berhikmah dan nasihat yang baik. 
Justeru dakwah boleh disimpulkan bahawa suatu usaha yang dilakukan samaada 
berbentuk lisan, tulisan, perbuatan dan sebagainya yang boleh mempengaruhi orang lain 
tanpa ada unsur paksa ke arah menyahut seruan agama. 
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SEBAB TURUN AYAT AL-NAHL AYAT 125 


Di dalam membicarakan sebab turunnya ayat ini terdapat perselisihan pendapat 
dikalangan para ahli tafsir.Menurut al-Qurtubi (1993) ayat ini diturunkan kepada 
Rasulullah untuk melakukan perdamaian dengan melakukan gencatan senjata antara 
kaum muslimin dan pihak kafir Quraisy. Dalam pada itu, al-Wahidi (1999) menjelaskan 
bahawa ayat ini turun selepas Rasulullah menyaksikan tujuh puluh orang dikalangan 
sahabat yang mati syahid di medan perang termasuk saidina Hamzah. Manakala Ibn 
Kathir (1969)pula menjelaskan bahawa tidak mempunyai sebab-sebab tertentu turunnya 
ayat tersebut bahkan ianya bersifat umum. 


USLUB DAKWAH 

Dakwah memerlukan uslub yang sesuai supaya ianya dapat disebarluaskan dengan 
jayanya.Uslub terbaik sudah tentu uslub yang bersifat Rabbani kerana ianya datang 
daripada pencipta sekalian alam.Kegagalan atau kejayaan sesuatu dakwah bergantung 
kepada pendekatan uslub.Zaidan (1987), pendakwah yang berjaya perlu mengenalpasti 
keadaan sasaran terlebih dahulu sebelum memulakan proses dakwah supaya apa yang 
disampaikan tepat dan sesuai. Dalam erti kata yang lain mengenalpasti keadaan sasaran 
ialah dapat memahami budaya dan adat resam mereka. Aspek ini sangat mustahak kerana 
ia merupakan sebahagian daripada proses tersebut supaya interaksi secara berkesan dapat 
diwujudkan secara aman dan harmoni dengan masyarakat yang terlibat (Samovar, 2010). 

Dalam mengimplementasikan dakwah supaya maudhu ’ yang disampaikan tidak sia-sia 
maka Allah s.w.t telah memberikan tiga garis panduan uslub sebagaimana terdapat dalam 
surah al-Nahl ayat 125. Berdasarkan kepada ayat surah ali Imran ayat 110 istilah Khaira 
Ummah menurut Uthman E1 Muhammady (2007) merupakan gelaran yang diberikan oleh 
Allah kepada mereka yang melaksanakan dakwah dengan menggunakan uslub yang 
terdapat dalam surah al-Nahl ayat 125. Menurutnya lagi hadis dalam al-Bukhari riwayat 
dari Abu Hurairah “umat yang paling baik untuk umat manusia” iaitu kamu berusaha 
untuk mempengaruhi mereka sehingga mereka tertarik untuk menerima Islam sebagai 
pegangan mereka. 

Uslub tersebut merangkumi (i) dakwah secara berhikmah, (ii) dakwah dengan nasihat 
yang baik dan (iii) perdebatan dengan cara yang terelok (Ghazali Darussalam, 1996). 
Menurut Hamka (1999),ayat ini menjelaskan kepada para pendakwah bahawa inilah 
uslub yang paling baik dan ternyata keberkesanannya pada zaman Rasulullah ke arah 
menyebarkan Islam agar mereka yang didakwahkan itu berjalan di atas jalan Allah yang 
hakiki. 
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HIKMAH 


Hikmah bermaksud kebijaksanaan, pandai, adil, lemah lembut, kenabian, sesuatu yang 
mencegah kejahilan dan kerosakan, perkara yang betul dan tepat, keilmuan dan pemaaf.Ia 
berasal daripada perkataan bahasa Arab yang membawa maksud kebijaksanaan, pandai 
dan pakar dalam sesuatu perkara (Mu’jam al-Wasit, 1989). 

Menurut al Syaukani (1973) hikmah adalah berupa ucapan-ucapan yang tepat dan benar. 
Manakala al-Qahtani (2001) menyatakan hikmahsama dengan al Syaukani cuma 
aspeknya bukan sekadar meliputi ucapan semata-mata bahkan termasuk juga perbuatan 
dan menempatkan sesuatu kena pada tempatnya.Al-Zamakhsyari (1980) pula menyatakan 
hikmah dengan kata-kata yang tepat, kemas rapi dan berupa hujjah yang boleh 
menunjukkan kebenaran dan menghilangkan kesamaran.Sebagaimana dalam sebuah 
hadis yang diriwayatkan oleh Abu Daud juga ada menyatakan: 

Daripada Aisyah radiallahu anha katanya: “adalah percakapan 

Rasulullah s.a.w itu jelas lagi nyata dan difahami oleh setiap orang yang 

mendengarnya”. (Hadis Riwayat Muslim, 1984, no. hadis 2510). 

Bediuzzaman Said Nursi dalam The Author of The Risale-I Nur Collection 
Bediuzzaman Said Nursi menjelaskan bahawa hikmah ini juga meliputi 
penggunaan istilah dalam memujuk seperti let us ‘marilah kita’ dan come my 
friends ‘sahabatku’. Kedua-dua perkataan ini menunjukkan bahawa betapa 
karibnya pendakwah dengan sasaran selain daripada meletakkan diri pendakwah 
sama level dengan mereka. Disamping itu juga, beliau tidak memaksa golongan 
sasaran untuk berfikir bahkan diberi ruang supaya mereka melihat dan berfikir 
secara sukarela dengan penggunaan perkataan look dan see (Vahid, 1992). Hal 
yang sama dikemukakan Abd Rasyid Shaleh (1997) namun pengertiannya 
meliputi situasi, tempat dan waktu untuk kelangsungan dakwah tersebut. Wan 
Hussein @ Azmi Abdul Kadir (1984) memperincikan hikmah dengan 
membahagikan kepada tiga kategori: 

i. Sifat pendakwah iaitu: 

a) Keadilan 

b) Tahan Marah 

c) Sifat kenabian (amanah, tabligh, bijaksana) 

d) Tidak memperlihatkan kejahilan 

e) Meletakkan sesuatu pada tempatnya 

f) Seuatu yang mencegah kerosakan 

g) Pengetahuan terbaik yang diadapati daripada ilmu yang terbaik 
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ii. Isi kandungan dakwah iaitu: 

a) Al-Quran 

b) Perkataan yang tepat dengan kebenaran 

c) Sesuatu yang mencegah kerosakan 

d) Dalil yang kuat dan terang yang dapat menerangkan kebenaran dan 
menghilangkan keraguan 

iii. Alat dan strategi dakwah iaitu: 

a) Sesuatu yang dapat menegah kerosakan 

b) Sesuatu yang diletak dan digunakan betul-betul sesuai dengan tempat dan 
masa. 

Antara contoh dakwah rasulullah secara berhikmah ialah dalam peristiwa perjanjian 
Hudaibiyah. Dalam perjanjian ini kedua-dua pihak antara kaum muslimin dan kafir 
Quraisy akur bahawa mereka tidak akan berperang dalam tempoh 10 tahun. Perjanjian ini 
menurut sebahagian besar para sahabat telah merugikan umat Islam kerana melihat pada 
zahirnya. Namun apa yang terjadi sebaliknya, apabila kaum muslimin dari Madinah 
datang ke Mekah dengan aman dan selamat tanpa ada gangguan. Perkembangan ini 
menunjukkan sinar Islam semakin menyala kerana dengan kedatangan mereka ke Mekah 
dengan jumlah yang besar dalam tempoh 10 tahun membolehkan Islam dapat disebarkan 
dari masa ke semasa (Abdul Ghafar Don et al. 2011).Sehinggakan Allah menggambarkan 
tentang kemenangan Islam yang dilakukan secara berhikmah dalam surah al-Fath ayat 1- 
3 yang bermaksud: 

Sesungguhnya kami telah memberikan kemenangan kepadamu 
kemenangan yang nyata supaya Allah memberi keampunan kepadamu 
terhadap dosamu yang telah lalu dan yang akan datang serta 
menyempurnakan nikmatNya atasmu dan memimpin kamu ke jalan yang 
lurus dan supaya Allah menolongmu dengan pertolongan yang kuat 
(banyak). 

Secara umumnya dapatlah dirumuskan bahawa dakwah secara berhikmah ialah 
merupakan dakwah yang dilakukan secara teliti, kemas, jelas , tepat, mendalam beserta 
dengan hujjah dan dalilnya untuk menyokong kebenarannya daripada sebarang bentuk 
kekeliruan. 
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MAUIZOH HASANAH 


Ibn Kathir (1994) menjelaskan bahawa mauiioh hasanah merupakan suatu peringatan 
kepada manusia terhadap perjalanan hidupnya bahawa di sana nanti ada balasan daripada 
Allah s.w.t setiap amalan yang dilakukan. Al-Alusi (1978) pula ialah percakapan yang 
memberikan suatu bentuk kepuasan, perkataan yang diluahkan pula mempunyai manfaat 
serta sasaran dakwah mengetahui dalam keadaan sedar bahawa ia sedang didakwahkan. 
Bagaimanapun menurut Syed Qutb (1994) mauizoh hasanah adalah carauntuk 
menjadikan hati menerima secara lembut, menyelami perasaan secara halus, tidak 
mengherdik dan juga tidak membuka tembelang kesalahan sasaran. Antara hadis mauizoh 
hasanah ialah: 

Diriwayatkan oleh Muaz bin Jabal r.a berkata: Semasa aku duduk 
dibelakang Rasulullah s.a.w di atas seekor Himar, tiba-tiba baginda 
bertanya: Wahai Muaz tahukah engkau, apakah hak Allah yang perlu 
dilakukan oleh hambanya? Muaz pun menjawab dengan mengatakan 
Allah dan rasul lebih mengetahui. Kemudian Rasulullah s.a.w bersabda, 
hak Allah yang perlu dilakukan oleh hambanya ialah mengabdikan diri 
kepadanya dan dalam masa yang sama tidak boleh menyukutukannya 
dengan apa jua sekalipun. Manakala hak Allah yang akan diberikan 
kepada hambanya ialah tidak menyeksa orang yang tidak 
menyukutukannya. 

(Riwayat al-Bukhari,1987, no. hadis 
6001). 

Menurut Wan Hussein @ Azmi Abdul Kadir (1984) ianya berupa nasihat yang sebaik- 
baik perkataan untuk menimbulkan rasa jijik dan benci kepada perkara yang buruk lantas 
timbul keazaman untuk meninggalkannya dan dalam masa sama menimbulkan keinginan 
untuk melakukan perkara yang baik.Nik Mohd Rosdi (1988) pula menyatakan bahawa 
penakrifan ini tidak jauh bezanya dengan penjelasan yang diberikan oleh al-Ghazali. Ini 
kerana ianya meliputi beberapa pengajaran dan nasihat berdasarkan kepada apa yang 
terkandung di dalam al-Quran serta merangkumi aspek perkhabaran yang 
menggembirakan dan ancaman yang menakutkan kemudian disertai dengan kesabaran 
dan keikhlasan dalam nasihat yang diberikan. Seterusnya beliau telah memberikan 
beberapa ciri mauizoh al-hasanalr, 

i. Nasihat yang menjurus keredhaan Allah 

Allah S.W.T berfirman yang bermaksud: 
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Sesungguhnya Kami telah mengutuskan Nabi Nuh kepada kaumnya, lalu 
berkatalah ia: "Wahai kaumku!Sembahlah kamu akan Allah, (sebenarnya) 
tidak ada Tuhan bagi kamu selain daripadanya. Sesungguhnya Aku 
bimbang, kamu akan ditimpa azab hari Yang besar (hari kiamat). ” (al- 
A ’rof 7: 59) 

ii. Nasihat bertepatan peribadi orang yang memberi nasihat 

Allah S.W.T berfirman yang bermaksud : 

Dan (ketahuilah) Wahai kaumku! Aku tidak meminta kepada kamu 
sebarang harta benda sebagai upah menyampaikan Agama Allah itu, 
tiadalah Aku harapkan upahku melainkan dari Allah semata-mata; dan 
Aku tidak akan menghalau orang-orang Yang beriman (sebagaimana 
Yang kamu minta itu), kerana Sesungguhnya mereka akan menemui Tuhan 
mereka (dan pada hari itu mereka akan menuntut dan menerima hak 
masing-masing); tetapi Aku nampak kamu semua, kaum Yang tidak 
mengetahui apa Yang mesti diketahui (Hud 11: 29) 

iii. Nasihat tidak disertai unsur-unsur yang meliarkan 
Allah S.W.T beriirman yang bermaksud: 

Oleh itu berikanlah sahaja peringatan (Wahai Muhammad, kepada 
manusia, dan janganlah berdukacita kiranya ada Yang menolaknya), 
kerana Sesungguhnya Engkau hanyalah seorang Rasul pemberi ingatan, 
bukanlah Engkau seorang Yang berkuasa memaksa mereka (menerima 
ajaran Islam Yang Engkau sampaikan itu) (al-Ghosiah 88: 21-22). 

iv. Nasihat yang mengandungi Targhib dan Tarhib 

Allah S.W.T. berfirman yang bermaksud: 

Sesungguhnya orang-orang yang kafir yakni ahli kitab dan orang-orang 
yang musyrik (akan masuk) ke neraka Jahannam; mereka kekal di 
dalamnya. mereka itu adalah seburuk-buruk makhluk. Sesungguhnya 
orang-orang yang beriman dan mengerjakan amal saleh, mereka itu 
adalah sebaik-baik makhluk.Balasan mereka di sisi Tuhan mereka ialah 
syurga ‘Adn yang mengalir di bawahnya sungai-sungai; mereka kekal di 
dalamnya selama-lamanya.Allah redha terhadap mereka dan merekapun 
redha kepadanya.Yang demikian itu adalah (balasan) bagi orang yang 
takut kepada Tuhannya (al-A ’rof 98: 6-8). 
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V. 


Menyedarkan mereka dengan unsur-unsur ayat al-manzurat 


Allah S.W.T berfirman yang bermaksud: 

Dan Allah telah menjadikan bumi bagi kamu sebagai hamparan, supaya 
kamu melalui jalan-jalan YangLuas padanya (Nuh 71: 19-20). 

Terdapat beberapa kisah yang diceritakan oleh Allah di dalam al-quran tentang mauizoh 
hasanah.Suasana ini dapat dilihat dalam surah Toha (20:44) iaitu pertembungan antara 
nabi Musa dengan Firaun.Nabi Musa diperintah oleh Allah supaya berkata dengan 
‘qawlan layyinan ’ iaitu lemah lembut walaupun beliau berhadapan dengan seorang yang 
sangat zalim sehinggakan mengaku dirinya sebagai tuhan.Selain daripada itu nabi 
Tbrahim mengajak kaumnya termasuk bapanya yang bemama Azar juga dengan penuh 
lemah lembut supaya meninggalkan berhala-berhala sebagai tempat sembahan 
sebagaimana dalam surah al-An’am (6:74).Hal yang samajuga disampaikan oleh nabi 
Nuh kepada kaumnya dengan cara yang halus iaitu menyembah dan bertaqwa kepada 
Allah sepertimana yang dinyatakan dalam Surah al-A’raf, ayat (7:59). 

Justeru, mauizoh hasanah boleh disimpulkan sebagai suatu gaya penyampaian yang 
menjadikan dakwah itu disukai, diterima dengan baik dan tidak membawa kepada larinya 
sasaran. Uslub ini akan menjadikan sasaran dakwah merasakan seolah-olah pendakwah 
tersebut adalah teman rapatnya yang sudah lama mengenali antara satu sama lain. 

MUJADALAH 

Uslub mujadalah boleh diertikan sebagai diskusi, dialog, debat dan seumpamanya.Al- 
Sabuni (1981), mujadalah merupakan satu perdebatan yang baik dikalangan mereka yang 
berbeza pandangan disertai dengan bukti beserta tidak wujud unsur-unsur kekerasan.Al- 
Nahlawi (2001) menyatakan bahawa mujadalah adalah percakapan yang mesti 
melibatkan sekurang-kurangnya dua orang atau lebih bagi membincangkan sesuatu isu. 
Perbincangan tersebut, tidak semestinya membuahkan hasil di pengakhirannya namun 
semua yang terlibat dalam sesi dialog tersebut akan mendapat input-input yang 
bermanfaat. 

Uslub ini pernah dilakukan oleh Rasulullah s.a.w dengan puak-puak Quraisy yang 
mencabar tentang kesahihan al-Quran.Dalam sesi tersebut Rasulullah s.a.w menyatakan 
bahawa al-Quran adalah mempakan wahyu yang datangnya daripada Allah S.W.T dan 
bukannya rekaan atau ciptaan manusia.Namun mereka tetap enggan menerima dakwah 
Rasulullah s.a.w bahkan mereka mempertikaikan ayat-ayat al-Quran serta mencerca 
baginda. Dalam situasi itu, Rasulullah s.a.w mencabar dikalangan mereka yang pakar- 
pakar dalam kesusasteraan Arab supaya membawa ayat sepertimana ayat al-Quran 
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dengan apa cara sekali pun. Di sebut oleh Abdul Qahir al-Jurjani di dalam kitabnya 
Dalailul I’jaz fi Ilmi Alma’ani (1961) menyatakan ada beberapa sesi dialog Rasulullah 
s.a.w dengan mereka: 


Peringkat pertama nabi menyuruh supaya dihimpunkan daripada kalangan manusia dan 
jin untuk membuat sebanyak 30 Juzuk sebagaimana al-Quran. 

Firman Allah yang bermaksud: 

“Katakanlah (Wahai Muhammad): "Sesungguhnya jika sekalian manusia dan jin 
berhimpun dengan tujuan hendak membuat dan mendatangkan sebanding dengan 
al-Quran ini, mereka tidak akan dapat membuat dan mendatangkan yang 
sebanding dengannya, walaupun mereka bantu-membantu sesama sendiri". 

Surah al-Isra '(17:88) 

Peringkat kedua pula Rasulullah s.a.w menyuruh supaya hanya sepuluh surah sahaja 
untuk dibuat sebagaimana surah yang ada di dalam al-Quran. 

Firman Allah yang bermaksud: 

“Bukan itu sahaja kata-kata mereka bahkan mereka menuduh dengan 
mengatakan: "Ia (Muhammad) yang mereka-reka al-Quran itu! 
"Katakanlah (wahai Muhammad): "(Jika demikian tuduhan kamu), maka 
cubalah buat serta datangkan sepuluh surah rekaan yang sebanding 
dengan al-Quran itu, dan panggilah siapa sahaja yang kamu sanggup 
memanggilnya, yang lain dari Allah, jika betul kamu orang-orang yang 
benar”. 

Surah Hud (11:13) 

Peringkat ketiga pula, Rasulullah s.a.w mengatakan sekiranya kamu tidak mampu untuk 
membawa sepuluh surah daripada al-Quran cukuplah hanya satu surah sahaja untuk 
menunjukkan bahawa al-Quran itu adalah ciptaan manusia. 

Firman Allah yang bermaksud: 


"Dan kalau kamu ada menaruh syak tentang apayang kami turunkan (al- 
Quran) kepada hamba kami (Muhammad), maka cubalah buat dan 
datangkanlah satu surah yang sebancling dengan al-Quran itu, dan 
panggilah orang-orang yang kamu percaya boleh menolong kamu selain 
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dari Allah, jika betul kamu orang-orang yang benar Surah al-Baqarah 

( 2 : 1 ) 

Selain dialog tersebut, pernah juga Rasulullah s.a.w berdialog dengan orang Kristian 
untuk mendedahkan penyelewengan yang berlaku dalam kitab Injil mereka, yang dikenali 
sebagai old testament dan new testament, perubahan daripada konsep tauhid kepada Allah 
kepada konsep triniti, konsep penjelmaan tuhan dalam anak dan sebagainya (Abd Majid 
Omar, 2007). 

Lantaran itu, dalam menjalankan sesuatu perdebatan perlu dibezakan antara pokok 
persoalan yang diperdebatkan dengan perasaan benci atau sayang kepada individu 
pendebat itu sendiri.Misalnya seseorang yang masih kufur belum mengerti ajaran Islam, 
lalu dengan suka hatinya sahaja mengeluarkan celaan kepada Islam, orang tersebut wajib 
dibantah dengan jalan yang sebaik-baiknya, disedarkan dan diajak kepada fikiran yang 
benar sehingga dia menerima tetapi kalau terlebih dahulu hatinya disakitkan kerana cara 
kita membantah yang salah mungkin dia enggan menerima kebenaran meskipun hati 
kecilnya memperakuinya (Hamka, 1999). 

Allah S.W.T telah menggambarkan di dalam beberapa ayat al-Quran kepada manusia 
seluruhnya bagaimana rasul-rasul terdahulu berhadapan dengan golongan al-Mala’ yang 
keras kepala dan tidak mahu tunduk kepada ajaran yang dibawa oleh utusan Allah 
disebabkan oleh keangkuhan dan kebongkakan yang ada dalam dirinya. Antaranya ialah: 

a) Nabi Isa 

Nabi Isa menggunakan metode ini ketika mana baginda ingin menyampaikan risalah 
dakwah kepada Bani Israel dengan menunjukkan bukti bahawa lantikan baginda sebagai 
utusan Allah kepada kaum tersebut. 

Firman Allah: 

Dan (ingatlah juga peristiwa) ketika Nabi Isa Ibni Maryam berkata: 

"Wahai Bani Israil, Sesungguhnya Aku ini pesuruh Allah kepada kamu, 
mengesahkan kebenaran Kitab Yang diturunkan sebelumku, iaitu Kitab 
Taurat, dan memberikan berita gembira dengan kedatangan seorang 
Rasul yang akan datang kemudian daripadaku - bernama: Ahmad". Maka 
ketika ia datang kepada mereka membawa keterangan-keterangan yang 
jelas nyata, mereka berkata: "Ini ialah sihir yang jelas nyata. 
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b) Nabi Ibrahim 


Metode ini bersempena dengan persoalan yang dilemparkan oleh kaumnya yang tertanya- 
tanya tentang siapakah yang menghancurkan berhala yang mereka sembah, sebagaimana 
firman Allah S.W.T. yang bermaksud: 

(Setelah ia dibawa ke situ) mereka bertanya: "Engkaukah yang melakukan 
demikian kepada tuhan-tuhan kami, hai lbrahim? ia menjawab: "(Tidak) 
bahkan yang melakukannya ialah (berhala) yang besar di antara mereka 
ini! Maka bertanyalah kamu kepada mereka kalau-kalau mereka dapat 
berkata-kata" (Al-Anbiya ’ 21: 62-63). 

Firman Allah Lagi yang bermaksud: 

Nabi Ibrahim berkata: "Jika demikian, patutkah kamu menyembah yang 
lain dari Allah sesuatu yang tidak dapat mendatangkan faedah sedikitpun 
kepada kamu, dan juga tidak dapat mendatangkan mudarat kepada kamu ? 
(Al-Anbiya ’ 21: 66). 

Justeru, sebagai seorang pendakwah, semestinya mereka bukan sahaja menguasai dalam 
bidang agama bahkan ia perlu menguasai pelbagai sudut ilmu seperti (a) ilmu psikologi, 
(b) ilmu geografi, (c) ilmu tingkah laku atau akhlak dan (d) ilmu kemasyarakatan 
(Berhanuddin Abdullah, 1997). Hal in perlu kerana untuk memastikan pendakwah benar- 
benar mantap serta mempunyai skill dalam mengeluarkan hujjah untuk mematahkan 
pandangan dan idea mereka sekaligus memberi suatu keyakinan kepada mereka bahawa 
apa yang dibawa adalah perkara yang benar. 

Secara umumnya, jelas menunjukkan kepada kita bahawa uslub mujadalah ini bukanlah 
untuk menonjolkan siapa yang hebat tetapi lebih kepada diplomasi untuk mencapai 
kebenaran.Moga-moga dengan diskusi yang sihat dapat menyelesaikan masalah yang 
sebelum ini terbuku di dalam hati di antara dua pihak.Dalam pada itu juga menjaga adab 
dan kesopanan, keikhlasan kepada Allah S.W.T. serta menggunakan hujjah yang rasional 
adalah suatu perkara yang perlu dititikberatkan dalam bermujadalah. 


KESIMPULAN 

Secara kesimpulannya, uslub dakwah pada surah al-Nahl ayat 125 adalah sebaik-baik 
uslub ke arah memasyarakatkan dakwah.Uslub ini sangat praktikal untuk diadaptasikan 
kepada golongan sasar bukan sahaja dari kalangan bukan Islam bahkan sesama 
Islam.Iamerupakan nadi utama dalam menentukan jatuh bangunnya sesuatu dakwah yang 
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telah direncanakan. Keberkesanannya tidak dinafikan lagi dengan model yang telah 
dipraktikkan oleh rasulullah dan rasul-rasul sebelumnya menerusi uslub tersebut dalam 
menghadapi karenah umat masing-masing. Justeru, kebijaksanaan pendakwah masa kini 
yang menjadikan uslub dalam surah al-Nahl ayat 125 disesuaikan pula dengan era 
globalisasi kini akan membolehkan momentum dakwah lebih efektif dan berdaya saing. 
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ABSTRAK 

Kertas kerja ini merupakan kajian mengenai seorang tokoh ulama ’ Melayu yang masyhur di Tanah 
Melayu Pathani iaitu Syeikh Haji Ismail Bin Omaryang di kenali sebagai “Baba Haji Ismail 
Spanjang”.Objekti/ kajian ini adalah untuk memperkenalkan biografitokoh dan juga jasa beliau 
dalam dakwah Islam di Pathani khususnya di Pondok Spanjang. beliauadalah salah seorang ulama 
yang menguasai pelbagai bidang ilmu agama Islam, hasil daripada pengajiannya di Mekah. Hasil 
kajian ini mendapati bahawa Syeikh Haji Ismail Bin Omar telah memberikan sumbangan 
yang besar kepadamasyarakat Islam setempat iaitu dengan menubuhkan Maahad Darul 
Muhajirin di Narathiwat. Beliau juga telah berkhidmat selama 25 tahun dalam usha 
mengembangkan agama Islam kepada masyarakat Islam khususnya di Selatan Thailand dan 
sehingga kini beliau masih mencurahkan khidmatnya di Pondok Sepajang. Kertas kerja ini juga 
akan memberikan beberapa contoh pentafsiran ayat Al-Quran yang digunapakai oleh Syiekh Hj 
Ismail dalam membincangkan perihal ilmu Aqidah. 

Kata kunci: Syeikh Haji Ismail Bin Omar,Islam di Pathani. 


PENGENALAN 

Berdasarkan catatan sejarah, penubuhan Kerajaan Melayu Pathani masih lagi diselimuti 
kekaburan kerana tiadanya catatan rasmi tentang asal-usul atau tarikh sebenar kerajaan ia 
didirikan. Pada abad ke-2M, ramai pedagang dari negara China yang menjalinkan 
hubungan diplomatik dengan negara-negara di Asia Tenggara yang dikenali sebagai 
“Lang-ya-shiu” atau Langkasuka (Paul Wheatley, 1961) yang telahpun wujud di ketika itu. 
Perkembangan dan penyebaran agama Islam juga telah membawa angin perubahan yang 
amat bermakna kepada Pathani.Pada asalnya, Fathani telah diperintah oleh raja yang 

beragama Buddha ('^) dan baginda telah memeluk agama Islam selepas daripada 

mendapat rawatannya oleh seorang ulama’ bernama Syeikh Said. Baginda menukar 

namanya kepada Sultan Ismail Syah («Li J-pI^LILL-) setelah memeluk agama Islam. 

Baginda mempunyai tiga orang anak iaitu dua lelaki dan seorang perempuan, nama 
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putera sulungnya telah ditukar kepada Sultan Muzaffar Syah («Li jlkLJl), puteri 
kedua kepada Siti Aisyah j-~-) dan yang ketiga kepada Sultan Manzur Syah 

(SLi oUaJLJl). (Diya’ al-Din, 1406H) 

Kini, Pathani terletak di selatan Thailand yang telah dibahagikan oleh kerajaan Thailand 
kepada 14 wilayah. Jumlah penduduknya adalah seramai 8,893,050 orangyang 

merangkumi wilayah Yala (MIO ), Pathani ( jgignfl ), Narathiwat ( ‘umtbltH . Senggora, 

(tttntn ) Satul ( m ) Phatthalung ( rnien ) dan wilayah-wilayah yang 

lain.( https://th.wikipedia.org , 2015) Yala, Pathani dan Narathiwat adalah tempat 
penyebaran dakwah Islam dan tarikat di Nusantara sejak dahulu hinggalah ke hari ini. Di 
situlah lahimya ramai tokoh dan ulama’-ulama’ Melayu yang muktabar yang telah 
memainkan peranan yang besar dalam penyebaran Islam dan juga membina kesejahteraan 
dalam masyarakat di sekitarnya. 

Pada peringkat awal, ilmu-ilmu agama Islam telah dipelajari dan dikembangkan di 
masjid, surau dan rumah para ulama’. Ia tems mengalami perubahan dari semasa ke 

semasa iaitu dengan lahirnya sistem pembelajaran secara halaqah "2iL>-" sepertimana 

yang diamalkan di Masjid Nabawi, Madinah dan juga di Masjidil Haram, Mekah. Ia 
kemudiannya menjadi ikutan di kalangan masyarakat Islam di Pathani yang lebih dikenali 

sebagai sistem pengajian pondok "JjJ". 

Di selatan Thailand, terdapat berpuluh-puluh sekolah pondok yang ditubuhkan dan masih 
kekal sehingga sekarang. Di antaranya ialah seperti Pondok Dala yang diasaskan oleh 
Haji Husin Kelubi, Pondok Wakaf Dua oleh Haji Abdul Aziz Padang Pusu dan 
sebagainya. Terdapat dua kaedah pembelajaran yang dipraktikkan di pondok-pondok di 
selatan Thailand, iaitu secara moden dan tradisional. 

Sekolah Haji Harun ataupun dikenali sebagai Ma’ahad al-Irsyad lil Banat mengamalkan 
sistem pengajian pondok secara moden, manakala Pondok Sepanjang iaitu salah sebuah 
pondok diFathani masih meneruskan sistem pondok secara tradisional yang diamalkan 
sejak dahulu lagi, iaitu para pelajar menerima ilmu daripada guru pondok (baba) secara 
kaedah talaqqi. Pondok Sepanjang, ataupun sekarang dikenali dengan nama “Pondok 
Darul MuHajirin” (Zakaria bin Hasan, 2015)amat terkenal sebagai sebuah pusat 
pembelajaran ilmu agamalslam terutamanya ilmu aqidah, tafsir, hadith, tasauf dan fiqah 
di kalangan masyarakat Islam di Pathani Darul Salam dan negara-negara di sekitamya. 
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BIOGRAFI SYEIKH HAJIISMAIL BIN OMAR 


Syeikh Ismail bin Omar yang lebih dikenali dengan “Tuan Guru Haji Ismail Sepanjang” 
atau “Baba Ismail Sepanjang” telah dilahirkan di Kampung Dusun Sepanjang, Daerah 
Penarik, Fathani kira-kira 20 km dari Bandar Patani pada tahun 1955M. Susur galur 
keturunannya adalah daripada silsilah ulama’ dan kerabat Diraja. Bapanya bernama Wan 
Omar bin Wan Abdul Latif bin Wan Abdul Karim, sementara ibunya bemama Siti 
Khadijah binti Ismail. Kedua ibubapanya berasal dari Fathani dan datuk daripada sebelah 
ibunya berasal dari Johor, Malaysia. Neneknya pula dilahirkan di Indonesia, manakala 
moyangnya Wan Abdul Karim Daklaji merupakan seorang ulama’ besar dan kerabat 
Diraja Yaman yang sangat bcrpcngaruh pada zamannya. (Syeikh Haji Ismail, 2015) 
Beliau merupakan anak bongsu daripada tiga orang adik beradik dan merupakan anak 
lelaki tunggal didalam keluarganya. Kakaknya bernama Khadijah dan Fatimah binti 
Omar. (Zakaria bin Hasan, 2015) 



Gambar 1: Syeikh Baba Ismail Sepanjang 

Ketika berumur 29 tahun, beliau telah mendirikan rumahtangga dengan Hajah Sabariah 
binti Tuan Guru Haji Abdul Aziz. (Misbah al-Munir, t.t) Hasil daripada perkahwinan 
tersebut, beliau dikurniakan 5 orang cahayamata iaitu : 

1. Suraiya binti Haji Ismail (isteri kepada Bahri bin Ibrahim) 

2. Suraida binti Haji Ismail (isteri kepada Ahmad bin Idris) 

3. Sukainah binti Haji Ismail (isteri kepada Zakaria bin Hasan) 

4. Ahmad Syukri bin Haji Ismail ( berusia 17 tahun) 

5. Mohd Sabri bin Haji Ismail ( berusia 13 tahun) 

Menantu beliau adalah seramai 3 orang iaitu:- 

1. Bahri bin Ibrahim ( berasal dari Kampung Takuk Narathiwat). 

2. Ahmad bin Idris ( berasal dari Kampung Kelang Gali - Penarik - Pathani). 

3. Zakaria bin Hasan (berasal dari Kampung Langar Na’tajung - Pathani). (Ustaz 
Zakaria bin Hasan, 2015). 
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LATAR BELAKANG PENDIDIKAN 


Baba Ismail Sepanjang mendapat pendidikan awal di sebuah sekolah rendah kebangsaan 
Siam, iaitu Sekolah Rendah Kampung Dusun Sepanjang sejak berumur 7 tahun. Beliau 
belajar di situ selama 7 tahun bermula daripada kelas 1 hingga 6. Setelah menamatkan 
pelajarannya di peringkat rendah, beliau berhenti seketika kerana masih belum 
memutuskan sama ada ingin melanjutkan pelajarannya dalam bidang ilmu agama ataupun 
bidang akademik. 

Rakan-rakannya meneruskan pelajaran mereka dengan memilih sekolah pondok sebagai 
tempat didikan ilmu agama mereka. Pada tahun 1969M iaitu ketika berumur 14 tahun, 
keluarga Baba Ismail Sepanjang menghantar beliau ke sekolah pondok yang berdekatan 
dengan rumahnya, iaitu sejauh 200 meter. Di antara guru-guru beliau ialah Almarhum 
Tuan Guru Haji Abdul Latif dan almarhum Tuan Guru Haji Abdul Rahman. Beliau 
belajar di pondok tersebut selama 6 tahun (Syeikh Haji Ismail, 2015) dan telah mendalami 
ilmu-ilmu agama seperti Tafsir, Hadis, Fiqh, Nahu dan sebagainya. Beliau merupakan 
seorang pelajar yang bijak, cemerlang dan disayangi oleh gurunya. Dalam tempoh masa 
selama tiga hingga empat tahun berada di pondok tersebut, beliau telahpun mendapat 
keizinan dan ijazah daripada gurunya untuk mengajar dan menyebarkan ilmu kepada 
masyarakat di sekelilingnya. 

Apabila tiba musim cuti semester, Baba Ismail akan memenuhkan masa lapangnya 
dengan mempelajari ilmu di pondok-pondok yang lain. Ketika berumur 21 tahun iaitu 
pada tahun 1976M, beliau berpindah ke Pondok Haji Abdul Qadir Sekam atau lebih 
dikenali dengan ‘Baba Dir’ (Ahmad Fathy Al-Fatani, 2002) yang terkenal sebagai seorang 
alim dalam bidang ilmu Tauhdi. Beliau berada di situ selama 9 tahun dan mencecah umur 
30 tahun. Di sana, beliau bukan sahaja mengajar para pelajar, bahkan sentiasa menerima 
undangan untuk mengajar masyarakat setempat. Sehingga ke hari ini, beliau masih 
mengajar di Masjid Yala (selama 21 tahun) dan juga Masjid Fathani (selama 22 tahun). 

Ketika berumur 31 tahun, beliau telah bermusafir ke Mekah dan bermukim di sana 
selama 7 bulan dan sempat menimba ilmu daripada tokoh-tokoh ilmuan Islam di Tanah 
Haram.Telah menjadi kebiasaan bagi para ulama’ Fathani dan Nusantara yang lain, 
mereka akan menyempurnakan pelajaran dengan ke Timur Tengah. Namun Baba Ismail 
tidak menyambung pelajarannya ke luar negara, dan pendidikannya diperolehi di pondok- 
pondok tempatan di Fathani yang dijalani dengan penuh kesungguhan dan keikhlasan 
yang dalam tempoh masa yang agak panjang. (Ustaz Zakaria bin Hasan, 2015) 
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GURU-GURU 


Sepertimana yang diberitahu sendiri oleh Baba Ismail Sepanjang, beliau telah berguru 
dengan ramai ulama’ dalam pelbagai bidang ilmu agama iaitu: 

1. SyeikhHaji Abdullatif (Pondok Sepanjang) : belajar fiqh seperti Hasyiyah Bajuri 
Syarah Ibn Qasim al-Ghazzi, Tahrir 'ala Syarkawi, Ianatul Talibin dan Fath al- 
Wahhab. 

2. SyeikhHaji Abdul Rahman ( Tok Dala) : belajar kitab nahu, ilmu, tasawuf dan 
ilmu alat. 

3. SyeikhHaji Abdul Qadir bin Wanguh (Tok Dir Sekam): belajar kitab usul seperti 
Kijayatul Awam, Aqidatun Najin, Tuhfatul Murid Syarah Jauharatut Tauhid, dan 
Bakuratul Amani. 

4. SyeikhHaji Abdul Majid Mukngur. 

5. SyeikhHaji Ismail Tuk Sung (abang kepada Baba Ayahsu Tiba - Jenak) 

6. SyeikhHaji Mad Sibawayh ( Jabang Empat). 

7. SyeikhHaji Abdul Rashid Waruk: belajar Kitab Hikam. 

8. Syeikh Haji Sabri atau Pakcik Sabri (menantu Syeikh Haji Abdul Latif) Pondok 
Sepanjang. 

9. Syeikh Pa’ Ngah Dir ( imam Masjid Sepanjang) tetapi sekarang mejadi murid 
kepada Haji Ismail Sepanjang pula. 

10. SyeikhTok Ketitir. 



Gambar 2: Ayah Dir Sekam Gambar 3: Penulis bersama Baba Haji Ismail 


RAKAN-RAKAN 

Beliau adalah seorang tuan guru yang masyhur dan mempunyai ramai rakan seperjuangan 
yang cintakan ilmu dan turut sama mengasaskan sekolah pondok seperti beliau. Mereka 
ialah seperti: 
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Di Pondok Sepanjang 

1. SyeikhHaji Ibrahim Jabang Empat. 

2. SyeikhHaji Yakub Sebang. 

3. SyeikhHaji Sabri Sepanjang. 

4. SyeikhHaji Abdul Karim Bukit Nuri. 

Di Pondok Sekam 

E SyeikhHaji Abdul Wahab Jenuk. 

2. SyeikhHaji Abdul Rahman Kubang Pasir. 

3. Syeikh Haji Ahmad atau Baba Mad Amanu ( Tasik- Yala). 

4. Syeikh Haji Husin (Naperadu-Pathani). 

Dan beberapa orang lagi yang tidak sebut disini. 

MURID -MURID 

Selaku seorang ulama dan tokoh ilmuan, sudah pasti Baba Haji Ismail Sepanjang 
mempunyai pengikut atau anak-anak muridnya yang tersendiri. Pada masa yang sama, ia 
juga merupakan salah satu wasilah atau jalan untuk beliau memperkembangkan dan 
memberi bakti atas ilmu yang dimiliki. Kebanyakan daripada murid-murid beliau adalah 
nberasal daripada Tanah Jawi sendiri. Berikut penulis menyenaraikan beberapa orang 
murid Baba Haji Ismail Sepanjang : (Syeikh Haji Ismail, 2015) 


Dari Thailand : 

1. Syeikh Baba RuslanKampung Ga- Narathiwa "(IS' 

2. Syeikh Baba Ibrahim Kampung Bangulnat "( cJ JjEO ). 

3. Bahri bin Ibrahim (menantu beliau yang bertugas di Pondok Sepanjang). 

4. Syeikh Baba Abdul Nasir Sungai Padi (lS^ 

5. Syeikh Abdul Rashid Kota Teras - Yala hjS''). 

6. Zakariya bin Hasan (menantu beliau) Kampung Nattanjung, Jammu ( 2 

7. Yusuf bin Ibrahim Kampung-Mata Rus "(G-jj oL. ^US'). 

8. Syeikh Muhamad Ali Mancau (membuka pondok di Bangkok). 

9. Syeikh Abdul Rasyid Tanjung Emas. 
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10. Syeikh Hasan Kelan- Bukit Nuri. 

11. Syeikh Muhamad Raning Cela. 

12. Syeikh Ismail Kampung Thom. 

13. Syeikh Syamsudin Kampung, Lamak, Jabat. 

Dari Malaysia : 

1. Syeikh Abdul Nasir (membuka pondok di Kedah). 

2. Syeikh Sayyid Suhaimi (membuka pondok di Terengganu). 

3. Syeikh Syubla (membuka pondok di Terengganu). 

4. Ustaz Muslim (anak Tuan Guru Haji Salleh Sik Kedah 
( Madrasah Al-Rahmaniah)b elajar di Fathani selama 7 tahun. 

5. Ustaz Yazid (anak Tuan Guru Haji Salleh Sik Kedah) belajar di 
Fathani selama 6 tahun. 

6. Syeikh Osman (Kedah). 

7. Syeikh Asri (Kuala Penat). 

8. Syeikh Ghazali ( Kampung Bayam, Kota Bharu). 

Dari Kemboja : 

1. Syeikh Syafii (membuka pondok). 

2. Yusuf (sekarang masih belajar di Pondok Sepanjang) .(Syeikh Haji Ismail, 2015) 

SUMBANGAN BELIAU 

Baba Haji Ismail Sepanjang telah memberikan sumbangan yang besar terhadap 
perkembangan ilmu Islam khususnya di Fathani. Beliau aktif dalam aktiviti berdakwah 
dan telah menghasilkan kitab-kitab yang sangat berharga. 

Sumbangan Dalam Bentuk Dakwah, Membuka Pondok Dan Mengajar 

Sumbangan beliau yang paling besar yang telah diketahu umum ialah dalam bidang ilmu, 
terutamanya dalam memartabatkan dan mengankat ketamadunan Islam di Nusantara. 
Pada tahun 1988M setelah kembali dari Mekah, Baba Haji Ismail telah mengasaskan dan 
membuka membuka sebuah pondok di Kampung Kubang Ikan Bandar, Narathiwat yang 

dikenali dengan nama Maahad Dar al-Muhajirin (^y*-l$i! jb J-^>). Hingga ke saat ini, 

beliau telah mencurahkan baktinya selama 17 tahun di pondok tersebut. Menariknya, 
pembelajaran di pondok ini adalah secara percuma dan tiada sebarang bayaran atau yuran 
yang dikenakan kepada para pelajamya. 
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Rutin harian beliau dipenuhi dengan aktiviti mengajar ilmu agama kepada para pelajar 
yang datang dari Fathani dan juga negara-negara luar seperti Malaysia, Burma dan 
Kemboja. Terdapat seramai 500 orang pelajar yang sedang menuntut di situ yang terdiri 
daripada pelajar lelaki dan perempuan. Pengajian mereka berlangsung di sepanjang tahun 
selaim waktu cuti iaitu pada 15 Say’ban hingga 15 Syawal (dua bulan), cuti Hari Raya 
Haji (seminggu) dan pada bulan Rabiul Awal (sebulan).Dalam tempoh masa tersebut, 
beliau juga selalu berulang-alik dari Fathani ke negeri Kelantan untuk memenuhi 
jemputan mengajar. 

Di pondoknya, Baba Haji Ismail Sepanjang merupakan tenaga pengajar bagi kitab-kitab : 

1) Minhcijul Abidin li Imam al-Ghazali (jj-bL*J' 

2) Tuhjatul Murid (A>' Gut- ) 

3) Mukhtasar Taz,kirah al-Qurtubi( ^LyLl iJSLLJl r &£-') 

4) Hasyiah Bajuri Ibnu Qasim (Fiqh) (£U*J> j,' s- ^LaJl J rj J*- lSjj^LJI 

5) Hasyiah Syarqawi ‘ala al-Tahrir al-Syaikh al-Islam Madhab As-syafie Imam 

Zakaria Al-Ansari (^«li^jJl^lJl jj>J) LUjj IS^iJlLJiU-) 

6 ) Al-Zawajir (j^-IjjJ' ) 

7) Tajsir Jamal (Syarah Tafsir Jalalain) (uJsLL LL-LA' jUb-j 

8) Al-Hikam Ibnu Atha "Ulahi AJLLsjJ' piCAl) 

9) Dalil al-FalihinSyarah Riyadhus Solihin (jJ-LuLb \jy>- LaJ sljl) 

10) Siraj al-Talibin( JU-I JlkJ L-l^ ) 

11 ) Qatrun Nada(x>~>A\ Jai) 

12) Al-Jauharul Maknun (Balaghah) (jySA\ ) 

13) Tafsir Nurul Ihsan( JL-^^I jf> jySJ ) 

14) Mawaizul Iman (Usuluddin) (JL')'l Jie-ly ) 

15) Syarah Al-Azkar ImamNawaw i(iSyy >' A>%«Jl ^LSL! jLTSJ) 

16) Syarah Ibnu A ’qil (Nahu) ( JLp ^l qS) 
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17) Mawaqifil Marjan( jUjil u>i\y) 

18) Bakurah Al-AmaniPak Da Eil (jGSH ojjSTj ) 

19) Addurun Nafis (Tasawuf) (^-UJl jlaJl) 

20) Misbahul Munir (jjiil 

21) Syarah Al-Azhari (Nahu) (vjj*- 'JUl sy^jSll ?-A) 

22) Hasyiah Annafahat ( Usul fiqh) (olijjJ UjJLJhJ UJjl Ul>) 

23) Syarah Matan Al-Ajrumiyyah Syaikh Khalid (Nahu) 

((JjAj^l jJU ^jJl ^ip Usjj^r^l) 

24) Penawai’ bagi hati (Jl-* jjU). ( Ustaz Zakaria bin Hasan, 2015) 

Di antara kitab yang diajar oleh beliau ialah: 

TAUHID 

1. Nur az-Zolam Syarah Aqidah al-Awwam karya Syeikh Nawawi al-Bantani. 

2. Tuhfah al-Murid Syarah Jauharah at-Tauhid karya Imam Ibrahim al-Bajuri. 

3. Dur as-Saminfi Aqaid al-Mu ’min karya Syeikh Daud al-Fathani. 

4. Mizan az-Zarari karya beliau sendiri. 

5. Bakurah al-Amani karya Pak Da Eil. 

6. Misbah al-Munir fi Ma’rifah Allah al-Qadir karya Tuan Guru Abdul Aziz bin Ismail 

al-Fathani, bapa mertua Baba Ismail Sepanjang. 

7. Mawaiz al-Iman karya beliau sendiri. 

8. Fath al-Majid Syarh Durr al-Faridfi Aqaid Ahl at-Tauhid karya Syeikh Nawawi al- 

Bantani. 

9. Hasyiah asy-Syarqawi ‘ala al-Hudhudi karya Imam Abdullah asy-Syarqawi. 

10. Mawaqif al-Marjan karyabeliau sendiri. 

TAFSIR 

1. Futuhat al-Ilahiyyah Syarah Tafsir al-Jalalain karya Imam Sulaiman bin Umar al- 
Jamal 

2. Tafsir Nur al-Ihsan karya Tuan Guru Muhammad Sa’id bin Umar Khatib. 
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HADIS 


1. Hasyiah al-Ajhuriy 'ala Syarh al-Zurqani 'ala al-Baiquniyyah karya Syeikh ‘Atiyyah 

al-Ajhuriy as-Syafi'e al-Azhari. 

2. Futuhat al-Rabbaniyyah Syarah al-Azkar an-Nawawiyyah karya Imam Ibnu ‘Allan as- 

Siddiqi. 

3. Dalil al-Fa!ihinfi Turuqqi Riyadh as-Salihin karya Imam Ibnu ‘Allan as-Siddiqi. 


FIQH DAN USUL FIQH 

1. Hasyiah al-Bajuri ‘ala Syarah Ibnu Qassim al-Ghazi ‘ala Matan Abi Syuja’ karya 
Imam Tbrahim al-Bajuri. 

2. Hasyiah an-Nafahat ‘ala Syarh aI-Waraqat. 

3. Hasyiah asy-Syarqawi ‘a/a at-Tahrir karya Imam Abdullah asy-Syarqawi. 


TASAWWUF 

1. Penawar Bagi Hati karya Syeikh Abdul Qadir al-Mandili. 

2. Mukhtasar at-Tazkirah al-Qurtubi karya Imam Abdul Wahab asy-Sya’rani. 
(http://zulhusnimatresat.blogspot.com/2014/06/tuan-gum-hj-ismail-bin-omar-baba-eil.html) 


SUMBAGAN DAN PERANAN TERHADAP MASYARAKAT DIANTARANYA; 

Baba Haji Ismail Sepanjang juga telah memberikan sumbangan terhadap masyarakat, di 
rnana beliau telah dilantik sebagai Ketua Majlis Fatwa Persatuan Ulama’ Pondok Fathani 
dan juga merupakan pengajar ilmu agama bagi masyarakat Islam di sekitar selatan 
Thailand, khususnya di Masjid Yala dan Masjid Fathani. Beliau telah memberikan 
sumbangan yang paling besar dalam bidang ilmu tauhid, tafsir dan beberapa ilmu agama 
yang laindimana beliau dikatakan sebagai seorang ulama yang menguasai ilmu usul dan 
beberapa limu-ilmu lain. Beliau telah menjadi sumber rujukan ulama’-ulama’ setempat 
yang sezaman dengannya. Kemasyhuran beliau dalam bidang tersebut telah 
menyebabkan beliau mendapat pengiktirafan daripada seluruh ulama’ di Nusantara dan di 
negeri Timur Tengah. 
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KARYA-KARYA PENULISAN : 


Selain daripada mengajar, beliau memenuhi masa lapang dengan mentelaah dan 
mengarang kitab. Di antara kitab karangannya ialah : 

1. Mizan al-Zarari. 

2. Hikam Jawi. 

3. Mawaiz al-Iman. 

4. Mawaqif al-Marjan. 

5. Ifadatul al-Tullab. 

6. Syarah Burdah “ berzanji” 

7. Al-Durratul al-Saniah fi Syarhi al-Hadith. 


Di samping itu, terdapat beberapa buah lagi karya beliau yang masih belum selesai ditulis 
dan belum dicetak seperti kitab Tafsir Surah al-Sajdah. 



Gambar 4: Al -Durratul Al-SaniyyahGambar 5: Mizan Al-Zarari 
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KEISTIMEWAAN BELIAU 


Baba Ismail Sepanjang adalah seorang ulama’ yang sangat istimewa. Menurut neneknya, 
beliau merupakan seorang yang sangat luar biasa sejak zaman kanak-kanaknya. Beliau 
memiliki tanda hitam di bahagian bawah lelangit mulutnya. (Ustaz Zakaria bin Hasan, 
2015) Ketika berumur 10 tahun, semasa sedang menunggu ibunya menuai padi di sawah, 
terdapat 10 ekor burung berterbangan di atas langit dan berpusing-pusing di atas kepala 
beliau. ( En. Ahmad, 2015). Selain daripada itu, beliau juga pernah bermimpi berjumpa 
dengan Syeikh Zakaria al-Ansari dan menerima ijazah daripadanya setelah beliau 

menyempumakan bacaan dan mengkhatamkan kitab Tahrir Tanqih al-Lubab ( 

. Kejadian tersebut terjadi semasa beliau menunaikan Haji di Mekah dan 

diriwayatkan bahawa beliau telah pengsan selama beberapa jam setelah mimpi tersebut. 
(Syeikh Haji Ismail, 2015) Dari sudut keperibadiannya pula, beliau adalah seorang yang 
warak, rajin beribadat, baik tingkah lakunya, bersopan santun dan berani. Beliau amat 
gemar dan berlapang hati dalam usaha menyampaikan dakwah dan ilmu pengetahuan 
kepada orang lain dan sangat suka membaca kitab walaupun berada di dalam kenderaan. 
(Ustaz Zakaria bin Hasan, 2015) 

CONTOH PENTAFSIRAN 

1) Pentafsiran Ayat Akidah Dalam Surah Muhammad Ayat 19. 

Haji Ismail dalam mentafsirkan ayat Quran berkaitan akidah, beliau menggunakan 
metodologi tafsir bi al-ma’thur dan tafsir bi al-rakyi. Namun, dalam tafsir bi al-rakyi, 
beliau hanya mengambil rakyi mahmud. Sebagai contoh, beliau berkata bahawa wajib 
mengenal Allah SWT itu wajib aini dengan dalil ijmali, dan wajib kifayah mengenal 
Allah SWT dengan dalil tafsili. Firman Allah SWT:- 

\&\ N| aji i £\ 

Terjemahan: Maka ketahui olehmu wahaiMuhammad bahawasanya tidak ada 
tuhan yang disembah akandia dengan sebenarmalaikan Allah SWTsatu juwa 
(Surah Muhammad ayat 19) 


Dalam menghuraikan pengertian ayat di atas, Haji Ismail telah memberikan makna 
kepada perkataan (.UpIS) sebagai makrifah atau kenal. Beliau juga telah menguatkan 
hujahnya dengan perkataan ulama:- 
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(JiJS (3 aJLS j~J o-J: j»jl?r ) 

Ertinya: 

Dapat yang putus lagi bersih tidak ada sertanya taraddud yang mewafakah ia bagi 
barangyang ada ia pada waqi’yang terbit ia daripada dalil. (Haji ismail bin omar, 2015) 

Maka wajib bagi mereka yang hidup dan tinggal dalam jajahan atau dalam kumpulan 
yang sukar untuk sampai daripadanya kepada yang lain, ada salah seorang dari mereka itu 

tahu ia dalam aqidah dengan secara dalil yang tafsili ( ) kerana bahawa terkadang 

datang pada mereka itu oleh perkara syubhah atau kesamaran maka menolak ia. 

Maka jelas di sini bahawa Haji Ismail mentafsirkan ayat Quran dalam sifat makrifat, iaitu 

kenal Allah SWT itu penting dan wajib ke atas setiap mukallaf, Sama ada kenal dengan 

* 

dalil ijmali atau tafsili, agar dapat membezakan daripada orang yang muqallid (JlL») atau 
orang awam. 

2) Pentafsiran Ayat Akidah Dalam Surah Al-Baqarah Ayat 255. 

Beliau juga mentafsirkan ayat akidah berkaitan dengan sifat wujud (^prj) sebagaimana 
firman Allah S WT: 

4 4 ^ &\) 

Terjemahan :Allah itu tiada ada tuhan yang disembah akandia dengan 
sebenar malaikan ia juwa yang hidup lagi yang berdiri dengan sendiri. 

(Surah al-baqarah 255) 

Mengambil dalil dari ayat ini bahawa wajib pada hak Allah SWT yang bersifat dengan 
sifat Wujud iaitu wujud yang zati, ada Allah itu dengan tidak berhajat kepada yang 
mengada dan tiada terima ia akan hilang pada sedia kala. Wujud ini satu daripada sifat 
nafsiah yang subutiyah. (Haji ismail bin omar,t.t) 

Nyata kepada kita bahawa sifat wujud yang ditafsirkan oleh Haji Ismail itu sifat yang 
subutiyah ada pada Allah SWT yang wajib di atas orang mukalaf beriktikad yang jazim 
(sebenar-benamya) bahawa ada Allah sebagai ada yang wajib dan tidak menerima akan 
tiada. Malah, sesetengah dari dalil aqli menyatakan bahawa wujud Allah SWT itu, ialah 
dalil ada alam ini dan kita sendiri. 
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KESIMPULAN 


Berdasarkan kepada maklumat yang telah didedahkan oleh penulis, maka dapatlah 
disimpulkan bahawa Syeikh Haji Ismail bin Omar Sepanjang adalah seorang ulama’ yang 
hadir di Alam Melayu untuk memberi sumbangan yang besar terhadap perkembangan 
ilmu dan agama Islam. Lantaran itu, maka tidak hairanlah sekiranya kita dapati bahawa 
beliau mempunyai ramai anak murid dan pelajar yang sentiasa ingin berguru dengannya. 
Beliau telah berkhidmat selama 25 tahun dalam usaha mengembangkan ilmunya dan 
mempunyai banyak pengalaman dan bijak menangani permasalahan masyarakat di 
sekelilingnya. 
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Temu bual dengan En. Ahmad di Kampung Banggali, Fathani, Sabtu 21/2/2015, jam 7:30 
malam. 

Temu bual dengan Syeikh Haji Ismail di Pondok Darul Muhajirin, Kampung Sepanjang, 
hari Khamis 19/2/2015, jam 5:00 petang hingg 10:45 malam. 
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Temu bual dengan Ustaz Zakaria bin Hasan (menantu beliau) di di Pondok Darul 
Muhajirin, Kampung Sepanjang, hari Khamis 19/2/2015, jam 2.45 hingga 4.45 petang, 
melalui telefon pada hari Khamis 30/7/2015, jam 10.40 pagi. 

Alamat di 112/1 moo.6 m.orang Dusun Dairah Panareh, Wilayah Pattani 94130.( 112/lu.6 
«njjurnnjBnaiiiimJsjinws^MTJiilCTtnu ) Temubual melalui telefon dengan ustaz Zakaria bin 
Hasan, hari Khamis 30/7/2015, jam 10:40 pagi. Lihat juga http://scpara.siam2web.com . 

Pengarang kitab Misbcih al-Munir. 
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MANUSKRIP TA C MIM AL-MANAFI C BIQIRA ’ATAL-IMAMNAFI C OLEH 
AL-TARMASIY: LAPORAN DAN PENILAIAN RINGKAS 


Hayati binti Hussin 
Dr.Abdul Rahim bin Ahmad 
Dr.Sabri bin Mohamad 
Dr.Wan Nasyrudin bin Wan Abdullah 
(KUIS) 


ABSTRAK 

Amanah ilmiah merupakan tanggungjawab utama bagi para ilmuan semasa berkarya. Tanpa prasyarat 
ini, siapapun pengarangnya, usaha mengarang dianggap tidak bermoral serta karyanya tidak bernilai. 
Kertas kerja ini merupakan suatu usaha untuk menilai manuskrip Ta c mim ai-Manafi bi Qira ’at al-Imam 
Nafi c . Ia adalah sebuah manuskrip hasil karangan al-Tarmasiy, seorang ulama Nusantara terbilang di 
zamannya, di dalam bidang qiraat. Metodologi kajian yang digunakan menjurus ke arah kajian kualitatif 
dengan mencakupi sumber maklumat daripada kitab-kitab Qiraat, manuskrip-manuskrip lama serta laman 
sesawang. Hasil kajian mendapati al-Tannasiy menjadikan kitab Ithaf Fudala ’ al-Bashar bi al-Qira ’at al- 
c Arba c ata c Ashar karangan al-Banna sebagai rujukan, bahkan cedokan utama di dalam menghasilkan 
manuskrip ini. Sekalipun ia boleh dianggap oleh sebahagian orang sebagai tidak beramanah berikutan 
berlakunya pengambilan langsung secara berleluasa daripada sumber tersebut, ia juga boleh dimaajkan 
berikutan pengetahuan masyarakat ilmuan di zaman beliau yang nampaknya tidak memerlukan sesuatu 
nukilan dan ambilan semasyhur ini perlu dinyatakan tuan punyanya pada setiap kali. Justeru, kajian ini 
menonjolkan implikasi perbezaan format penyelidikan dan penghasilan karya pada masa lalu dan kini, 
juga perbezaan tingkat pengetahuan masyarakat pada sesuatu zaman yang perlu diraikan dan diambil 
kira. 

Kata Kunci: Manuskrip Ta c mim al-Manafi c , al-Tarmasiy dan Qiraat. 


PENDAHULUAN 

Pentas Nusantara merakamkan kesungguhan para ulama di dalam menyalurkan ilmu. Van 
Bruinessen, seorang orientalis Belanda berpendapat bahawa terdapat sekitar 500 buah 
kitab karangan ulama Indonesia dan Malaysia yang ada di pasaran sekarang. Sebanyak 
200 buah kitab adalah dalam bahasa Melayu dan 120 dalam bahasa Jawa. Hampir 100 
buah kitab pula ditulis dalam bahasa Arab, 35 buah kitab dalam bahasa Sunda, 25 buah 
kitab dalam bahasa Madura dan sekitar 20 kitab dalam bahasa Indonesia. (Martin Van 
Bruinessen, 1415H/1995M) 

Ironisnya medium bahasa penulisan biasanya adalah mengikut ras. Para ulama ras 
Melayu cenderung untuk menulis dalam Bahasa Melayu, manakala ulama ras Jawa dan 
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lain-lain lazimnya lebih memilih Bahasa Arab sebagai bahasa kitab merekasekalipun 
majoritinya sama-sama menadah ilmu di Mekah pada ketika itu. 

Kitab Karangan Ulama Nusantara 

Bahasa Madura 
5 % 

■ Bahasa Melayu 

■ Bahasa Jawa 

■ Bahasa Arab 

■ Bahasa Sunda 

■ Bahasa Madura 

■ Bahasa Indonesia 


Rajah 1.1 Kitab Karangan Ulama Nusantara 

Kota Mekah pula sejak berabad-abad yang lampau lagi merupakan pusat kegiatan ulama- 
ulama besar sedunia termasuk dari Nusantara. Mereka inilah yang telah meletakkan batu 
asas pengajian Islam yang kukuh di Asia Tenggara. Di sanalah juga mereka menyusun 
dan mengarang bagi melahirkan karya-karya ilmiah yang besar ( Ismail Che Daud, 
1418H/1988M). 

Penghasilan karya qiraat biasanya dibuat oleh sarjana-sarjana Islam berbangsa arab. 
Sumbangan oleh seorang tokoh ulama Qiraat dari Nusantara adalah satu kejutan yang 
bakal merubah peta minda sejarah perkembangan ilmu ini, khususnya di alam Melayu. 
Al-Tarmasiy sebenarnya telah menghasilkan enam buah karya dalam bidang Qiraat. (Al- 
Tarmasiy, Muhammad Mahfuz Abdullah,2007) Maka dari aspek nombor, bidang Qiraat 
merupakan bidang yang paling banyak hasil karyanya berbanding bilangannya dalam 
bidang hadith, Fiqh dan Usul Fiqh. 

Di kalangan ulama Nusantara, al-Tarmasiy berada di hadapan sekali dalam menghasilkan 
karya qiraat. Manuskrip Tdmim pula merupakan salah satu karya al-Tarmasiy yang 
masih berada dalam bentuknya yang asal serta belum ditahkik. Kitab ini berkaitan dengan 
qiraat Imam Nafi c dan dua orang perawinya iaitu Qalun dan Warsh. Kandungannya 
mengandungi qiraat tujuh dalam Bab al-Usul dan Bab al-Farsh. 

BIODATA MAHFUZ AL-TARMASIY 

Nama beliau ialah Muhammad Mahfuz bin c Abdillah bin c Abd al-Mannan al-Tarmasiy. 
Lahir di Tremas, Pacitan, Jawa Tengah, pada 6 Safar tahun 1280H (22 Julai 1863M) atau 
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12 Jamadilawal 1285H (31 Ogos 1868M). 


Terdapat sedikit percanggahan mengenai tarikh lahir beliau. Cucu beliau, Harir ketika 
memperkenalkan biodata datuknya pada permulaan kitab al-Khal c ah al-Fikriyyah fi 
Sharh al-Minhah al-Khayriyyah menyebut: “Tahun kelahiran beliau dipersilisihkan 
orang. Ada yang mengatakan bahawa tahunnya ialah 1285H. Ia merupakan pendapat 
Shaykh Yasin Padang 162 di penutup Kitab Kijayat al-Mustajid (Al-Tarmasiy,hlm 44) Ada 
juga yang mengatakan bahawa tarikh lahir beliau adalah pada hari Isnin, 6 Safar tahun 
1280H. Ia merupakan pandangan adik kandung beliau, Shaykh Dahlan bin c Abdullah al- 
Tarmasiy. (Al-Tarmasiy, hlmn s->) 


Penulis mendapati suatu perkara lumrah tahun kelahiran tokoh-tokoh terdahulu menjadi 
isu dan perdebatan. Ini kerana ia jarang direkod dan didokumentasikan oleh pihak 
berkuasa seperti kita di zaman ini. Berbeza halnya dengan tarikh kematian yang 
kadangkala turut diperdebatkan, tokoh-tokoh tersebut telahpun terkenal dan diikuti 
perkembangannya oleh para peminat, pengikut, pelajar, penulis mahupun musuh. 

Dalam konteks al-Tarmasiy, pandangan adiknya, Shaykh Dahlan, bahawa tahun kelahiran 
al-Tarmasiy pada 6 Safar 1280H (bersamaan 22 Julai 1863M) sebenarnya lebih tepat. Ini 
kerana pada kebiasaannya, hubungan kekeluargaan lebih menjamin kesahihan data dalam 
hal-hal sebegini. 

Adapun ketokohan ilmu serta kemasyhuran beliau, al-Zirikliy(Khayr al-Din al-Zirikliy, 
(1310H-1396H/ 1793M-1976M)menyebut al-Tarmasiy dengan katanya: "Muhammad 
Mahfuz bin c Abdillah bin c Abd al-Mannan al-Tarmasiy, seorang ulama fiqh mazhab 
Shafi c iy dan salah seorang ahli al-Qiraat. Beliau juga berkecimpung dalam bidang hadith" 


Al-Tarmasiy meninggal dunia di Mekah pada 1 Rejab 1338H (20 Mac 1920M). Tarikh 
ini dipersetujui oleh semua penulis biodata. Waktu pemergiannya ialah sebelum azan 
maghrib dikumandangkan pada petang Ahad. Jenazahnya dikebumikan di Perkuburan 
Bani Taslim. (Al-Tarmasiy,1326H). 

f ~Abu al-Fayd, Muhammad Yasin bin Muhammad c Isa bin Udik al-Fadaniy al-Makkiy al-Shafi c iy. Gelaran 
al-Fadaniy adalah nisbah kepada daerah Padang, Indonesia kerana keluarganya berasal dari sana. Beliau 
dilahirkan di al-Misfalah, Makkah al-Mukarramah pada tahun 1335H bersamaan 1916M. Shaykh Yasin 
mendapat pendidikan awal di Makkah daripada bapanya Shaykh Muhammad ‘Isa dan bapa saudaranya 
Shaykh Mahmud yang melaluinya beliau belajar al-Quran. Beliau menyambung pelajarannya di Madrasah 
al-Sawlatiyyah pada tahun 1346H. Beliau merupakan salah seorang ulama besar di Mekah. Beliau juga 
pernah mengikuti halaqah-halaqah ilmu di al-Masjid al-Haram yang disampaikan oleh para ulama, 
termasuklah al-Tarmasiy. Beliau melanjutkan pengajian dan menamatkannya di Madrasah Dar al- c Ulum al- 
Diniyyah, Mekah. Beliau meninggal dunia pada Zulhijjah 1410H bersamaan 1990M. 
lms.kuis.edu.my/.../Hadis_Jurnal_Bil_l_2.pdf, hlm36-37. 
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LATAR BELAKANG MANUSKRIP TA C MIM 

Kertas kerja ini merupakan sebahagian kecil daripada tesis yang dijalankan di peringkat 
doktar falsafah di Universiti Kebangsaan Malaysia. Pemilihan manuskrip Tamim oleh 
penulis pada mulanya adalah berdasarkan pemerhatian yang telah dijalankan. Didapati 
bidang kajian qiraat memerlukan penemuan terhadap suatu nukilan yang memberikan 
sumbangan signifikan sebagai bukti bahawa ia setanding dengan bidang-bidang lain. 
Bersumberkan maklumat awal daripada laman sesawang berkaitan tokoh-tokoh ilmu 
qiraat yang terkenal ataupun dilupakan, juga karya-karya mereka yang diterbitkan 
ataupun masih kekal dalam bentuk manuskrip yang semakin uzur dimamah masa, nama 
al-Tarmasiy muncul dengan ketokohannya dan terus mendapat tempat di hati penulis. 
Apabila penulis kemudiannya cuba menyingkap kehidupan tokoh ini, lebih banyak bukti 
berjaya diperolehi. 

Faktor tarikan ini telah membawa penulis untuk menjejak sumber berkaitan beliau di 
seberang. Pada 2010, penulis bermusafir ke salah sebuah institusi yang sampai kini 
berbangga dengan nama al-Tarmasiy. Di Bustan c Ushshaq al-Quran (BUQ), Demak, 
Jawa Tengah, penulis berpeluang berjumpa dengan cucu al-Tarmasiy, Harir yang 
sudahpun menjangkau usia 60-an. Beliau adalah pengasuh BUQ ketika itu. Penulis 
mendapat pelbagai maklumat yang kebanyakannya dimuatkan dalam kajian ini. Ia 
banyak membantu penulis untuk memahami kehidupan tokoh yang dikaji manuskripnya 
ini. 

Walaubagaimanapun, manuskrip Ta c mim tidak disimpan di Demak mahupun Tremas, 
Jawa Timur yang dikunjungi kemudiannya oleh penulis. Naskhah tunggal kitab ini hanya 
tersimpan di Perpustakaan Universiti Raja Saud di Riyadh, Arab Saudi. 

Malangnya tiada naskhah lain yang dapat ditemui sekalipun penulis telah berusaha 
menjejakinya. Penulis terlebih dahulu telah membuka sumber-sumber rujukan manuskrip 
yang biasanya diteliti oleh para penyelidik seperti Tarikh al-Aclab al- c Arabiy oleh Carl 
Brockelmann dan Tarikh al-Turath al- c Arabiy karya Fuat Sezgin. Malangnya pencarian 
menjadi hampa. 

Pada tahun 2012 pula, penulis telah mengunjungi kota Mekah dan Madinah serta merisik 
dan menyelidiki tentang kemungkinan wujudnya naskhah kedua bagi kitab ini. 
Nampaknya ia hanya mempunyai salinan tunggal sahaja. Maka kajian ini hanya berpada 
dengan salinan tersebut di samping menyedari bahawa proses tahkik tidak semestinya 
memerlukan pelbagai naskhah manuskrip bagi menjamin keabsahannya. 

Di samping menjadikan naskhah pdf yang dilayari pada laman Perpustakaan Universiti 
Raja Saud tadi sebagai bahan mentah utama, kajian ini juga turut mendapatkan salinan 
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langsung yang diperolehi daripada pegawai perpustakaan tersebut. Pada tahun 2013, 
penulis telah meminta bantuan daripada seorang pelajar yang sedang melanjutkan 
pengajian di universiti berkenaan untuk memastikan kebenaran. Hasilnya, beliau telah 
diberikan satu salinan manuskrip Tamim. Apabila dibandingkan dengan salinan yang 
dipaparkan dalam laman sesawang, tiada keraguan lagi bahawa ia merupakan naskhah 
yang sama. 

Keadaan ini diakui oleh al-Munajjid ketika memberikan garis panduan terhadap cara-cara 
menjalankan proses tahkik manuskrip yang mempunyai salinan tunggal dan salinan yang 
banyak. Beliau memutuskan bahawa jika sesuatu karya mempunyai banyak salinan 
manuskrip, penerbitannya memerlukan usaha membandingkan kesemua salinan tersebut. 
Sebaliknya jika hanya satu naskhah yang ada, maka keadaan ini sepatutnya diterima 
(Salah al-Din al-Munajjid, 1982). 

SINOPSIS TA C MIM AL-MANAFI C BIQIRA ’ATAL-IMAM NAFI C 

Judul kitab ini bermaksud: ‘Penyebaran Manfaat Dengan Qiraat Imam Nafi c ’. Kitab ini 
merupakan salah satu karya al-Tarmasiy yang memberi impak besar serta signifikan 
dalam bidang qiraat. Ia menonjolkan nama beliau sebagai seorang tokoh yang prolifik 
dalam bidang qiraat. Kitab ini berkaitan dengan qiraat Imam Nafi c dan dua orang 
perawinya iaitu Qalun dan Warsh. 

Kandungannya mengandungi qiraat tujuh dalam bab Usul dan Farsh. Al-Tarmasiy 
berkata: “Aku (turut) menerangkan di dalam kitab ini apa-apa yang biasa diperselisihkan 
bacaan daripada baki tujuh Imam Qiraat dari aspek Usul dan FarslT\ 

Metode penulisan al-Tarmasiy diselaraskan dengan majoriti kitab-kitab qiraat beliau yang 
lain seperti yang akan dapat dilihat nanti. Pendekatan yang digunakan ialah menulis Bah 
al-Usul dahulu kemudian diikuti dengan Bab al-Farsh. Cara ini dapat memudahkan para 
pembaca untuk memahami isi kandungannya. 

Walaupun menamakan kitabnya ini dengan perkataan yang membayangkan maksud 
pendetilan dan panjang lebar (Tdmim), al-Tarmasiy menegaskan bahawa beliau sedaya- 
upaya akan meringkaskan isinya dengan memberi penjelasan secara padat. Beliau juga 
berusaha mengelakkan timbulnya perasaan sukar bagi mereka yang membaca manuskrip 
ini. Oleh itu, beliau memilih nama Ta c mim al-Manafi bi Qira 'atal-lmam Nafi c yang 
bermaksud Penyebaran Manfaat Dengan Qiraat Imam Nafi c : (Al-Tarmasiy, hlm.2) kata 
al-Tarmasiy: 


li 1 a\d-. aJjI (JC*’! LIj . ^iUl ^»La')|l a«.l^jLll ^ 
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yj>- (J Lg-UjJ lMj L^Kii\ £jj c^lc^/J ^aJJj O^ ^Jp Oil 

. Jj_-j JS”" Jj <jv°T tJj-^Lkl ajL 4jU 


Al-Tarmasiy menggunakan tiga buah kitab sebagai rujukan asas ketika mengarang kitab 
ini. Kitab-kitab tersebut adalah hasil nukilan Ahmad bin Muhammad al-Banna, Ibn al- 
Jazariy dan al-Shatibiy.Kitab ini disempurnakan dalam tempoh setahun. Beliau telah 
menyempumakan penulisan Manuskrip Tamim pada tahun 1324H bersamaan tahun 
1907M di Mekah. 

FORMAT PENULISAN MANUSKRIP 

Format penulisan manuskrip Ta c mim dilihat dari aspek jumlah halaman, khat yang 
digunakan, bilangan perkataan, penyalinan manuskrip, jumlah naskhah salinan serta 
tempat, tarikh mula dan selesai mengarang. 

Jumlah halaman 

Jumlah halaman manuskrip ini ialah sebanyak 332 lembaran. Namum kajian tahkik ini 
hanya menyentuh dari halaman pertama sehingga mukasurat 62 mewakili keseluruhan 
Bab al-Usul. 

Khat yang digunakan 

Khat yang digunakan oleh al-Tarmasiy di dalam karya beliau ini ialah Khat Riq ah. Ia 
merupakan sejenis khat yang direka cipta oleh orang Turki pada zaman kerajaan 
Uthmaniyah (850H). Tujuan khat ini dicipta ialah untuk menyeragamkan tulisan dalam 
semua urusan rasmi di kalangan kakitangan kerajaan. Riqa’ah pula bermaksud cebisan 
kertas yang ditulis (http://hasrulkhat.webnode.com/khat-riqah/ ). 

Purata perkataan bagi setiap baris 

Bilangan perkataan di dalam kitab ini adalah berbeza-beza mengikut baris. Kajian 
mendapati perkataan bagi setiap baris ialah sembilah hingga 12 patah perkataan. 
Walaubagaimanapun, penulis mendapati kebanyakan baris mengandungi 11 patah 
perkataan. 

Purata baris bagi setiap muka surat 

Bilangan baris bagi setiap muka surat adalah tetap. Selain daripada halaman pertama 
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yang mengandungi 24 baris kerana diawali dengan lafaz Bismillah, setiap halaman 
berikutnya mengandungi 25 baris yang ditulis kemas seakan-akan berada di atas garisan 
lintang yang lurus. 


Penyalin manuskrip 

Penyalin manuskrip ini tidak dinyatakan. Dalam kes naskhah tunggal ia dianggap sebagai 
naskhah asal yang sama ada ditulis sendiri oleh al-Tarmasiy ataupun seseorang yang 
diamanahkan atau diupah oleh beliau. 

Jumlah naskhah salinan manuskrip 

Jumlah naskhah salinan manuskrip juga tidak disebut. Hanya satu naskhah yang berjaya 
dijumpai. Tiada naskhah lain yang dapat ditemui sekalipun penulis telah berusaha 
menjejakinya. 

Tempat, tarikh mula dan selesai mengarang 

Menurut al-Tarmasiy, kitab ini disempumakan dalam tempoh setahun. Namun tarikh 
bermula penulisan beliau tidak dinyatakan. Secara telahan, ia dimulakan pada 
penghujung tahun 1323H bersamaan dengan permulaan tahun 1906M. 

Ini kerana beliau telah menyempumakan penulisan manuskrip Tamim pada hari Sabtu, 
20 Zulkaedah tahun 1324H bersamaan 5 Januari tahun 1907M di Mekah. 

Tempat simpanan 

Manuskrip Ta c mim disimpan di Perpustakaan Universiti Raja Saud, Riyadh sehingga 
sekarang. Walaubagaimanapun, melalui kecanggihan teknologi maklumat pada masa 
kini, kitab tersebut telah disalin dalam format Pdf. Ia boleh dicapai di laman sesawang di 
pautan http ://makhtota .ksu.edu . sa/makhtota/1477/1. 

Keadaan fizikal 

Kitab ini tersimpan dengan baik. Para pengunjung perpustakaan Universiti Raja Saud di 
Riyadh hanya dibenarkan menatap manuskrip tersebut tanpa dibenarkan menyentuhnya 
bagi tujuan membuat salinan fotokopi dan sebagainya. Mereka walaubagaimanapun 
boleh menyalin dan mencetaknya menerusi salinan terdahulu yang dibuat dalam format 
Pdf seperti yang telah dinyatakan. Majoriti tulisan manuskrip berwama hitam, melainkan 
tajuk dan peringatan ( tanbih ) yang ditulis dengan dakwat merah. Secara keseluruhannya, 
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manuskrip ini masih jelas. Namun terdapat satu ayat al-Quran yang tidak dapat dibaca 
dengan jelas iaitu pada halaman kedua. Alhamdulillah ayat tersebut dapat dikesan 
daripada kitab yang menjadi rujukan beliau. 

KELEBIHAN MANUSKRIP TA C MIM 


Tidak dapat dinafikan manuskrip Tamim mempunyai kekuatannya yang tersendiri. 
Penulisan kitab sebegini memerlukan keazaman yang kuat serta kesabaran yang tinggi, 
terutamanya di zaman sebelum munculnya kemudahan peralatan percetakan. Perluasan 
pengetahuan beliau juga dapat dirasai kehadirannya semasa beliau menulis dan 
membincangkan sesuatu isu qiraat. Begitu juga halnya dengan rujukan beliau yang ada 
kalanya menjangkaui manuskrip-manuskrip nadir yang ada di antaranya sampai 
sekarangpun masih belum ditahkik dan diterbitkan. 

Pendek kata, Manuskrip Ta c mim memaparkan kewibawaan, kecekalan serta kerajinan 
seorang ulama Nusantara di peringkat dunia. Ia merupakan suatu cabaran besar untuk 
berkarya buat para cendekiawan dan alim ulama qiraat di sepanjang zaman. 


Namun, kesempurnaan hanyalah milik Allah dan RasulNya. Kitab yang paling lengkap 
hanyalah al-Quran. Al-Quran merupakan mukjizat paling agung yang tidak terdapat cacat 
cela. Pelbagai usaha yang dilakukan oleh musuh-musuh Islam untuk mencari kesalahan 
dan kekurangan kitab suci ini sedangkan ia tetap terpelihara tanpa sedikitpun keraguan 
padanya sehingga Hari Kiamat. Benarlah firman Allah di dalam al-Quran: 



Maksudnya : Patutkah mereka tidak mahu memikirkan isi al-Quran? Kalaulah al-Quran 
itu (datangnya) bukan dari sisiAllah, nescaya mereka akan mendapati perselisihan yang 
banyak di dalanmya. ( Al-Quran, al-Nisa’,4:82) 


KELEBIHAN MANUSKRIP TA C MIM ADALAH SEPERTI BERIKUT: 


Mengumpulkan Qiraat Imam Nafi c 


Manuskrip Ta c mim merupakan buah tangan al-Tarmasiy yang bernilai tinggi dalam 
bidang Qiraat. Kelebihan utamanya adalah pada aspek pengumpulannya terhadap Qiraat 
Imam Nafi c daripada pelbagai sumber. Pengumpulan ini menuntut beliau agar membawa 
kesemua perbezaan di antara manhaj bacaan kedua-dua orang perawi qiraat ini, iaitu 
Qalun dan Warsh secara terperinci. 
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Menyaring kitab Ithaf 


Keunikan Ta c mim pula dapat dilihat pada disiplin ilmu qiraat dengan hanya menukilkan 
qiraat-qiraat mutawatir daripada rujukan asas beliau iaitu Kitab al-Ithaf karangan al- 
Banna yang mengupas qiraat mutawatirah dan qiraat Shadhdhah. Ini bermakna al- 
Tarmasiy mempunyai bekalan yang cukup semasa mengarang. Pengetahuan beliau dalam 
bidang qiraat merupakan faktor pengkelasan ini dapat dilakukannya. 


Menguasai bidang Hadith 

Hal ini juga dapat dilihat dengan nyata semasa beliau menampilkan frasa-frasa hadith. 
Bertepatan dengan ilmu qiraat yang diperolehinya secara jalan periwayatan, manuskrip 
ini turut dinukilkan dengan membuat penelitian riwayat-riwayat hadith yang dibawa pada 
kebanyakan tempat. Maka selain mengesahkan kredibiliti dalam bidang qiraat, al- 
Tarmasiy turut sama menggayakan keampuhan beliau dalam bidang lain secara tidak 
sengaja. 

Namun ia bukanlah sesuatu yang asing bagi seseorang yang bernama al-Tarmasiy. Jika 
diimbau, pada Bab III, kita telahpun dihidangkan dengan senarai karangan beliau. Empat 
menu daripadanya adalah dalam bidang Hadith dan Ulum al-Hadith. Maka hadith-hadith 
yang disebutkan dalam manuskrip ini sebahagian besarnya turut ditakhrijkan oleh beliau 
dengan menetapkan martabat tertentu. 


Variasi rujukan 

Kekuatan Ta c mim juga amat terserlah pada faktor sumber rujukan. Sebanyak 18 buah 
kitab qiraat turut disebutkannya seperti yang telah disenaraikan pada tajuk sebelum ini. 
Al-Tarmasiy terpaksa menghadap sebahagian daripadanya ketika berkarya. Tanpa syak, 
ia merupakan manuskrip bertulis tangan pada masa itu. Setelah masa berganti masa, 
manuskrip-manuskrip ini diterbitkan setelah ditahkik. Namun ada di antaranya yang 
masih kekal bertaraf manuskrip sehingga kini. Di antaranya ialah kitab al-Masa ’il al- 
Tabriiiyyah karangan Ibn al-Jazariy. Ia merupakan manuskrip yang belum diterbitkan. Ia 
tersimpan di al-Maktabah al-Zahiriyyah, Damsyik. 

Kreatif ketika menulis 

Al-Tarmasiy juga kelihatannya berinovasi pada aspek nama dan istilah. Hal ini amat 
ketara pada surah-surah al-Quran apabila beliau adakalanya menyebut ’Surah al-Qital’ 
iaitu nama lain bagi Surah Muhammad. Contoh lain pula pada ’Surah Nun’ adalah nama 
lain bagi Surah al-Qalam, Beliau juga menyebut ’Surah Iqtarabat’ iaitu nama lain bagi 
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surah al-Qamar dan ’Surah Sa’ala’ yang merupakan nama lain bagi Surah al-Ma c arij. 
Variasi nama surah yang dipelbagaikan ini turut memaparkan faktor kreativiti selain 
daripada keilmuan beliau. 

Begitulah juga dengan penggunaan istilah seperti ’ jamaah ’ digunapakai bagi 
menerangkan baki qurra ’ di dalam manuskrip ini. Adapun penggunaan lafaz istilah tariq 
diperluaskan penggunaanya tanpa terikat dengan kebiasaan yang digunakan oleh al- 
Shatibiy dan Ibn al-Jazariy dan juga kitab-kitab muktabar di dalam bidang ini. 

KEKURANGAN MANUSKRIP TA C MIM 

Kajian tahkik ini memusatkan analisis dan rumusannya pada teks tunggal daripada 
manuskrip Ta c mim. Seperti yang telah dinyatakan, tiada naskhah lain yang dapat ditemui. 
Dalam metodologi tahkik dan filologi, ketiadaan naskhah lain bermaksud naskhah 
tunggal yang ada merupakan naskhah yang dihasilkan sendiri oleh pengarangnya, yakni 
al-Tarmasiy, sama ada dengan khat tangannya sendiri atau tukang tulis yang diselia 
olehnya. Maka implikasinya adalah kesemua kekurangan di dalamnya akan terus 
diletakkan kepada pengarangnya sahaja tanpa melibatkan pihak lain, sama halnya seperti 
perbincangan kelebihan Ta c mim yang baru diketengahkan tadi. 

Terdapat beberapa kesalahan yang dapat dikesan dalam manuskrip Ta c mim oleh penulis. 
Kesalahan-kesalahan tersebut berlaku pada aspek ejaan, nahu, menukilkan teks dan 
kesilapan data. Berikut adalah huraiannya: 

Kesilapan ejaan 

Kesilapan dari sudut ejaan tidaklah besar dan banyak. Di antaranya ialah: 

1. Apabila al-Tarmasiy menyatakan Surah Nun adalah nama lain bagi Surah al- 
Qalam. Ejaan yang ditulis oleh beliau di dalam Ta c mim adalah (Oy by*)- Ejaan yang 

sebenar ialah (J Ini kerana nama surah al-Quran sepatutnya diambil seadanya tanpa 
sebarang perubahan. 


2. Di dalam Bab Tajkhim al-Ra ’at wa Tarqiqiha pula, al-Tarmasiy memberi definisi 
kepada al-Tafkhim dengan katanya/ 


_I_I__— A 1 i ‘ , i 1 
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o, 

Perkataan ( yj) yang digunakan adalah tidak tepat. Ini kerana ia bermaksud kesempitan 
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yang lari daripada maksud al-Tafkhim yang bererti tebal. Perkataan yang lebih menepati 

maksud adalah (j?j)Y an g bermaksud penambahan dan pengembangan. 

Hal ini menjadi lebih jelas apabila penulis membandingkan definisi ini dengan takrifan 
yang diberikan oleh al-Banna. Beliau memberikan definisi al-Tafkhim seperti berikut: 

yj ji- SjLp :»^otid!"AI-Banna, , Ahmad bin Muhammad, 1422H/2001M) (Maka 
perkataan yang betul ialah ( «jjbukannya 

3. Di dalam Bab Umm al-Quran pula, terdapat perkataan yang ditulis dengan (>ly) oleh 

al-Tarmasiy. Apabila penulis meneliti perbahasan yang dibincangkan, perenggan tersebut 
adalah berkaitan perbezaan di antara bacaan dengan huruf Sad, Sin ataupun Zay di dalam 

perkataan j^JuO^OJI JsyJdl ujOoI yang terdapat pada surah al-Fatihah. Perkataan 
yang sewajamya ditulis oleh al-Tarmasiy ialah (j) yang bermaksud perbezaan 
berbanding (>'y) yang bererti larian. 

Perkataan terjatuh 

Terdapat perkataan yang tercicir tanpa disengajakan oleh beliau. Perbahasannya berkisar 
tentang manhaj bacaan Basmalah. Al-Tarmasiy menulis dengan perkataan: 

... ojjSJd, I ^b (. i ? s 1 1 aJ 

Adapun perkataan yang sebenar ialah (ojjSOil jj~Jl) kerana ianya bertepatan dengan topik 

yang dibincangkan . Setelah penulis merujuk semula di dalam kitab al-Ithaf jilid satu 
halaman 231 al-Banna menukilkan dengan katanya: 

.. 0jjSU»! jjw^J I aLjwwwJ l) I, -|^ o ' I aJ 


Kesalahan bahasa 

Dari aspek bahasa, terdapat beberapa kesalahan nahu yang berlaku pada beberapa bab: 

1. Di dalam Bab al-Fath wa al-Imalah, al-Tarmasiy menyatakan: 

"jJJ! J ^jlj jdl^! > AWj" 

Kesilapan beliau adalah pada perkataan (l^Sld) dan(^jj). Ini kerana perkataan yang 
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pertama ini ada dua bentuk ( sighah ) iaitu (SJS') ketika mewakili kata nama maskulin 

(mudhakkar ) dan (JdS') bagi feminin ( mu’annath ). Pada ayat tersebut, ia mewakili kata 

nama mu’annath seperti yang dinyatakan sendiri oleh al-Tarmasiy, iaitu perkataan 
( Maka ia merupakan satu kesalahan nahu. Perkataan yang sepatutnya digunakan 

adalah (U^lilS'). 

2. Begitu juga halnya dengan perkataan(^jly) yang merupakan predikat ( khabar ) 

kepada subjek ( mubtada ’) yang mu ’annath (U*LdS'). Di dalam disiplin ilmu nahu, khabar 
hendaklah mengikut mubtada’ pada segala aspek. Maka, perkataan yang betul ialah 
(®->jty). Maka, ayat yang betul adalah: 

"oTydl J S^jly l/ iU»lsiS3" 

3. Selain daripada itu, pada Bab al-Fath wa al-bnalah)uga. beliau menulis dengan 
perkataan (^ljJJl jj^) ketika merujuk kitab karangan Ibn al-Barriy, iaitu al-Durar al- 

Lawami c fi Asl Maqra’ al-Imam Nafi c . Perkataan yang betul adalah (*-4jJJl jjjJl) kerana 

posisinya adalah kata sifat ( sifah ) yang perlu mengikut objek sifatnya pada aspek 
ma c rifah dan nakirahnya. Kesilapan begini adalah lumrah bagi orang bukan arab 
berikutan ketiadaan bentuk ma c rifah dan nakirah yang tertentu dalam bahasanya. Namun 

tanpa (Jl), ia akan mengubah posisi sifah kepada idafah. Maka, perkataan yang betul 
adalah (^ljJJl jjjJl). 

4. Di dalam Bab Ya ’at al-Idafah, al-Tarmasiy menulis dengan perkataan (fi~^- 4~-'). 

Adapun perkataan yang betul adalah UJ') kerana kaedah pernomboran dalam 

bahasa arab menentukan bahawa pada nombor gabungan (L_Ajjj i.uJlj, bilangan 11 dan 
12, kedua-dua bahagian hendaklah selari pada aspek mudhakkar dan muannath. Sebutan 
(fi~s- Lail) yang tercatat pada manuskrip ini adalah salah perkataan pertamanya mu 'annath 

dan yang kedua mudhakkar. Maka, perkataan yang betul adalah (SjAp LaJl). 
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5. Begitu juga dalam bab yang sama, al-Tarmasiy menyatakan (^j^)mcrupakan 

ayat daripada surah al-Munafiqin (jjUiLit). Perkataan yang betul ialah (j i n i 

kerana surah-surah al-Quran biasanya dinamakam mengikut lafaz asal yang terdapat di 
dalamnya. Lafaz ”al-Munafiqun” disebut pada ayat pertama surah tersebut. Apabila 
ditambah perkataan "Surah” dihadapannya, perkataan ”al-Munafiqun” dikekalkan 
bentuknya, sekalipun posisinya telah bertukar kepada Mudaf Ilayh. Kes ini dinamakan 
”Harakat al-Hikayah” di dalam ilmu nahu. Contoh lain ialah seperti Surah al-Mu 'minun 
dan Surah Nun( u). Maka namanya yang betul ialah Surah al-Munafiqun, bukannya Surah 
al-Munafiqin. 

6. Apabila beliau menulis (UL^ !) dalam bab yang sama pula, berlaku 

kesilapan pada perkataan (lS-^I) yang merupakan nombor bersifat mu’annath. 

Sebenamya, pernomboran di sini adalah berkaitan kata nama (L^y-) yang merupakan 
objek bilangan ( ma c dud ) yang bersifat mudhakkar. Maka perkataan yang betul adalah 

(l*ww^-lj). 


Kesalahan nukilan 

Terdapat juga kesilapan dari sudut menukilkan teks pada beberapa tempat seperti berikut: 

1. Al-Tarmasiy ketika di memindahkan teks pada Bab al-Huruf al-Lati Qarubat 
Makharijuha beliau menyebut (jl^Wli). Apabila penulis merujuk pada bab tersebut, 

maka perbahasannya adalah berkaitan dengan QUoVI). Secara spesifik, perbincangannya 

pada perkataan (i> M^j)di dalam surah al-Baqarah yang kebanyakan Imam membaca 
dengan Idgham. 

Hal ini lebih terserlah apabila penulis membandingkan perbincangan ini dengan kitab 
Ithaf al-Fuda!a ’ yang merupakan sumber rujukan al-Tarmasiy dalam banyak hal. Pada 
halaman 137 kitab tersebut, penulis mendapati ayat yang dikarang oleh al-Banna seakan- 

akan disalin semula, dengan perbezaan perkataan (,»Uo‘j , li). 

2. Di dalam Bab Tajkhim al-Ra ’at wa Tarqiqiha pula, perbincangan dibuat berkaitan 
huruf Ra ’ yang berbaris hadapan sama ada ianya dibaca dengan tebal (Tafkhim) ataupun 
nipis ( Tarqiq). Terdapat kesilapan yang berlaku apabila al-Tarmasiy menulis dengan 

perkataan QUl) sedangkan contoh yang dibawa ialah (r^ AQ. Sewajarnya perkataan yang 
betul ialah QQ') kerana perbahasan di dalam bab ini ialah berkaitan dengan huruf Ra ’. 
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Sekali lagi penulis juga melihat di dalam Ithaf muka surat 302, salinan ayat dibuat oleh 
al-Tarmasiy. Al-Banna menulisnya dengan huruf (s-ljl). 

Kesilapan data 

Selain daripada itu, al-Tarmasiy juga didapati melakukan kesilapan dalam menampilkan 
data di dalam manuskrip ini. Kesilapan ini agak ketara ketika beliau menaqalkan hadith- 
hadith yang dibawa di dalam beberapa bab seperti berikut: 

S S jjl Jl ^ 

1. Dalam Bab al-lsti aclhah iaitupada lafaz (jlkdlJl drJ aJJL; Al-Tarmasiy 

menyebut hadith yang dinukilkan ini diambil daripada SunanAbi Dawucl. Setelah dikaji 
lafaz hadith tersebut tidak terdapat dalam Sunam lya pada Kitab al-Salah dan juga di bab- 
bab lain. 


2. Begitu juga di dalam Bab Umm al-Quran, al-Tarmasiy mengatakan lafaz hadith 
js jplji jIp '-}S\ JJjUt ^lIp) diambil dari riwayat al-Bayhaqiy. Setelah 

membuat penelitian, penulis mendapati hadith ini tidak dapat ditemui di dalam Kitab al- 
Sunan al-Kubra dan al-Sunanal-Sughra karya al-Bayhaqiy. Ianya juga tidak terdapat 
dalam kitab-kitab hadith yang lain. Walaubagaimanapun, riwayat dengan lafaz ini hanya 
ditemui di dalam Tajsir al-Baydawiy pada jilid satu, halaman 8. Selain daripada itu, 
penulis turut menemui hadith ini dalam Tafsir al-Kashshaf karangan al-Zamakhshariy 
tetapi dengan lafaz yang berlainan. Matan hadith adalah seperti berikut: 



Akhimya dapatlah disimpulkan bahawa di sebalik ketinggian mutu Ta c mim, ia turut 
memaparkan hakikat kejadian manusia. Wajar juga disebut, bahawa memaparkan 
kekurangan Ta c mim tidak sekali-kali bermaksud mencari kesilapan alim ulama. Dengan 
ketepatan data dan manfaat yang banyak seperti maksud nama kitab ini sendiri, sebutan 
terhadap beberapa kekurangannya tidak sedikitpun memudaratkan. Ia umpama setitik dua 
tahi lalat di pipi yang hanya menambahkan keelokan rupa paras. Ia juga sekadar 
melaksanakan tuntutan kajian akademik yang berbetulan dengan sabda Nabi s.a.w. ketika 
Baginda mengulas pertanyaan seorang sahabat perihal kesilapannya di dalam 
sembahyang: 



j UjT ^S\ p2xlu Jdd Uj"(Al-Bukhariy, hlm.89) 


Maksudnya/ Sebenarnya aku seorang manusia seperti kamu. Aku lupa seperti kamu lupa. 
Apabila aku lupa, maka ingatkanlah diriku. 
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PENGARUH ITHAF DALAM TA C MIM 

Qiraat merupakan bidang yang tepu jika dibandingkan dengan ilmu-ilmu Islam yang lain 
seperti fiqh dan tasawuf. Kreativiti dan inovasi yang diaplikasikan ke dalam karya 
bidang-bidang lain adalah sangat terhad ketika seseorang pengarang ingin berkarya di 
dalam bidang ini, khususnya dalam bentuk teori dan aplikasi. Justeru dapat dilihat para 
pengarang sebelum al-Tarmasiy bermula dengan pembentukan nazam qiraat. Realitinya, 
ia adalah bersumberkan sanad-sanad guru yang dihafal bersama al-Quran sebelum 
disusun menjadi bait-bait indah agar mudah diingat. 

Bait-bait ini kemudiannya dihuraikan di dalam karya-karya para qurra‘ dalam bentuk 
sharh sama ada oleh pengarang asal nazamnya sendiri ataupun ulama lain. Tujuannya 
adalah bagi menjelaskan maksud, singkatan dan kesamaran yang timbul daripada bait- 
bait ringkas tersebut. Kitab-kitab sharh ini merupakan inovasi qiraat yang amat penting 
khususnya kepada para penuntut. Mereka mestilah menghadaminya sebelum mereka 
boleh digelar sebagai ilmuan qiraat. 

Selain karya sharh, terdapat pula karya-karya lain yang berkonsepkan pengumpulan 
qiraat. Dalam hal ini, kitab Ithaf Fudhala ’ al-Bashar bi al-Qira ’at al- c Arba c ata c Ashar 
karangan al-Banna merupakan contoh terbaik, khususnya ketika kita menganilisis 
manuskrip Ta c mim. Ia merupakan sebuah karya besar di dalam mengumpul kesemua 
qiraat yang dikategorikan sejumlah 14 ulama qiraat. Maka di dalamnya terdapat 
perbahasan berkaitan qiraat mutawatirah dan shadhdhah. 

Bagi tujuan melahirkan karya baru yang mengkhusus pada qiraat Imam Nafi c , al- 
Tarmasiy didapati telah mengambil pendekatan menyaring isi kitab Ithaf ini. Kandungan 
Tadnim didapati membawa semangat al-Banna dengan memfokuskan pada manhaj Imam 
Nafi c dan dua orang perawinya. Bahkan Tdmim didapati membawa uslub Ithaf secara 
harfiah dan sedikit suntingan pada kebanyakan tempat di dalam 23 bab yang telah diteliti. 

Jika kitab Itlwf berada pada kategori nukilan panjang lebar yang mengumpulkan pelbagai 
qiraat, Ta c mim pula bolehlah diklasifikasikan sebagai kitab ringkasan kepada Ithaf pada 
aspek tertentu serta mengasingkan karya qiraat mengikut imamnya. Perlu disebut, selain 
Itlmf al-Tarmasiy juga ada sekali-sekala merujuk kitab-kitab lain seperti yang telah 
dibincangkan. 

Ringkasnya, kitab Ithaf merupakan paksi utama al-Tarmasiy ketika menulis kitab 
Ta c mim ini. Sekalipun ia dilihat sebagai suatu usaha yang tidak seberapa pada waktu ini, 
namun di zaman al-Tarmasiy, keperluan untuk mewujudkan karya sebegini tetap ada. 
Bagi diri al-Tarmasiy, penulisan sebegini dianggap oleh penulis sebagai satu cara beliau 
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untuk mempertajamkan pengetahuannya tentang qiraat Imam Nafi c . Ia juga boleh 
dianggap sebagai usaha bagi memudahkan capaian para penuntut di zamannya untuk 
merujuk manhaj qiraat oleh para imam di dalam karya-karya yang berasingan. Di tambah 
lagi dengan kemudahan akses sumber di zaman al-Tarmasiy yang terhad, manuskrip Ithaf 
yang dapat dirujuk oleh beliau kemungkinannya tidak dapat dinikmati oleh orang lain. 
Bagi memastikan penyebaran Ithaj berlaku, al-Tarmasiy telah mengambil pendekatan 
meringkas dan mengasingkan ini di dalam Ta mimnya. 

KESIMPULAN 

Manuskrip Ta c mim didapati memiliki ciri-ciri sebuah rujukan Qiraat tambahan. 
Penerimaan Qiraat oleh al-Tarmasiy adalah berupa metode talaqqi bersanad yang 
diiktiraf keasliannya di dalam disiplin ilmu tersebut. Al-Tarmasiy menyebut susur galur 
periwayatan bacaan yang diterima oleh beliau dan direkodkan di dalam Kifayat al- 
Mustafid li ma c Ala min al-Asanid dan al-Risalah al-Tarmasiyyah fi Isnad al-Qira’at al- 
c Ashriyyah. Sesungguhnya ia merupakan bukti kesungguhan serta kecekalan beliau di 
dalam displin ilmu dan juga berkarya. Contoh keazaman ini sewajamya diikuti oleh para 
pelajar dan penulis. 

Selain daripada itu Qiraat yang dibentangkan di dalam manuskrip ini ialah a I-Qiraat al- 

Sab c yang disandarkan kepada tujuh orang Imam Qiraat. Mereka ialah: 

Imam Nafi c , Imam Ibn Kathir, Imam Abu c Amr, Imam Ibn c Amir, Imam c Asim, Imam 
Hamzah dan Imam al-Kisa’iy. Setiap Imam dan juga Qurra’ disebut secara individu dan 
kolektif. Setiap Qurra ’ yang disebut akan disertakan pula dengan tariqnya jika berlaku 
perselisihan terhadap sesuatu bacaan. 

Qiraat yang ditampilkan di dalam manuskrip ini merupakan Qiraatyang sahih lagi 
mutawatir. Walaupun al-Tarmasiy menggunakan kitab Ithaf Tudala ’ al-Bashar bi al- 
Qira’at al- c Arbdata c Ashar karangan al-Banna sebagai rujukan utama di dalam 
menghasilkan Ta c mim tetapi beliau tidak mengambil riwayat Qira ’at Shadhdhah daripada 
rujukan ini untuk dimuatkan di dalam manuskrip beliau. 

Walaupun terdapat beberapa titik kelemahan pada menuskrip ini, faedah dan nilai 
akademiknya begitu tinggi. Oleh kerana kajian ini memfokuskan bab tertentu sahaja, 
maka wajar usaha tahkik ini dapat diperluaskan sehingga meliputi keseluruhan manuskrip 
ini. 

Maka, kertas kerja ini ini in sha' Allah dapat membentuk hasil perintis dan merupakan 
faktor dalam merealisasikan matlamat pemerkasaan pengajian ilmu qiraat di Malaysia. 
Adalah diharapkan ia dapat mencipta perspektif yang lebih jelas tentang hasil penulisan 
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ilmu ini di rantau kita. Usaha menerbitkan kesemua kitab qiraat al-Tarmasiy dan tokoh- 
tokoh Nusantara yang lain oleh mereka yang berkecimpung di dalam bidang ini akan 
menjadi lebih mudah setelah lorong awal ini dirintis. 
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ABSTRAK 


Baba Ismail Sepanjang merupakan tokoh ulama ’ Melayu kontemporari yang citkup masyhur 
dan terkenal di bumi kelahirannya iaitu Pattani, bahkan beliau turut dikenali di negara 
Malaysia khususnya di Kedah dan Kelantan. Beliau telah meneruskan kesinambungan usaha 
murni para ulama ’ dari Pattani sebelitmnya, iaitu dengan memberi sumbangan dalam aktiriti 
pengajaran ilmu agama Islam, dakwah, pembinaan pondok dan juga penghasilan karya 
dalam tulisan Jawi. Objekti/ kajian ini adalah untuk memperkenalkan biografi beliau secara 
ringkas dan juga untuk mengemukakan informasi mengenai metodologi penyusunan dan 
penulisan sebuah karyanya berjudul Mawaqif al-Marjan bi Syarh Mawa’iz al-Iman. Metod 
kualitatif telah digunakan bagi mendapatkan maklumat berkaitan penentuan subjek dan 
pengumpulan data mengenai tokoh dan juga kitabnya. Hasil kajian mendapati bahawa kitab 
ini merupakan sebuah karya terjemahan daripada Manahil al- ‘Irfan karangan Imam al- 
Zarqani dan ia telah memberikan manfaat yang sangat besar kepada para pembaca Melayu 
dalam memahami dan mempelajari ilmu-ilmu yang berkaitan dengan ‘Ulum al-Quran. 

Kata kunci : Baba Ismail Sepanjang, ulama ’ Pattani, Mawaqif al-Marjan bi Syarh Mawa 'iz 
al-Iman. 


PENDAHULUAN 

Pattani merupakan sebuah tempat yang tidak pernah sunyi daripada kelahiran para alim 
‘ulama’ Melayu sejak kurun ke-18M sehinggalah ke hari ini. Nama-nama seperti Syeikh 
Daud al-Fatani, Syeikh Ahmad al-Fatani, Syeikh Abdul Qadir dan ramai lagi termasuklah 
Syeikh Ismail Sepanjang adalah antara ulama’ yang mewamai dunia keilmuan dan 
penulisan kitab-kitab Jawi khususnya dalam bidang ilmu Pengajian Islam. Mereka mahir 
dan alim dalam pelbagai cabang ilmu Islam seperti tafsir, hadis, aqidah, fiqh, tasawwuf, 
nahu-saraf dan sebagainya. Kertas kerja ini akan memfokuskan kepada Baba Ismail 
Sepanjang dan kitabnya yang bertajuk bi Syarh Mawa ’iz al-Iman. 
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KELAHIRAN DAN LATAR BELAKANG 


Nama penuh bagi Baba Ismail Sepanjang ialah Ismail bin ‘Umar bin Abdul Latif bin 
Abdul Karim al-DaTaji al-Sapanjanji al-Jambuwi al-Fatani. (Ismail bin Umar al- 
Sapanjanji, 2007). Beliau telah dilahirkan di Kampung Dusun Sepanjang, Pattani pada 
tahun 1955M. Bapanya, Wan Omar bin Wan Abdul Latif bin Wan Abdul Karim dan 
ibunya, Siti Khadijah binti Ismail berasal dari Pattani. Beliau merupakan anak lelaki 
tunggal dan bongsu daripada tiga orang adik beradik. Semasa berusia 29 tahun, Baba 
Ismail Sepanjang telah berkahwin dengan Hajjah sabariah binti Haji Abdul Aziz dan 
memperolehi tiga orang anak lelaki dan dua orang anak perempuan 


PENDIDIKAN 

Tokoh ini telah mendapat pendidikan awalnya di Sekolah Rendah Kampung Dusun 
Sepanjang selama tujuh tahun. Beliau seterusnya ke sekolah pondok yang berdekatan 
dengan rumahnya sewaktu berusia 14 tahun iaitu mulai tahun 1969M hingga 1976M. Di 
sana beliau dikenali sebagao seorang pelajar yang cemerlang, bijak dana mat disayangi 
oleh para gurunya. Pelbagai ilmu telah dikuasainya iaitu seperti tafsir, hadis, fiqh, nahu 
dan sebagainya. Dalam mas yang sama, beliau telah mendapat keizinan daripada gurunya 
untuk mengajar dan menyebarkan ilmu kepada masyarakat setempat. Beliau 
kemudiannya ke Pondok Haji Abdul Qadir Sekam ketika berumur 21 tahun dan berada 
di sana selama hampir sembilan tahun. Seterusnya, beliau melanjutkan pelajarannya ke 
Makkah al-Mukarramah semasa berusia 31 tahun. Semasa bermukim di sana selama 
tujuh bulan, beliau telah mempelajari pelbagai cabang ilmu agama daripada para alim 
ulama’ yang ada ketika itu. Antara guru-guru beliau ialah seperti Syeikh Haji Abdullatif 
(Pondok Sepanjang), Syeikh Haji Abdul Rahman ( Tok Dala), Syeikh Haji Abdul Qadir 
bin Wanguh (Tok Dir Sekam), Syeikh Haji Abdul Majid Mukngur, Syeikh Haji Ismail 
Tuk Sung (abang kepada Baba Ayahsu Tiba-Jenak), Syeikh Haji Mad Sibawayh ( Jabang 
Empat), Syeikh Haji Abdul Rashid Waruk, Syeikh Haji Sabri Pondok Sepanjang, Syeikh 
Pa’ Ngah Dir dan Syeikh Tok Ketitir. 


KARYA-KARYA PENULISAN 

Sepertimana para ulama’ Melayu dari Nusantara yang lain, Baba Ismail Sepanjang juga 
telah menghasilkan beberapa buah kitab jawi. Lapan buah kitab tersebut ialah: 


1. Mizan al-Zarari. 

2. Hikam Jawi. 

3. Mawaiz al-Iman. 


570 



4. Mawaqif al-Marjan. 

5. Ifaclatul al-Tullab. 

6. Syarah Burdah “ berzanji” 

7. Al-Durratul al-Saniah fi Syarhi al-Hadith. 

8. Tafsir Surah al-Sajdah (masih belum dicetak dan diterbitkan). 


PROFIL KITAB MAWAQIF AL-MARJANBISYARHMAWA’IZAL-IMAN 

Kitab Mawaqif al-Marjan yang dihasilkan pada kurun ke-21M ini merupakan salah 
sebuah daripada karya-karya ulama’ Melayu yang mewarnai arena dunia penulisan di 
Pattani, Thailand. Ia merupakan salah satu daripada tujuh buah karya yang ditulis oleh 
Baba Ismail Sepanjang. Secara umumnya, kitab ini adalah sebuah penulisan dalam 
bidang Ulum al-Quran yang berbentuk terjemahan daripada sebuah kitab terkenal 
karangan Syeikh Muhammad ‘Abd al-‘Azim al-Zarqani berjudul iaitu Manahil al- ‘Irfan 
fi ‘Ulum al-Quran. Walaubagaimanapun, Baba Ismail Sepanjang tidak menterjemahkan 
keseluruhan kitab Manahil al- ‘Irfan, tetapi hanya menterjemahkan sebahagian daripada 
kandungan kitab tersebut. Ini adalah berdasarkan kepada tulisan pengarangnya 
sepertimana yang berikut: 


“..telah terjemah akan sebahagian daripada kitab Manahil al-‘Irfan 
kemudian syarah akannya serta ta ’Iiq atasnya oleh al- ‘abd al-da ’if al- 
faqir ila Allah al-Latif al-Khabir, Isma ’il bin Umar ...” (Ismail bin Umar 
al-Sapanjanji, 2007). 

“Bismillahirrahmannirrahim dengan nama Allah yang amat murah bagi 
sekalian hamba-Nya, lagi pula yang amat kasih sayang dengan segala 
hamba-Nya yang beriman, aku mulai akan terjemahan aku ini...” 

“ maka dengan ilham daripada Allah SWT nyata bagi hamba oleh 
bahawa (menterjemahkan akan sebahagian daripada kitab) yang 
dinama akandia dengan (Manahil al-‘Irfan fi ‘Ulum al-Quran) bagi al- 
Syeikh Muhammad bin ‘Abd al- ‘Azim (al-Zarqani rahimahullah )...” 


JUDUL KITAB 

Judul lengkap bagi kitab ini ialah Mawaqif al-Marjan bi Syarh Mawa ’iz al-Iman fi 
Tarjamah ba ’d Manahil al- ‘Irfan, sepertimana yang tertera di kulit kitab bahagian 
hadapan. Menurut Baba Ismail Sepanjang, pengertian bagi judul tersebut ialah Beberapa 
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Pengajaran di dalam Iman pada Menterjemahkan Sebahagian daripada Kitab Manahil 
al- ‘Irfan sepetimana yang tertulis di halaman ketujuh dalam kitab ini iaitu : 

satu terjemahan yang kecilyang hamba pernama akan dia dengan ( 

Mawa ’iz al-Iman fi Tarjamah ba 'd Manahil al- ‘Irfan jertinya beberapa 
pengajaran di dalam iman..." 



Gambar 1: Kitab Mawaqif al-Marjanbi Syarh Mawa 'iz al-Iman 

Kitab ini telah dicetak sebuah syarikat percetakan di Pattani yang dinamakan sebagai Dar 
al-Muhajirin setebal 114 halaman dan berukuran 26.7cm x 19cm. Tiada sebarang 
maklumat yang diperolehi mengenai tahun dan edisi cetakannya, dan kitab inilah yang 
digunakan oleh penulis sepanjang proses kajian, penelitian dan penulisan kertas kerja ini. 


TARIKH PENULISAN 

Sebagaimana yang ditulis oleh Baba Ismail Sepanjang, pada asalnya beliau hanya 
menulis terjemahan ini pada beberapa lembaran kertas sahaja, namun ia akhirnya ia 
dikumpul dan telah menjadi sebuah kitab terjemahan. Beliau tidak menyatakan tarikh 
kitab ini mula ditulis dan oleh yang demikian, tiada sebarang maklumat yang diperolehi 
mengenainya. Namun, terdapat tarikh beliau menyelesaikan penulisan kitab ini pada 
bahagian akhir tulisannya, iaitu telah disempurnakan di Sya’b ‘Amir, Makkah al- 
Mukarramah pada 7 Zulhijjah tahun 1428H bersamaan 17 Disember 2007M. Petikan 
mengenainya adalah sepertimana yang berikut: 
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Gambar 2: Petikan penulisan yang menyatakan tarikh kitab ini disempurnakan. 

FAKTOR PENULISAN 

Baba Ismail Sepanjang telah menyatakan dengan jelas mengenai sebab dan faktor yang 
telah mendorongnya menghasilkan kitab ini. Ianya terdapat di halaman tujuh hingga 
lapan yang ditulis seperti berikut: 

“... (hamba memohon dan meminta bahawa menjadi ia) Ta’ala (akandia) 
yakni akan terjemahan ini (petaruhan yang bersih bagi diri hamba) 
sendiri (dan bagi sekalian kekasih hamba) daripada anak cucu dan 
murid-murid hamba, (dan bahawa beri manfaat ia Ta ’ala dengan dia 
akan hamba dan akan sekalian mereka yang membacanya) yakni ini 
terjemahan, danjuga bahawa beri manfaat ia Ta’ala (akan segala orang 
yang mendengarnya daripada mereka yang tiada pandai dan tiada 
mengerti akan bahasa Arab...).” 

Dengan ini dapat disimpulkan bahawa terdapat sebanyak tiga faktor yang dapat 
dikenalpasti, iaitu: 

i. Pengarang berharap agar kitab terjemahannya ini menjadi satu pertaruhan yang bersih 
iaitu sumbangan daripada dirinya untuk anak cucu dan muridnya. 

ii. Kitab ini memberi manfaat dan faedah yang besar kepada sesiapa sahaja yang 
membacanya. 

iii. Penulisan kitab terjemahan ke dalam bahasa Melayu-Pattani ini dapat membantu para 
pembaca yang tidak mengetahui dan tidak mempelajari bahasa Arab. 
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METODOLOGI PENYUSUNAN KITAB 


Dalam penulisan kertas kerja ini, perbincangan mengenai metodologi dan kaedah 
penyusunan kitab Mawaqif al-Marjanbi Syarh Mawa ’iz Al-Iman akan dilihat berdasarkan 
tiga bahagiannya yang utama, iaitu bahagian pendahuluan, bahagian isi dan diakhiri 
dengan bahagian penutup. 


BAHAGIAN PENDAHULUAN 

Bagi bahagian pendahuluan ini, yang telah dinamakan sebagai Muqaddimah al-Kitab, 
Baba Ismail Sepanjang telah memulakan penulisannya dengan basmallah, hamdallah dan 
juga selawat ke atas junjungan besar Nabi Muhammad s.a.w. sepertimana yang terdapat 
didalam kitab-kitab Jawi yang lain. Bahagian ini ditulis sebanyak tujuh halaman mulai 
daripada halaman dua hingga lapan. 

Sebagai pembuka bicaranya, pengarang menzahirkan kerisauan dan kegusarannya 
terhadap keadaan semasa iaitu kebanyakan orang awam yang merangkumi golongan 
biasa ataupun yang berilmu pengetahuan terlibat dalam perkara-perkara syubhah dan 
kesamaran dalam memahami agama Islam. Ia seterusnya telah menyebabkan berlakunya 
perpecahan dan perselisihan pendapat dalam perkara Usul yang berkaitan dengan agama 
dan pegangan akidah. Teks asalnya ialah sepertimana yang berikut: 

“... tatkala melihat dan memandang hamba pada masa sekarang ini 
bahawa kebanyakan daripada orang awam...(sungguhnya telah jatuh 
mereka itu didalam bagai-bagai syubhah dan kesamaran yang ialah 
sebab atau punca yang membawa ia kepada)berlaku dan timbul oleh 
(perpecahan danperselisihan mereka itupada Usul) ...” 

Seterusnya beliau menyatakan bahawa kitab ini adalah terjemahan daripada kitab 
Manahil al-‘Irfan fi ‘Ulum al-Quran karangan al-Zarqani, diikuti dengan nama penuh 
kitab ini, serta penjelasan mengenai faktor-faktor yang telah mendorongnya untuk 
menghasilkan kitab terjemahan ini. Pembaca kemudiannya dibawa kepada isi 
perbincangan dalam kitab ini mulai daripada halaman sembilan. 


BAHAGIAN ISI KANDUNGAN 

Kitab terjemahan ini hanya mengandungi terjemahan daripada perbahasan ke-15 yang 
terdapat dalam kitab Manahil cd- ‘Irfan fi ‘Ulum al-Quran karangan al-Zarqani iaitu 
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jT^I j ^^Uil cjj*J.'). Pengarang juga telah menyatakannya pada 
halaman sembilan : 

“ (bahasan yang kelima belas pada) menyatakan (muhkam al-Quran dan 
mutasyabihnya )...” 

Bahagian isi dalam buku ini membicarakan sejumlah 20 topik perbahasan mengikut 
susunan yang terdapat dalam kitab Manahil al- ‘Irfan Ji ‘Ulum aI-Quran, iaitu: 


Bil. 

Tajuk 

Halaman 

1. 

^jLSsJI 

5 

2. 


9 

3. 


13 

4. 

1 J*il 

17 

5. 

ajLLjLIj *_^^l L5 5 -LJ-jJI £.IjI 

20 

6. 

^lj^l <3 

32 

7. 

jj^M jjl 

36 

8. 

. £ "£ . £ 
4liiL«lj Aj» L*i!j AjL^JjI LijL« 

40 

9. 

Cj L$ Li-iLl jj 1 

49 

10. 

JjjLSl oL (3 

52 

11. 

ol4U»4.l j 

57 

12. 

CjLl^J! 4j LLi* 

70 

Bil. 

Tajuk 

Halaman 

13. 

l S I 4j Ll* (3 jJ l I ) I 

74 

14. 


90 

15. 

jjO^^ ^LLjI 

96 

16. 

jj^l 2^jj|) ^liil Ijjsi j s^jljJl 

107 
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17. 


115 

18. 


121 

19. 

4*jljJl 4_^jJl^ 

127 

20. 

4_^vw«UL| 4_£_JlJ|) 

130 

21. 

LoLJl 

135 


PENUTUP 

Di akhir bahagian kitab ini iaitu di halaman 144, pengarang telah menyatakan kepada 
para pembaca mengenai tempat kitab ini ditulis dan tarikh penulisannya disempumakan 
iaitu pada tahun 2007M. Seterusnya, pengarang mengakhiri penulisan kitab ini dengan 
doa serta selawat ke atas Rasulullah SAW. Beliau kemudiannya memaklumkan bahawa 
beliau akan menulis sebuah lagi kitab berjudul al-Tazyilfi Ithbat al-Ta ’wil ‘Inda al-Salaf 
al-Salihin radiyallahu anhum sebagai susulan bagi kitab Mawaqif al-Marjanbi Syarh 
Mawa ’iz al-Iman ini. 


METODOLOGI PENULISAN KITAB 
i. Kaedah penterjemahan 


Dalam kitab ini pengarang menggunakan tulisan Jawi sepenuhnya. Penulisannya adalah 
dalam bahasa Melayu-Pattani yang diselangi dengan kalimah bahasa Arab dan disusuli 
dengan terjemahan dalam bahasa Melayu. Namun, pengarang tidak menterjemahkan satu 
persatu setiap perkataan yang dipetik daripada kitab Manahil al-‘Irfan. Manakala ayat- 
ayat bahasa Arab telah dibariskan sepenuhnya oleh pengarang bagi meraikan para 
pembaca yang kurang mahir dalam bahasa Arab. 

ii. Penulisan ayat-ayat al-Quran 


Bagi penulisan ayat-ayat al-Quran pula, al-Zarqani hanya menulis potongan ayat al- 
Quran sedangkan Baba Ismail Sepanjang pula telah mendatangkan ayat yang lengkap. 


576 




^ ; <->L^»~- Jli i| tp£>** <15 <jf jjj Lj jlj-i!! *L- jlaIj 
jj^ <11! ^ :»jSi JU i| i<;UL* <K <:t ^U- J^j L <j *L-j . p ; J>y»] ^ ajUT »^U. ) 
<-j»<jj (*-£>*■* <Luu jt jj_, L 4_j *L-j [XT : j-*jl!] ^ L^Lb* LjW' j«J-l 

Gambar 3: Teks asal dalam kitab Manahil al- ‘Irfan 


, f*i ( l$! J <j ) X oL jjjj [ ?^jb <!jl j*j j^i! oTyJ! j*JL.5 aj!- <Jb _*Sjo jL ) 

‘ >X?x* <j ) jybT ') O—j! jTji!l ( j^!jH ) ojj&Lls» aJjI j y>. *o» 

.' j' J»' J- 9 i I 

: i jj» ) f ji-P~ j-ll 

f ' e 

VyjJ ‘ jjLS^y Cj! j-s^O ji-5 jjJL^ j!i ^!y .jS""I <_£_*$i*j» 4~! iy <m! (( j!l „ jyjl ( \ <jT 
l_*fj ji-5 ( tjJLj'I£ I jjo jj-u5" jjLT jSL- jS'! l*j v_jLT <lLI „ cjI jT fĕi) 

fu ( *L> AJ j-*y tij'' ) jj'yt-Lj Oljo jb Oai jli ,>51?- j5w» ^j-Jl jjyxO» 

A-: jb /f2> Jf ! Aj Jy ) jJIjj ji j5j> Jj iS-^i L»l 


a l ? ■ 31 ' f i\ 't' 

j> O-UaJ |»j <jyif 


jbj jjLJ )y»Ui ( jijT 


kJb <L') a( jb ) . >JLpI JbJ ax! j jL*jk JSw- o-p jL v-L jPo ^ jo* aj j'5 oL 

^j-Jl ) j<J j! ( iS I eJ aj ) CjLT jjj^ ( f jL <jj! ) oy! jT fa]\ Jj ^jy ( jlLi 

x / 9 ^/5^^ P -/ _ 

v-~?-l jjj jjl I : jybjj ) <Jjl jj »Ua ( jl‘ <jLio /jclSw ) oy! jTjLll ( Jj~jlj^j 

t^i f x ^ti A ^ ^ . 'L ® ^ " • i. A 0 " r 

C-u) <0t)\ Jvo j i ( Y T' : j* j' ) \ j JJi J^Jj>r 4J> jcS+JL ^jlL* LgjLi<l* ullS Ou Jo«Ji 

( <io j^» ij oLS' <iLl ) jTjiil jS'I ,^*j ( Lj s*- jjL X j^LL» <j ^5""! j j_*o <Ljb y 

fj ^jPJ o-S"jj j'j <?-L-aj jj jli *j~> <j ^jy jy jUb ( <io ^jS""I ) JyLT X<io <!_»l 

r*^>- j5w jl^ L_j>- jb oai <!jl jJj X aJ_j \j> jaj ( X ijj!jj ) J j <■ 0 
Gambar 4: Terjemahan oleh Baba Ismail Sepanjang 




iii. Nota kaki 
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Pengarang turut menyediakan nota kaki di bahagian bawah penulisan teks utamanya. 
Selain daripada maklumat tambahan, beliau memuatkan biografi para ulama’ yang 
telah seperti Imam Awza’i ? al-Sya’bi, Imam Ahmad,. Imam Fakhruddin al-Razi, 

Abu Musa al-Asy’ari dan ramai lagi. 


- (H) - 

jb ( ^>Juj ) o' a^jL£w» X ajT ^ ji 4 J ^jdSsAa Ji ( c-jl aJu Li jb ) 
i *Jp jjj J .yjj' : « p-UJl^bL« » 4iL1^ ( .Jjp’ jt^*j£-i jb jli ^jPJ ) v jS*' 

V y> yi ji w-lb jb C—j' ^Jjp ^j-u' ij* 'S j~b ( jb ) 

S j ) Aj^ ( dbl ylS>? ) ( jb ) C 0 jju j} 1 jAA jb jj (^-LtO 

u‘- yX~- JjiS^ ) U!—jI jJij Aj jj-Jjl ( A>-1> j) ^LJ <^L$wJ ) jl j*j" Co' 

jju ( _jh1 LLjh Aj c-jI Jip aJ jb ) Jjjp jpo jjSLi L-Jb ^ J*b J5L- ( J^lip 
up jyt< Jbjlj Jip OLj L y* bt>L7 ^ W*^ jb ^ ^ c£' 

- , , t * * % 

jj jJ j'jlgJl* jb l>Or a]jI ^ Jjl X OlJ <_^>r J ^biS’" J-j J^ AjLC- C-j1 

ob J>s— 1 - aJjI 1-Lj j) jbr aJ^IjI JaP j^PO c£*LP- jb c jj-^"' }j* ' jtS"*J^ - ^ 
C-U^j j> a)j 1 1-L-jk c-ib lTj>- ^JLpo jb c £JL J^—» jj! Jj ip^ ^LJ ^ jlJ^—- Jij^ 
Xj J^L jb jU-> ^jjS^ 1 c-u^j j^ l-Lcf c-jb jb c ^yiAbr ^ jb LJjL ^ X \jS ji ^jS^ 1 
^ jb (J^jL? jS" 1 ^^ jb jS^L Jij^ o-S'*/^T 1 ^JNj Ajyul jljS"^jb jb t _^ii 

^l^j * ^jl j L : ^ Aiil j ji) ( (j j*-iA' L5"jj aL . j^l ^l 

■**>* ls^ / L " : » iyJ »o^" 51 c/- Lr~- ls* 1 ^ ls* yy u^y- ^-cyyy yM 

(( £iJl „; ^LT-X*j rjAy^A yL- jb c ^j-LIT jb jv*-i< jb ^ JTl>- Jj j^ ^lJJb cjly 


jlLa^- jj jji j^J ^ji' a1)I -Lp jlc C-jL c ^jbwail ( <_£ j*-^' ja y \ : Aly ) ( \ ) N. 

cy js' y. oj 5ii. jj c/. ^cy-j^cy- /^cy y/~ 


4Jj.il yui ^'1 JiT jb . jliiki ji jAj ji ji C cy-b.jcy.y~t/cy 

jjj jy£>j j>\ jji 4 jbi jb 1 (( Cs 11 $ jf-z c/jjy^ jA' 

Ji 4 il XJI J^Lc-i ^ (JC Ji 'JUwl JJ J^U-l |j) jp i)li 1 JLX < 2 i' **■ j ls ' jJUll^i 


>- 


Biografi 
Abu Musa 
al-Asy’ari 


Ajj) iSjLity y) /*i tS' j |j ‘ JJ Cy.^/ 

. 4i)l, c-A-bjs .1 jill tLjLs- XjjS(^l tS'jb 4jl>waJl tL^js 


Dalam bahagian nota kaki bagi kitab Mawaqif al-Marjanbi Syarh Mawa ’iz al-Imamm, 
pengarang turut menyatakan takhrij al-hadith, namun tidak semua potongan hadith 
dinyatakan sumber ambilannya iaitu takhrij al-hadith. Contohnya ialah seperti yang 
berikut: 
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( 00 ) 


JLaT \ ^L%*l L «uS^L- £j+> j\ « 'jPj* )) JiAl o^L- jL . (( ^J^JLJ }) Oob jb 

! ?S jj} Ij y : u*LJ i^£ jIa jj ^l (J[aj 3 j> j^y j£' ^ ^1 j$j : L* L C-jC £j 

jm i' ^ : jii r jJ a Uj '^j &>f , 3ii, j& 

7 .f »f(M " I, y j' • -o - - . J -o / 9 . i - t ./ J o / - 0 f ^ - - f ^ ^ 

! f^l ^ jri^J \ o-UP ^JJ>-y Aj-Ip y J-Ll C.LIp b»l ? oJju L* y Ij^ 

j jua /1 *r ju-Tij! jT ’. l$\ lt ji ‘ £ ij-Ti j^pi ojUj ol jjL» jTi c—-T l- <jj 
j-*L <T jjj : Jyl. j3 ? |%ilp jjj aJ j^pI jLJlj j£p! ^*jL j 
jp^lj^ j^pI j*L aTiJ5J-j ? t5JLri j^p! ^AjLj jLJ jX* (^l lj~S L- <L c-jI jjL-*» jT l^-a 
_^ p! ^ ,, £_~~o ^LlTI ^jib cS-lTI _JJl ^jbj 'JlT 

. l-jI^-aJl yLpl 4i)lj s-—o jTI jLLT jL j^JL ^jTl 

jji jj:L ja:„ J ! ^ST^jl L ) : 4-*IPj . ( Y o 1 ^ j j*Jj «jJj^ ^l ^jp ®l_jj C-jJ>JI (^) 

0*>b <S'S f ' LLiJais-»l Jl c-*1 p Ll: Jlj ? j^JLJl j cJlj lLjlLI St-S ! v_->j L : Jli t o ---»L" 
L : Jli t yJ£~J ( Ui jL-iu-l ! ^ ST ^l L ? ilJo c»lb?^J i£Jil>l y jjul cJ»ip L»l t ilxkJ jUi 
ilJo ojJr-j 4ci_- y Ll t jjii jMi (^-Lp ilUu-l: Jli ? ^juJliJl c^j cJljJLiL*l ^JuS"! ^j 

^ : ^l LT y_ t jTU-Tl jTpI ^ jj olJ jj> jTjJ-Tl / JlT* Lc* 4ij jTl! ^T jj\ ^ ji>j { (^-Lp 
: j^L y ? j^JLp jjj j^y jTpI jLjlj j^jJ jTi ^jTb ^3 Jia jTl 4T jL-Tb ! jT jJ 

J-Tl jTpI ^jS^L (^^j ^Lj jX» jjLu- jTL*-^ 4 Jj! jTjJ-TI ^jjlT-. Lc* aL j^pl j*L’ S jCo 

« c-jl j£a}jS\ j^pl^b ^j^Ju-^jTI jTpI^L.(^ jj jJlT^lj* jTpl j>L<TjjJ 
^j^cS/ oL" s*L. jTjjri^.jw.Lc jTl aL' ! foT jsi^ ? jTl^^o ), c-jI jriSUi ^ jTl 
j£p! jL>Jlj jTjJjTI ^ jc* Sji (J*La jTI aT jLj5*L ! jT j^y : l^I LS *1 jTIJ jTI jTpl 
j^pI ^ j-^* *L jj- 4 jjL> jTL*-a <JjI jTj jTI jC> Lc* aL’ : j^L y ? Llp LL jby 
j^l (^5*^1^ j^p! (jjl^—o ^ JiTl jTpI ^ jC* (^^j jilT jl yS^ j^pl ^l j$j ^ Sy^fS t ^ jTI 

. v_->! j-^JL j*lpl (jLu ad!j (( jS" I *~-o c-j' jS*} 


takhrij 

al- 


579 



RUJUKAN 


Pengarang telah menyatakan dalam tulisannya, iaitu beliau membaca dan merujuk kepada 
kitab-kitab para ulama’ yang muktabar dalam tempoh masa yang lama sepanjang usaha 
penterjemahan kitab ini. Berikut ialah petikan kata-kata beliau : 

maka menuntuti dan mencari oleh hamba akan kitab-kitab ulama’ 
yang mu 'tabarah pada bicarakan akan segala ayat dan hadith yang 
mutasyabihah...” 

“... (dan mutala’ah hamba akan dia) kitab-kitab yang mu’tabarah itu 
(padci beberapa masa yang lama dengan kadar ilmu yang ada pada sisi 
hamba, maka dengan ilham daripada Allah SWT nycita bagi hamba)...” 


Di samping kitab-kitab tafsir seperti Tafsir al-Tabari, Tafsir Ibn Kathir, Tafsir al- 
Qurtubi, Tafsir al-Baghawi, al-Khazin dan al-Nasafi , (Ibid., h. 63, 89) pengarang telah 
merujuk beberapa buah kitab hasil penulisan para ulama’ Islam yang muktabar dalam 
pelbagai cabang ilmu Islam. Hasil daripada penelitian bagi seluruh kandungan buku ini, 
berikut disenaraikan kitab-kitab yang telah dijadikan rujukan oleh pengarang iaitu : 

\Al-Qamus al-Muhit karangan Ibn Ya’qub al-Fayruz Abadi 

2 Al-Farq bayna al-Iman wa al-Islam oleh ‘Izzuddin ‘Abd al-Rahman 

3.Taj al- ‘Urus min Jawahir al-Qamus karya Muhammad Murtada al-Zabidi 

4Al-Mujam al-Wasit karya Thrahim Mustafa et.al. 

5 .Syarah Muslim karangan Imam al-Nawawi 

6 Al-Minhaj al-Qawim karya Ibn Hajar al-Haythami 

1 Asbab al-Nuzul karya Abu al-Hasan ‘Ali bin Ahmad al-Wahidi 

8 .Fath al-Bari karya Ibn Hajar al-‘Asqalani 

9 . Al-Ansab karya Ibn Mansur al-Sam’ani 

10. Mujam al-Buldan karya Syihab al-Din Yaqut al-Hamawi 

11. Tabyin Kadhib aI-Muftari karya Ibn ‘Asakir 

12. Daf’u Syubah al-Tasybih karangan Ibn al-Jauzi 

13. Syarh cd-Sunnah karangan al-Baghawi 

14. Al-Mustadrak al-Hakim 

15. Sahih al-Bukhari. 

16. Sahih Muslim 

17. Tabacjat al-Syafi 'iyyah karya Imam Subki 

18. Al-Farq bayna al-Firaq oleh Syeikh ‘Abd al-Qahir al-Baghdadi 
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KESIMPULAN 


Kitab Mawaqif al-Marjanbi Syarh Mawa’iz al-Imanyang merupakan hasil karya Baba 
Ismail Sepanjang ini memiliki keistimewaan dan keunikannya yang tersendiri. Susunan 
gaya bahasanya adalah ringkas, sederhana dan mudah difahami oleh masyarakat Melayu 
setempat sama ada yang mahir dalam bidang bahasa Arab ataupun tidak. Di samping 
mempelajari dan memahami perkara-perkara berkaitan Ulum al-Quran, pembaca juga 
didedahkan dengan informasi ringkas tentang biograli para sahabat r.a. dan ulama’ Islam 
yang muktabar. Penghasilan kitab ini telah memberikan banyak manfaat khususnya 
kepada masyarakat Melayu Pattani dan kepada umat Islam serantau amnya dalam usaha 
memberikan kefahaman dan penjelasan khususnya dalam bidang Ulum al-Quran. 


RUJUKAN 

Al-Zarqani, Muhammad ‘Abd al-‘Azim. (t.t.), Manahil al- ‘Irfan fi ‘Ulum al-Quran. 
Fawwaz Ahmad (ed.), jilid 1. Mesir: Dar al-Kutub al-‘Arabi. 

Ahmad Fathy Al-Fatani (2002). Ulama Besar Dari Patani. Bangi: Universiti Kebangsaan 
Malaysia. 

Ismail bin Umar al-Sapanjanji (2007). Mawaqif al-Marjan bi Syarh Mawa’iz al-Iman.fi 
Tarjamah ba ’d Manahil al- ‘Irfan. Pattani: Dar al-Muhajirin. 

https://ms.wikipedia.org/wiki/Baba Eil Sepanjang , dipetik pada 6 September 2015. 
http://ummahpatani.blogspot.my, dipetikpada 6 September 2015. 
https://patanikini.wordpress.com., dipetik pada 6 September 2015. 
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ABSTRAK 


Kajian ini memjokuskan isu berkaitan pengurusan Islam yang mampu mendorong kepada 
kesedaran tentang kehebatan pengurusan Islam menurut perspektij al-Quran. Berasaskan 
penyelidikan keperpustakaan, kajian ini cuba menganalisis konsep ‘Amal Jamd'T (kerja 
berpasukan) berteraskan pengurusan Islam yang bersandarkan kepada al-Quran al-Karim. Hasil 
kajian mendapati, kerja berpasukan merupakan elemen penting dalam pengurusan Islam dan 
bukan hanya dalam menyampaikan dakwah malah dalam selok belok pengurusan kerja harian. 
Sebenarnya perkara ini pernah dirakamkan dalam al-Quran berkaitan pengurusan kerja secara 
berpasukan ataupun jemaah. Selalunya ilmu yang berkaitan dengan pengurusan hanya diangkat 
martabatnya oleh sarjana barat malah terdapat sarjana Islam sendiri merasa kagum dengan 
teori pengurusan yang diperkenalkan oleh barat. Sedangkan kesyumulan Islam itu sendiri sudah 
tentu mempunyai hubungkait dengan kerja-kerja yang melibatkan pengurusan harian. Walaupun 
Barat telah memperkenalkan pengurusan kini melalui teori-teori mereka tentang pengurusan, 
namun di sana terdapat perbezaan yang ketara disebabkan Islam tidak hanya membincangkan 
konsep pengurusan yang berteraskan material semata-mata malah spritual serta penekanan 
kepada wujudnya keseimbangan antara spritual dan juga material. Kajian ini juga cuba 
menyingkap semula kejayaan pengurusan Islam dan dalam masa yang sama memaparkan elemen- 
elemen pengukuhan 'Amal Jama 'i yang bersumberkan wahyu Ilahi. 

KATA KUNCI: Pengurusan Islam, ‘Amal Jama 'i, Kerja Berpasukan. 

ASAS DAN KEFAHAMAN BERKAITAN AMAL JAMAj 

Kerja yang dilakukan secara berjamaah atau berpasukan lebih mendapat keuntungan, 
keberkatan dan juga faedahnya jika dibandingkan kerja secara bersendirian (Al-Hakim, 
2007). Di dalam hadith Nabi Muhammad S.A.W telah pun disebut perumpamaan yang 
jelas tentang kelebihan bermuafakat dalam Jamaah serta kekuatannya, seolah-olah 
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kawanan kambing yang tidak mampu dimakan serigala yang garang tetapi serigala 
tersebut mampu untuk makan serta membaham salah seekor daripada kawanan kambing 
tersebut yang terpisah daripada kelompoknya (Yahya bin Sharaf al-Dln al-NawawI, 
1983). Pepatah Melayu juga ada menyebut tentang perumpamaan di antara kerja yang 
dilakukan secara berkumpulan dan berseorangan seumpama lidi yang satu, mudah untuk 
dipatahkan sebaliknya lidi yang serumpun dan yang diikat susah untuk dipatahkan 
(Mahathir Muhammad,1995). Oleh yang demikian konsep kerja berpasukan adalah 
sesuatu yang diakui oleh insan yang normal bahawa terdapat banyak kebaikannya jika 
dibandingkan dengan sesuatu kerja yang dilakukan secara bersendirian. Sejarah telah 
membuktikan bahawa umat-umat terdahulu mengecapi kejayaan terhadap perancangan 
yang dibuat adalah secara berjamaah. Bahkan galakan itu dituntut supaya sentiasa berada 
dalam jamaah dalam apa keadaan sekalipun dan menepati apa yang dikehendaki 
Rasulullah S.A.W serta mereka yang diiktiraf di kalangan sahabat, tabiin dan para 
ulamak (Abl Na'Im al-Asbahanl, t.t). 

Para Nabi, sahabat, salaf al-salih dan para ulamak melaksanakan kerja secara berjamaah 
samada ketika senang ataupun ketika menghadapi kesusahan. Penerapan konsep kerja 
secara berpasukan yang diatur dengan penuh strategi memudahkan mereka menghadapi 
mehnah dan tribulasi hidup (Abl Na'hn al-Asbahanl, t.t). Sebagai contoh pakatan Nabi 
Musa dan Haron menghadapi firaun seperti yang dirakamkan dalam al-Qur’an 
menggambarkan kesan kerja dan pemuafakatan yang memberi keputusan yang baik 
walaupun terpaksa berhadapan dengan keangkuhan Firaun yang zalim ketika itu. Setiap 
kerja yang dilaksanakan adalah bersumberkan kepada wahyu Allah sebagai rujukan 
kepada mereka (Abu Fida’ Isma'Il, 1999). Agama Islam semenjak daripada dahulu 
menjanjikan kejayaan kepada penganutnya yang sentiasa meletakkan sumber rujukan 
utama iaitu kitab-kitab dan panduan para Rasul bagi menghadapi kehidupan duniawi dan 
ukhrawi (Muhammad bin Futuh al-Hamidi, 2002). Setiap pekerjaan yang dilakukan 
sudah semestinya ada tempat sandaran yang menjadi panduan mereka. Kedatangan para 
Rasul itu sendiri memperlihatkan umat ini amat memerlukan kepada panduan dan tunjuk 
ajar bagi merealisasikan kehidupan mereka sebagai manusia yang bertamadun. 

Firman Allah S WT: 

aUI OlS"" AaJ 

Terjemahan: Sesungguhnya pada diri kamu terhadap Rasulullah S.A.W 

sebagai ikutan yang baik. Surah Al-Ahzab (21: 21) 

Menurut al-QurtubI, yang di maksudkan dengan qudwah (ikutan) itu adalah merujuk 
kepada Nabi Muhammad S.A.W sebagai ikutan dalam semua keadaan sama ada yang 
melibatkan pekerjaan baginda mahupun percakapannya (Muhammad bin Ahmad, 2003). 
Justeru, setiap perancangan dan strategi dalam sesebuah organisasi yang ada, tidak akan 
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terlaksana tanpa wujudnya panduan yang jelas. Ini menggambarkan setiap pekerjaan 
yang dilakukan hendaklah dilaksanakan menurut sumber yang jelas dan beroutoriti. 
Sebab itu setiap amalan yang dilakukan di dalam Islam dikira Ibadah dan mendapat 
pahala, sebaliknya amalan yang dilakukan tanpa merujuk kepada ketetapan syarak adalah 
sia-sia. Perkara ini dinyatakan oleh Allah di dalam al-Qur’an yang berbunyi: 

ijjisrjjij 

Terjemahan:Drm amalan orang-orang kafir itu umpama /atamorgana. 

Surah al-Nur (18:39) 

Ini mengambarkan bahawa setiap amalan yang dilakukan walaupun baik tetapi 
membelakangi syariat adalah sia-sia serta tidak memberi sedikit manfaat pun kepada 
pelakunya (Jalal al-Dln Muhammad, t.t). Oleh yang demikian, kefahaman terhadap kerja 
berpasukan yang dinaungi syariat perlu untuk dipraktik, dihayati dan diamalkan oleh 
umat Islam, agar mereka dapat memahami setiap kerja yang dilakukan itu adalah ibadah 
yang mendapat ganjaran duniawi dan ukhrawi. Pengkaji memberi tumpuan kajian kepada 
konsep 'Amal Jama 7 menurut perspektif al-Qur’an. 


KONSEP 'AMAL JAMA 7 MENURUT PERSPEKTIF ISLAM 

Islam amat memberi penekanan kepada amalan berpasukan atau ‘Amal JamaT dalam 
semua kegiatan hidup samaada bersifat keagamaan ataupun sebaliknya. Gambaran 
terhadap kepentingan kerja secara berpasukan menjadi suatu kemestian (wajib) apabila 
amalan yang ditaklitkan dan diwajibkan kepada setiap individupun diperintah supaya 
dilakukan secara berjamaah seperti solat, apatah lagi hal-hal yang melibatkan kehidupan 
harian (Muhammad Uthman el-Muhammady, 2005). Kerja berpasukan yang perlu 
difahami dalam Islam bukan hanya dikaitkan dengan peningkatan di dalam produktiviti 
dan pencapaian sesebuah pertubuhan atau organisasi. Konsep ‘Amal JamaT dalam Islam 
tidak terhad kepada bekerja secara berpasukanuntuk menaikkan nama organisasi, 
sebaliknya menyentuh aspek kemanusian yang melahirkan sifat insan yang berkualiti dari 
sudut keperibadian, pengamalan sesuatu ibadat dan pengurusan hidup yang ditempuhi, 
sepertimana para sahabat yang terdahulu. Mereka cemerlang dalam semua aspek yang 
diceburi dan pada masa yang sama mereka membawa prinsip hidup bahawa setiap 
amalan yang dilakukan tidak lain hanya kerana mencari keredaan Allah. Sesungguhnya 
perbuatan mereka mendapat pengiktirafan dari Allah SWT yang juga menyifatkan 
mereka adalah orang yang beriman dan beramal soleh bahkan dijanjikan sebaik-baik 
tempat kepada mereka. 

Firman Allah S WT: 
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lS Aip ji-Ajly?r4jjJl j-^>- jl-* (^J-iJjl C->i-J-lv2j( tji-o-Pj Ijdl ^jjjjl 0} 
4jJ j)AJ dJJi iiP Ij-0>jJ jt-4-^ ^JJ' L^J ^4-* QjOjlj^ jU-^l <j-j 


Terjemahan: Sesungguhnya orang yang beriman clan beramal soleh, 
mereka adalah sebaik-baik makhluk. Balasan mereka disisi Allah ialah 
syurga 'Adn (disediakan kepada mereka tempat yang baik) yang mengalir 
dibawalmya sungai dan mereka itu kekal di dalamnya. Allah meredai 
mereka dan mereka redha(di atas nikmat pemberianNya) kepadaNya. 
Balasan yang demikian itu untuk orang-orang yang sentiasa takut kepada 
tuhannya. 


(30:7-8) 


Surah al-Bayyinah 


Berkerja dengan fokus yang terarah dan menjurus kepada mengangkat martabat ummah 
adalah sesuatu yang dituntut. Tertegaknya tamadun Islam adalah berdasarkan kerja 
berpasukan yang dirancang oleh sekelompok manusia yang mendapat pentarbiahan 
agama yang secukupnya. Maka di sana tidak ada perasaan bekerja hanya untuk 
kepentingan peribadi sebaliknya memastikan sahabat-sahabat yang lain turut mengecapi 
kepuasan, keseronokan dan kejayaan dalam melaksanakan tugas yang telah direncanakan. 
Penghayatan sunnah Nabawi dalam kehidupan menyerlahkan lagi semangat dan kasih 
sayang di kalangan mereka. Kesemua ini dilakukan dengan penuh ikhlas, meskipun 
terpaksa mengadai kemahuan serta kepentingan peribadi mereka. 

Firman Allah Ta'ala: 

^ ^ s ' jj o p < u° ji 

p-4 i)lj jJj ->l Ojjjjjj 

Terjemahan: Dan mereka juga mengutamakan orang-orang yang 
berhijrah itu lebih daripada diri mereka sendiri, sekalipun mereka dalam 
keadaan serba kekurangan dan sangat-sangat berhajat. Surah Al-Hashr 
(28: 9) 


Sebenamya tidak terdapat teori yang paling efisyen yang boleh dijadikan ukuran untuk 
melihat sejauhmana keberkesanan kerja berpasukan selain daripada yang terdapat dalam 
agama Islam. Islam tidak menilai sesuatu kejayaan itu hanya menurut persepsi, 
kelaziman, kebiasaan, pembudayaan dan pengalaman sesuatu bangsa. Sebaliknya yang 
menilai kejayaan itu adalah berdasarkan panduan agama Islam itu sendiri. Melalui al- 
Qur’an dan Hadith Nabawi Islam meletakkan pembentukan masyarakat yang berjaya 
ialah mereka yang sentiasa mengutamakan hubungan dengan Khaliq, hubungan sesama 
manusia dan hubungan sesama makhluk sebagai asas kepada kekuatan ummah. Panduan 
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yang jelas dan kaedah yang tepat membuka jalan kepada tercapainya matlamat kejadian 
manusia itu sendiri sebagai orang yang diamanahkan untuk memakmurkan bumi dengan 
agama. Justeru Islam meletakkan kebersamaan dalam melaksanakan kerja secara 
berpasukan penting dan setiap keputusan dibuat secara bersama. 

Firman Allah S WT: 

Terjemahan: Maka segala urusan mereka dilakukan secara bermesyuarat 
sesama mereka. Al-Shura (25:38) 


Keputusan yang dibuat sudah tentu diberkati dan dirahmati oleh Allah SWT.Allah 
sentiasa bersama orang yang inginkan kesejahteraan dalam hidup mereka mengikut acuan 
yang disediakan oleh Allah SWT. Setiap tindak tanduk mereka tidak lari daripada 
panduan yang ditetapkan melalui sumber yang diketahui umum, samada al-Qur’an, 
sunnah, ijmak dan qias. Seruan Allah di dalam al-Qur’an juga tidak memfokuskan kepada 
individu tertentu kecuali para Rasulnya, dan selebihnya disebut wahai orang beriman 
dengan lafaz jamak. Ini menjelaskan bahawa agama Islam lebih mengutamakan sesuatu 
kerja atau amal yang mesti dilakukan secara berjamaah. Oleh yang demikian ummah ini 
dilihat sebagai ummah yang kuat seperti generasi terdahulu apabila setiap pekerjaan 
dilakukan dengan asas dan panduan yang kukuh serta kerja secara jamaT sebagai tuntutan 
hidup yang menjadi pemangkin bagi memastikan perancangan yang dibuat mencapai 
sasaran dan matlamat yang sebenar. 


Firman Allah S WT: 




Terjemahan: Dan hendaklah ada cli kcdangan kamu satu golongan yang 
menyeru ke amh kebaikan dengan menegakkan yang makruf dan 
mencegah kemungkaran dam mereka adalah orcmg-orang yang beroleh 
kemenangan. Ali-Tmran (4:104) 


Tuntutan supaya bersama jamaah adalah sampai kepada tahap kita tinggal keseorangan 
walaupun jama’ah atau pasukan yang dibentuk itu telah hilang matlamatnya yang asal. 
Namun seruan supaya iltizam dengan jamaah masih lagi dituntut atas dasar yang telah 
dilaksanakan oleh jamaah yang wujud sebelum berlakunya penyelewengan. Nabi 
Muhammad S.A.W sendiri mendedahkan keperluan kerja berpasukan seperti hidup dalam 
sebuah kapal, yang memerlukan kerja sama daripada semua pihak agar pelayaran yang 
dibuat berjaya mencapai matlamatnya dan tidak terkandas dalam perjalanan. Tidak wujud 
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individu yang mementingkan dirinya sendiri sehingga sanggup menebuk kapal yang 
akhimya kesemua kelasi di atas kapal tersebut mati kelemasan. Ibarat yang mudah 
difahami seperti yang disebut ialah seseorang yang mengejar faedah peribadi yang segera 
dengan melanggar peraturan dan disiplin akan menyebabkan institusi yang dibina gagal 
membangun dan mengalami kemerosotan, kerugian serta kehancuran (Muhammad 
Uthman el-Muhammady, 2005). 

Oleh yang demikian amalan yang dilakukan adalah berdasarkan kepada amal soleh atau 
kerja berkebajikan yang mewarnai setiap gerak geri kehidupan manusia tanpa melanggar 
batas-batas yang telah ditetapkan oleh syarak. Bekerja secara berpasukan dalam Islam 
bermatlamatkan duniawi dan ukhrawi yang berkait di antara satu sama lain. Akhimya 
melahirkan insan yang sempurna hidupnya, yang dikawal segala aktiviti yang 
dilakukannya oleh agama. Islam meletakan 'amal al-ma'ruf dan nahial-mungkar dalam 
kehidupan harian seseorang sebagai asas kepada apa-apa sahaja pekerjaan yang ingin 
dilakukan. 


'AMAL JAMA 7 DALAM AL-QURAN 

Al-Quran meletakkan kewajipan setiap gerak kerja yang dilakukan secara berjemaah dan 
bersistematik adalah merupakan tuntutan yang mesti dipenuhi oleh setiap kalangan umat 
Islam. 


Firman Allah S WT: 


A K 


oj^ jtoJL ojjiUj jULt OjpOj sjil lSo» 


Terjemahan: Dan hendaklah ada di kalangan kamu satu golongan yang 
menyeru ke arah kebaikan dengan menegakkan yang ma'ruf dan mencegah 
segala kemungkaran dan mereka adalah orang-orang yang beroleh 
kemenangan. Ali ‘Imran (3:104). 


Selain itu, terdapat ayat al-Qur’an yang menyebut secara jelas tentang perintah supaya 
memelihara kesatuan dan melarang daripada berpecah belah. Ini jelas menunjukkan 
bahawa Allah SWT mengutamakan jemaah daripada individu dalam setiap perkara. 
Terdapat perintah khusus tentang kesatuan pasukan seperti rirman Allah SWT: 


OUu \jzlp (3 Ojijllj j^jjjt j-Ut oi 
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Terjemahan: Sesungguhnya Allah mengasihi orang yang berperang untuk menegakkan 
agamaNya di dalam satu jemaah yang tersusun rapi, seolah-olah seperti sebuah 
bangunan yang tersusun kukuh. Al-Saf (61:4) 


Tuntutan bekerja secara jemaah dalam peperangan diberi keutamaan dan dikasihi Allah, 
bagaimana pula dalam keadaan aman, sudah tentu tuntutan itu adalah merupakan suatu 
yang wajib. Mengikut kaedah usul fiqh, keadaan ini disebut sebagai majhum mukhalafah 
yang menjelaskan bahawa semasa tidak aman pun disuruh berbuat demikian, sebaliknya 
jika dalam keadaan aman sudah tentu diberi keutamaan. 


Firman Allah S WT: 

4jU1 ^ 

Terjemahan: Dan berpegang teguhlah kamu dengan tali Allah dan 
janganlah kamu bercerai berai. Ali ‘Imran (3:103). 

Ayat yang ditujukan kepada ummah ini adalah merupakan lafaz jamak (menunjukkan 
ramai) yang menghendaki mereka berpegang, bersatu dan berpadu dengan agama dalam 
setiap tindak tanduk mereka ketika mengharungi kehidupan ini. Terdapat pula ayat yang 
khusus melarang mereka daripada berpecah belah, bercelaru dan bercerai berai dalam 
melakukan setiap pekerjaan mereka. 


Firman Allah SWT: 




Terjemahan: Dan janganlah kamu menyerupai orang yang bercerai berai 
dan berselisih sesuclah datangnya keterangan yang jelcis kepada mereka 
dan bagi mereka cikan ditimpa azab yang peclih. Ali ‘Imran (3:103) 

Ayat ini dan yang sebelumnya dalam surah yang sama memperlihatkan kepada kita setiap 
suruhan Allah pasti ada larangan. Ini kerana sebagai manusia, sudah tentu mereka pasti 
ditempuhi ujian dan cubaan. Maka, setiap cubaan dan dugaan itu tidak akan mampu 
diatasi jika sekiranya mereka tidak melakukannya secara 'Arnal Jamai. Suruhan dan 
larangan Allah juga dapat dikaitkan dengan keperluan bekerjasama menghadapinya. 
Kewajipan perpegang kepada agama juga diberi penekanan dan mempunyai kaitan 
dengan amalan yang dilakukan oleh seseorang. Al-Qur’an mengajar supaya tidak 
berbangga dengan setiap perkara yang ada pada mereka, yang mana perbuatan 
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sedemikian boleh mengakibatkan lahimya sifat-sifat yang tercela dalam diri dan jemaah 
mereka. 


Firman Allah S WT: 

\^jjjJl y* U$£jdJL}\ Cj-* [y a^A^J \ \yL*i\j ajJiJlj 4jjj 


j^jJiJ Cc < -r J j > ' lyilSj 

Terjemahan: Henclaklah kamu (wahai Muhammad dan pengikut- 
pengikutmu sentiasa merujuk kepada Allah dengan mengerjakan amal- 
amal bakti), bertaqwalah kamu kepadanya dan dirikanlah solat dan 
janganlah kamu termasuk orang-orang menyekutukan Allah, iaitu mereka 
yang memecah belahkan agama dan menjadi beberapa golongan malah 
setiap golongan berbangga dengan apa yang ada pada mereka. Al-Rum 
(30:31-32). 


Justeru, di dalam al-Quran juga dimuatkan secara jelas kepada ummah ini, supaya mereka 
melaksanakan sesuatu mestilah tidak lari daripada tuntutan duniawi dan ukhrawi. Jika 
mereka menghendaki suatu formula atau tindakan dalam urusan mereka, maka kaedah 
permesyuaratan hendaklah dilakukan. 


Firman Allah S WT: 


< i 0 ** I \^M S o * ' Os / 4 0 Jt °\^ 


Terjemahan \Mereka melakukan urusan mereka dengan bermesyuarat di 
kalangan mereka. Al-Shura (42:38) 


Oleh yang demikian mesyuarat yang hendak dilakukan sudah tentu dilakukan secara 
’Amal Jama T. Amalan ini merupakan amalan yang dilakukan semenjak dahulu lagi oleh 
para sahabat r.a. Sebagai contoh, pernah berlaku di zaman Nabi Muhammad S.A.W suatu 
ketika para sahabat bermesyuarat tentang maksud Surah al-Nasr maka Saidina 'Umar 
membawa bersamanya ibn 'Abbas r.a, lalu dipertikai oleh sahabat yang lain kerana bagi 
mereka apalah sangat ada pada kanak-kanak ketika memberi pendapat. Di waktu itu, ibn 
'Abbas masih kanak-kanak, tetapi pendapat yang diberikan olehnya adalah lebih tepat 
daripada Sahabat yang lain (Al-Bukhari, 2000). Ini menunjukkan di dalam Islam, ruang 
yang diberikan bagi menyelesaikan permasalahan yang berlaku adalah secara 
bermesyuarat dan bekerja sama sebagai satu pasukan. Ia merupakan satu tuntutan yang 
jelas meskipun melibatkan golongan kanak-kanak jika kanak-kanak tersebut mempunyai 
kebijaksanaan dalam memutuskan sesuatu perkara. 
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Setiap perkara yang melibatkan perselisihan faham atau suasana kritikal, umat ini dituntut 
supaya mencari kata sepakat dengan menjadikan agama sebagai sandaran mereka. 


Firman Allah S WT: 






Terjemahan: Jika kamu berselisih faham dalam sesuatu perkara maka 
kembalilah kepada Allah dan Rasul, jika sekiranya kamu beriman kepada 
Allah dan hari akhirat. Yang demikian adalah lebih baik (bagi mu) dan 
lebih elokpula kesudahannya. Al-Nisa’ (4:59) 


Selain itu, juga terdapat larangan yang menunjukkan sesuatu umat itu akan hilang 
kekuatan serta lemah semangat mereka, apabila tidak ada kesepakatan dalam 
melaksanakan tugas harian mereka. 


Firman Allah S WT: 

jjlji L^Jl aUI jj IjJjOaJLS Ijpjllj aJjAijJ 4 JJI IjAUslj 


Terjemahan: Dan taatlah kamu kepada Allah dan Rasulnya, janganlah 
kamu berbantah-bantah, kalau tidak nescaya kamu menjadi lemah 
semangat dan hilang kekuatan kamu kemudian bersabarlah menghadapi 
kesusahan dengan cekal hati. Sesungguhnya Allah bersama orang-orang 
yang bersabar. Al-Anfal (8:46). 


Agama diambil sebagai panduan serta kerjasama dalam kumpulan sebagai ikatan, maka 
setiap langkah yang dibuat sudah pasti mengukuhkan lagi semangat berpasukan. Setiap 
ayat al-Quran yang diturunkan sudah pasti meletakkan asas kerjasama dan kerja secara 
’Amal Jama T sebagai ikatan dalam menyatukan ummah ini.Oleh yang demikian, ummah 
ini dilihat sebagai ummah yang kuat seperti generasi terdahulu, apabila setiap pekerjaan 
dilakukan dengan panduan yang kukuh. Kerja yang dilakukan pula secara berjemaah 
sebagai tuntutan hidup. Kesemua ini dilaksanakan bagi memastikan perancangan yang 
dibuat mencapai sasaran dan matlamat yang sebenar. Ikatan akidah yang kuat dapat 
menyatukan umat ini dalam melaksanakan tugas harian mereka. 
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BILANGAN AYAT AL-QURAN BERKAITAN 'AMAL JAMA 'I 

Jadual di bawah menunjukkan taburan ayat-ayat berkaitan dengan ‘Amal Jamai yang 
telah dikodifikasikan ( tacjnin ) melalui al-Mujam al-Mawdui li ayat al-Qur’an al-Karim 
(Subhi ‘Abd al-Rauf ‘Asr, 1990) serta tafsiran para ulama tentang ayat-ayat yang 
menunjukan perlunya bekerja secara ‘Amal Jamai dalam setiap amalan yang dilakukan. 
Bermula dengan paparan secara keseluruhan tentang ‘Amal Jamai mengikut apa yang 
terdapat dalam jadual yang dinyatakan di bawah. Turut dinyatakan bilangan surah, ayat 
al-Qur’an, nombor ayat dan perkataan yang membawa makna Amal Jama'i serta jumlah 
keseluruhan ayat yang signifikan dengan 'Amal Jama 'i. 


JadualBerkaitan Taburan Jumlah Bilangan Ayat-Ayat Tentang 'Amal Jama 'i 

Dalam Al-Qur’an 


Bil 

Nama Surah 

Jumlah Ayat Tentang 

'Amal Jama'T 

Nombor Ayat 

Perkataan dan Makna 

'Amal Jama'T 

1 

Surah al-Baqarah 

1 

218 

Orang-orang yang 
berjihad 

2 

Surah Ali 'Imran 

4 

103, 104, 159, 195 

Berpegang teguh, satu 
golongan yang 
berdakwah, 
bermesyuarat dan 
berperang 
mempertahankan 

agama 

3 

Surah al-Nisa' 

3 

59, 89, 100 

Membuat keputusan 
bersama, tidak 
bersekongkol dan 
bersama pada perkara 
mungkar dan hijrah 

membela dan 

menegakkan Islam. 

4 

Surah al-Maidah 

1 

2 

Tolong Menolong 

5 

Surah al-Anfal 

3 

72, 74, 75 

Meminta pertolongan, 

bantu membantu dan 

kebersamaan 

6 

Surah al-Ahzab 

1 

22 

Terus beristiqamah 

7 

Surah al-Nahl 

1 

41 

Hijrah kerana 
mempertahankan 
agama Allah 
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8 

Surah al-Kahf 

1 

95 

Tolong menolong 
dengan kekuatan 

tenaga 

9 

Surah al-Naml 

2 

29, 32 

Berkongsi berita dan 
berkongsi maklumat 

10 

Surah al-'Ankabut 

2 

59, 69 

Hijrah kerana 
mempertahankan 
agama, beristiqamah 
dan bersungguh- 
sungguh 

mempertahankan 

agama 

11 

Surah al-Qasas 

1 

35 

Beristiqamah 

12 

Surah al-Saffat 

2 

99, 173 

Berkerjasama dan 

bermuwatakat 

13 

Surah al-Zumar 

1 

10 

Berkongsi maklumat 

14 

Surah Ghafir 

3 

51, 55, 77 

Bekerjasama, 
beristiqamah dan 
mempercayai 

15 

Surah al-Shura 

1 

38 

Bermesyuarat 

16 

Surah al-Fath 

2 

27, 29 

Kepercayaan terhadap 
janji yang pasti dan 
berkongsi maklumat 
dan berkasih sayang 

17 

Surah al-Dhukhan 

1 

21 

Beristiqamah 

18 

Surah al-Hujurat 

2 

9, 10 

Bermuwafakat dan 

percaya mempercayai 

19 

Surah al-Dhariyat 

1 

50 

Beristiqamah 

20 

Surah 

al-Mujadalah 

1 

21 

Berkerjasama 

21 

Surah al-Hashr 

1 

8 

Berkongsi kesenangan 

22 

Surah Mumtahinah 

1 

10 

Pengorbanan 

23 

Surah al-Saf 

2 

4, 14 

Berkerjasama, 
pengorbanan dan 
pertolongan 

24 

Surah al-Talaq 

1 

6 

Kebersamaan 

25 

Surah 

al-Muzammil 

1 

20 

Kebersamaan 

26 

Surah 

1 

5 

Komitmen terhadap 
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al-Muddathir 



perintah 

Jumlah 

41 




Terdapat sebanyak 41 ayat tentang Amal Jama 7 dalam surah yang pelbagai menceritakan 
tentang perintah dan larangan dalam bentuk jama’. seperti jadual di atas. Setelah 
dipaparkan jadual secara umum berkaitan ‘Amal Jamal, pengkaji membahagikan pula 
jadual ini, kepada tiga elemen ‘Amal Jamd 7 yang merangkumi elemen kepercayaan, 
perkongsian dan komitmen. 


Jadual Berkaitan Taburan Jumlah Bilangan Ayat-Ayat Tentang 'Amal Jamah 
dalam Surah Tertentu Berkaitan Elemen Kepercayaan 


Bil 

Nama Surah 

Jumlah Ayat Tentang 
Kepercayaan 

Nombor Ayat 

Perkataan dan Makna 

'Amal Jama'7 

1 

Surah al-Anfal 

1 

75 

Kebersamaan dan 

percaya-mempercayai 

2 

Surah al-Alizab 

1 

22 

Bekerja di atas dasar 
kepercayaan 

3 

Surah al-Saffat 

3 

171, 172, 173 

Kepercayaan terhadap 
kerja, keyakinan dan 
kesanggupan 

4 

Surah Ghafir 

3 

51, 55, 77 

Kebersamaan dalam 

melakukan pekerjaan, 
kepercayaan terhadap 
janji yang berbentuk 
spiritual 

5 

Surah al-Fath 

1 

27 

Kepercayaan terhadap 
janji yang pasti 

6 

Surah 

al-Mujadalah 

1 

22 

Kepercayaan yang 

melibatkan amal 

perbuatan 

7 

Surah al-Saf 

2 

4, 14 

Kepercayaan terhadap 
pembelaan agama dan 
kesanggupan yang 
tiada had terhadap 

agama 

8 

Surah al-Talaq 

1 

7 

Kepercayaan terhadap 
janji 


Jumlah Ayat 

13 
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Terdapat sebanyak 13 ayat al-Quran berkaitan elemen kepercayaan seperti yang 
dipaparkan dalam jadual di atas. 


Jadual Berkaitan Taburan Jumlah Bilangan Ayat-Ayat Tentang ‘Amal Jamah 
dalam Surah Tertentu Berkaitan Elemen Perkongsian 


Bil 

Nama Surah 

Jumlah Ayat Tentang 
Perkongsian 

Nombor Ayat 

Perkataan dan Makna 

'Amal Jama'J 

1 

Surah Ali 'Imran 

2 

103, 104, 159 

Perkongsian material 
dan spiritual, 
perkongsian 

kebolehan dan 

berkongsi setiap 
perkara dalam 
pekerjaan 

2 

Surah Yusuf 

1 

54 

Berkongsi kepakaran 

3 

Surah al-Naml 

2 

29, 32 

Berkongsi maklumat 
dan berkongsi ilmu 

4 

Surah al-Shura 

1 

38 

Berkongsi setiap 
urusan perkerjaan 

5 

Surah al-Maidah 

1 

2 

Berkongsi kebaikan 
dan menentang 
kemungkaran 

6 

Surah al-Kahf 

1 

95 

Berkongsi kesusahan 
dan kesenangan 

7 

Surah al-Qasas 

1 

35 

Berkongsi kebolehan 

8 

Surah al-Fath 

1 

29 

Berkongsi maklumat 
dan berkasih sayang 

9 

Surah al-Hujurat 

2 

9, 10 

Perkongsian tindakan 
dan perkongsian iman 

10 

Surah al-Anfal 

1 

72 

Perkongsian material 
dan spiritual 

11 

Surah al-Nisa' 

1 

59 

Perkongsian masalah 
dan penyelesaiannya 

menurut Islam 

Jumlah Ayat 

14 




Terdapat sebanyak 14 ayat al-Quran berkaitan elemen perkongsian seperti yang 
dipaparkan dalam jadual di atas. 


594 




Jadual Berkaitan Taburan Jumlah Bilangan Ayat-Ayat Tentang 'Amal Jama 'i 
dalam Surah Tertentu Berkaitan Elemen Komitmen 


Bil 

Nama Surah 

Jumlah Ayat Tentang 

Komitmen 

Nombor Ayat 

Perkataan 

dan Makna 

'Amal Jama'i 

1 

Surah al-Baqarah 

1 

218 

Komitmen dalam 

melaksanakan tugas 

2 

Surah Ali -'Imran 

1 

195 

Komitmen yang 

mendalam dalam 

mempertahankan 

Islam 

3 

Surah al-Nisa’ 

2 

89, 100 

Komitmen terhadap 

tindakan 

4 

Surah al-Anfal 

3 

72 ,74,75 

Komitmen dalam 

melaksanakan 

tindakan dan tugasan 

5 

Surahal-Nahl 

1 

41 

Komitmen terhadap 
perintah Allah 

6 

Surah al-'Ankabut 

2 

59,69 

Komitmen terhadap 
agama walaupun 
menempuhi ujian 
yang hebat 

7 

Surah al-Dhariyat 

1 

50 

Komitmen terhadap 
perintah Allah 

8 

Surah al-Hashr 

1 

8 

Komitmen terhadap 
perintah Allah 

9 

Surah 

al-Mumtahinah 

1 

10 

Komitmen terhadap 
perintah Allah 

10 

Surah 

al-Muddathir 

1 

5 

Komitmen terhadap 
perintah Allah 

Jumlah Ayat 

14 




Terdapat sebanyak 14 ayat al-Quran berkaitan elemen komitmen seperti yang dipaparkan 
dalam jadual di atas. 


KESIMPULAN 

Al-Quran sebagai sumber yang utama menjadi panduan kepada kehidupan manusia. 
Ikatan akidah yang kuat dapat menyatukan umat ini dalam melaksanakan tugas harian 
mereka. Terbukti dalam sejarah bahawa kejayaan sesebuah persatuan atau jamaah itu 
hanya di atas semangat dan kekuatan material semata-mata, yang akhirnya melahirkan 
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generasi yang gagal menemui kepuasan dan keseronokan dalam hidup mereka. Mereka 
yang bekerja secara berpasukan mempunyai kesanggupan untuk menghadapi kesukaran 
dan cabaran hidup walaupun berdepan dengan bahaya yang menanti. Pemahaman yang 
betul dalam agama membuatkan mereka saling berpadu dalam melakukan tindakan. 
Kebersamaan dalam tindakan dan perlakuan dijadikan asas dan dilihat sebagai suatu 
kaedah yang penting dalam menjayakan cita-cita mereka. Perkongsian maklumat yang 
jelas menyerlahkan lagi tindakan mereka. Justeru kerja secara berjamaah adalah suatu 
tuntutan dalam Islam. Umat kini perlu melihat kembali kecemerlangan umat yang 
terdahulu adalah berasaskan kepada kerja secara berjamaah. Sesuatu kebijaksanan itu 
merupakan barang yang tercicir yang perlu diambil oleh ummah ini di mana sahaja 
didapatinya. Menjadi kerugian yang amat sangat apabila hak dan barang milik umat 
Islam ditinggalkan sebaliknya milik orang lain dijadikan panduan kepada mereka. 
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KALIMAH ‘BASARA’ DAN MAKNA LATEN DALAM SURAH AL-BAQARAH 


Norzulaili Mohd Ghazali, Robiatul Adawiyah Mohd@Amat, Noorazma Mohamad Khassim,Mohammad 
Widus Sempo, Hishomudin Ahmad, Rosalina Abdul Salam, Norazimas Idayu Ahmad, Nor Wahida 
Mohamed, Ikmal Hafiz Jamal, Juliyana Junaidi 


ABSTRAK 


Al-Quran al-karim adalah kitab yang agung dan unggul. Kecantikan susunan isi kandungan al-Quran boleh 
dilihat daripada aspek pemilihan perkataan dan penyusunan ayat-ayatnya. Keistimewaan al-Quran ini perlu 
diketengahkan agar kehebatan mukjiz.at kitab suci ini lebih dapat dihayati. Justeru, kertas kerja ini cuba 
menyingkap kehebatan susunan al-Quran daripada sudut perkataan yang terkandung di dalamnya. Kajian 
sedia ada berkaitan perkataan al-Quran tidak menyeluruh kerana ia hanya tertumpu kepada perkataan itu 
sahaja dan tidak tidak merangkumi makna laten. Sedangkan penulisan ini akan mengekstrak sesuatu 
perkataan dalam konteks yang lebih luas iaitu mengaitkannya dengan makna laten yang merangkumi 
kepelbagaian yariasi perkataan (musytaqat), sinonim dan antonim bagi perkataan tersebut. Bagi 
melengkapkan penulisan, kajian memberi fokus kepada perkataan ‘basara ’ di dalam surah al-Baqarah 
berdasarkan Multi-Hubungan Semantik Laten Analisis (LSA). Ayat-ayat yang mengandungi kalimah 
“basara” beserta musytaqat, sinonim dan antonim akan dikupas dan dikatogerikan mengikut skop 
perbahasan tertentu. Kertas kerja ini bersifat kualitatif dan ia yang menggunakankaedahanalisisteks 
dengan menggunakan perisian Atlas.ti. Dapatan kajian menunjukkan baliawa perkataan ‘basara’ 
berdasarkan Multi-Hubungan Semantik Laten Analisis (LSA) memiliki kekerapan pengulangan yang 
tersendiri. “Basara ” dan musytacjcitnya diulang sebanyak 9 kali. Sementara perkataan mjdan yLbeserta 
pecahannya yang merupakan sinonim bagi perkataan “basara” disebut sebanyak 23 kcdi. Sementara 
perkataan ^yang merupakan antonim perkataan “basara” diidang sebanyak dua kcdi. Skop perbahasan 
ayat-ayat ini merangkumi sifat Allah (asma al- husna) dan perihal orang muslim, munajik dan kafir. 


Kata kunci: Basara, Multi-Hubungan, al- Baqarah 


PENDAHULUAN 

al-Quran adalah kitab suci yang diturunkan oleh Allah kepada umat Islam di seluruh dunia 
yang telah diturunkan kepada Nabi Muhammad SAW secara berperingkat-peringkat melalui 
utusan Allah , Jibril dalam bahasa Arab (al-Qattan, 2000). al-Quran juga merupakan petunjuk 
bagi umat manusia dalam mengatur dan kehidupan yang lebih sejahtera dan sempurna 
(Hartoyo, 2009). Antara gaya susunan al-quran ialah dengan cara pengulangan perkataan 
mahupun ayat. Pengulangan perkataan dalam Al-Quran adalah untuk menekankan beberapa 
kata kunci di samping membangkitkan rasa kesedaran kepada para pendengarnya (Mohd 
Ismail Bin Mustari & Norshaiful Azhar Bin Mohammat Nor, 2009). 

Sesuai dengan sifat al-Quran hudan linnas (petunjuk jalan bagi manusia), maka ia perlu 
difahami dengan betul dan mendalam. Antara cara untuk memahami ayat-ayat al-Quran ialah 
dengan mengamati makna perkataan-perkataan yang terdapat di dalamnya. Kertas kerja ini 
cuba mengekstrak makna kalimah “basara” dalam surah al-Baqarah dengan memberi fokus 
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kepada aspek makna laten perkataan ini berdasarkan pecahannya daripada sudut morfologi, 
sinonim dan antonim. Ayat-ayat yang mengandungi kalimah “basara” berserta pecahannya 
daripada sudut morfologi, sinonim dan antonim akan dikeluarkan dan akan dikategorikan 
mengikut skop perbahasan yang sesuai dengan makna kontekstual bagi ayat-ayat tersebut. 

Kajian seumpama ini amat penting dilakukan kerana pengekstrakan perkataan di dalam 
al-Quran hanya berdasarkan semantik dan pencarian berasaskan perkataan sahaja dan 
tidak menyeluruh. (Hikmat Ullah Khan, 2013; Yauri, 2013; Saad, 2009; Al-Khalifa, 
2009; Sherif, 2012; Saidah Saad, 2010). Pendekatan 


Fokus kajian hanyalah tertumpu kepada perkataan “basara” di dalam surah al-Baqarah. Surah 
al-Baqarah ialah surah madaniyyah. Sebahagian besar surah Al-Baqarah diturunkan pada 
permulaan tahun hijrah, kecuali ayat 281 yang mana ia diturunkan di Mina pada Haji Wada’ 
(Haji Nabi Muhammad S.A.W. yang terakhir) (Mustaffa, 2003). Surah ini dinamakan Al- 
Baqarah kerana di dalamnya disebutkan kisah penyembelihan lembu betina yang 
diperintahkan Allah kepada bani Israel (Mustaffa, 2003): 


jiJ l+SjJ Jili 1% L4JI t\ Jll 6 LjJjJ U d JJuj lIJ IjJll 


Terjemahan: “Mereka berkata lagi: "Pohonkanlah kepada Tnhanmn untuk kami, 
supaya diterangkanNya kepada kami apa warnanya?" Nabi Musa menjawab: 
"Bahawasanya Allah berjinnan: Bahawa (lembu betina) itu ialah seekor lembu 
kuning, kuning tua warnanya, lagi menyukakan orang-orang yang melihatnya ” (al- 
Baqarah:2, . 

MAKNA LATEN SEBAGAI MEDIUM MEMAHAMI AL-QURAN 

Laten bermaksud tersembunyi, terpendam dan tersorok (Kamus Dewan, 2008). Difahami 
daripada definisi ini, makna laten adalah makna yang perolehi bukan daripada zahir 
perkataan tetapi merangkumi makna yang ada hubungan dengan perkataan tersebut. 

Laten berkait dengan Latent Semantic Analysis (LSA) yang merupakan satu teknik 
sepenuhnya bersifat automatik untuk mengekstrak dan membuat kesimpulan hubungan 
penggunaan konteks jangkaan perkataan dalam sesuatu petikan (Landauer & Foltz, 1998). 
Mengikut (Alvinge, n.d.), LSA bukan teori yang lengkap dengan makna, tetapi ia adalah satu 
teori dan mekanisme untuk mewujudkan dan menganalisis semantik. Latent Semantic 
Analysis (LSA) ialah suatu teori dan kaedah pengekstrakan untuk menggambarkan makna 
sesuatu perkataan (TK Landauer, DS McNamara, S Dennis, 2013). Daripada Manurung, n.d., 
LSA merupakan teknik yang diaplikasikan dalam korpus yang menganalisis teks dengan 
pendekatan machine learning statistic. Analisis teks yang dilakukan bertujuan untuk 
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mengkaji pola atau hubungan tersembunyi ( latent ) dari makna antara perkataan ( term ) dan 
pelbagai teks yang mengandungi perkataan tersebut. LSA juga adalah satu teori dan 
mekanisme yang digunakan untuk mengeluarkan dan menganalisis semantik. Dari segi 
istilah, perkataan semantik berasal daripada Yunani, “semantikos” yang bermaksud penting 
atau bererti. Istilah semantik mula diperkenalkan oleh M.Breal daripada perkataan Perancis 
semantique. Semantik ialah bidang yang mengkaji dan menganalisis makna perkataan dan 
ayat (Institut Pendidikan Guru, 2012). 

Mengikut Manurung, LSA berfungsi berdasarkan pola kemunculan kata secara bersamaan 
(co-occurrence) dalam konteks tertentu. Dengan sebab itulah, hasil yang diperoleh dari LSA 
dapat mewakili cara kerja manusia dalam menganalisis teks seperti menentukan sinonim atau 
antonim perkataan dan pengekstrakan maklumat daripada sesuatu teks (Manurung, n.d.). 

Sinonim merupakan salah satu daripada jenis-jenis relasi makna. Sinonim ialah perkataan 
yang mempunyai makna yang sama dari segi makna nahu tetapi berbeza daripada segi makna 
leksikal. Ia memberi maksud sebagai hubungan semantik yang menyatakan adanya 
kesamaan makna antara satu satuan ujaran dengan satuan ujaran lainnya (Ekawati, 1965). 
Istilah sinonim digunakan untuk merujuk kepada perkataan yang mempunyai makna yang 
sama dari segi makna nahu tetapi berbeza daripada segi makna leksikal manakala istilah 
antonim pula merujuk kepada perkataan yang mempunyai makna yang berlawanan (Institut 
Pendidikan Guru, 2012). 

Sementara antonim bermaksud hubungan semantik dua buah satuan ujaran yang maknanya 
menyatakan kebalikan, pertentangan dengan ujaran yang lain (Ekawati, 1965). Antonim ialah 
perkataan yang mempunyai makna yang berlawanan. 

Skop perbahasan LSA turut merangkumi hiponim iaitu perkataan yang maknanya sebahagian 
daripada makna perkataan lain. Ia juga turut melibatkan homonim iaitu perkataan yang 
mempunyai bentuk dan bunyi yang sama tetapi maknanya berbeza, polisemi iaitu perkataan 
yang mempunyai makna yang banyak dan peribahasa iaitu beberapa perkataan yang 
mempunyai satu makna. (Institut Pendidikan Guru, 2012). 

Berdasarkan huraian di atas, difahami bahawa dengan teknik LSA kita boleh membuat kajian 
semantik sesuatu perkataan daripada dimensi yang pelbagai. Justeru, teknik ini perlu 
diaplikasikan untuk mengkaji semantik perkataan di dalam al-Quran. Justeru, kertas kerja ini 
memberikan fokus kepada perkataan “basara” sebagi sampel kajian, memberi fokus kepada 
dua jenis pecahan LSA iaitu sinonim dan antonim dan ditambah dengan pecahan perkataan ini 
daripada sudut morfologi. 
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MAKNA LATEN BAGI KALIMAH “BASARA” 


Merujuk kepada perbincangan diatas, maka dapat disimpulkan bahawasanya makna laten 
merangkumi pecahan daripada sudut morfologi, sinonim, antonim, hiponim, holonim dan 
sebgainya bagi sesuatu perkataan. Kesemua pecahan ini dapat membantu untuk 
mengenalpasti perkataan ataupun petikan yang mempunyai kaitan dengan sesuatu 
perkataan yang diingini. Namun, kertas kerja ini hanya akan memfokus kepada tiga jenis 
bentuk laten iaitu pecahan daripada sudut morfologi ( musytaqat ), sinonim dan antonim. 

Secara umunya, “basara” dari segi bahasa merujuk kepada dua makna iaitu: 1. 
Penglihatan, 2. pengetahuan (Al-Saifiyyah, 2011). al- Zamakhsyari (2003), mendefinisikan 
“basara” sebagai penglihatan dengan mata dan juga penglihatan dengan akal. Manakala Ibn 
Manzur di dalam kitabnya “lisan al- ‘Arab ” mendelrnisikan perkataan “basara” 
sebagaipenglihatan yang merupakan salah satu daripada pancaindera manusia. 

Berbeza daripada definisi dari sudut bahasa, “basara” di dalam al-Quran tidak hanya 
tertumpu kepada kedua makna yang telah dibincangkan tadi tetapi ianya juga merujuk 
kepada makna yang lebih luas dan pelbagai bergantung kepada kedudukan dan kesesuaian 
makna terhadap ayat tersebut. 

Berikut adalah makna “basara” yang dapat disesuaikan dengan konteks sesuatu ayat di 
dalam AL-Quran (Al-Saifiyyah, 2011): 


1. Penglihatan zahir dari mata 




Terjemahan: “Mereka Itulah orang-orang yang hati, penclengaran dan 
penglihatannya telah dikunci mati oleh Allah, dan mereka Itulah orang-orang yang 

lalai 


2. Pengetahuan akan sesuatu 


^ V £ \jy^ 2 j 4JJI jlSj IjjJl UjIjj 4UI lljjJl JjjJ jSSe y» 
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Terjemahan: "Barangsiapa yang menghendaki pahala di dunia saja (maka ia 
merugi), karena di sisi Allah ada pahala dunia dan akhirat. Dan Allah Maha 

mendengar lagi Maha melihat”. 


3. Saksi/ bukti 


> £ 




Terjemahan: “bahkan manusia itu menjadi saksi atas dirinya sendiri ”. 

4. Pendapat atau pengajaran 


jU42J ->i 

^ * £ 


Terjemahan: “Sesungguhnya telah datang dari Tuhanmu bukti-bukti yang terang; 
Maka Barangsiapa melihat (kebenaran itu. Maka (manfaatnya) bagi dirinya 
sendiri; dan Barangsiapa buta (tidak melihat kebenaran itu), Maka 
kemudharatannya kembali kepadanya. Dan aku (Muhammad) sekali-kali bukanlah 

pemelihara(mu) ”. 


5. Ketahaman/ gambaran dari akal/ konsep 


£ ^ jjJjLaj 'j jjjlS”" jJj ^ S ' J C— jLi-Jj j jji 


Terjemahan: “dan di antara mereka ada orang yang melihat kepadamu, apakah 
dapat kamu memberi petunjuk kepada orang-orang yang buta, walaupun mereka 
tidak dapat memperhatikan ”. 
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6. Perasaan dari hati 


^ dJ-P d\ĔT ^U-dJl SlJjjJiJ J. 0 } J-lf- 4 j Jjl! JpJ L« oi-aJ 'yj 


Terjemahan: “dan janganlah kamu mengikuti apa yang kamu tidak mempunyai 
pengetahuan tentangnya. Sesungguhnya pendengaran, penglihatan dan hati, 

semuanya itu akan diminta pertanggungan jawabnya ”. 


Pecahan 

Perkataai 

“basara” 

Ayat Quran 

No. 

Ayat 


7~S - — 7 - - p 

Jsj 0 iJs-j J4jli a1!I 

< >' ^ * ° 

p L_ r - > 1 -i.p ojLJUp 0 

(2:7- 

: 8 ) 


aUI aJJ>- Ia <lj£.LL?I L 0 J 3 Iju JSjju>>l (_^JJl jjLjS"” j^ 1 

•J 9J | 5< J*.» - , 

oUlb j 

(2:17) 


^JUl IS^j a_ 5 Iju^a $.LL?I Ui5" |%jbjU~^g >1 c 3 jUl ^ISsj 

jjUi $■ l 5 ^" j} ^■^j^«»£>l j aUI $.Ljl> jJj Ij^li 

( 2 : 20 ) 

JT&. 

^J ^jj : -...- : Ij5jm>l jjjJl u/ 41 ^^ 1 

, s> ^ -a ^ 0 3 __ 

3r jj^ 2 j aUIj : -...- : 3^*4 LM u-^liiJl A>j>j£ jjfc L«j ajlU LjjJl jXUu 

, * 

jjUutj 

(2:96) 


a_lp oj-L^- jl>- ^_5Cw*ujj^ Ijij-lj Uj ; ..... ; oLSjJl IjjTj oMtUl Ij-Uslj 

jj^ 2 J jG* aUI j| : -...- : aUI 

( 2:110 
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j~J 2J 

jd j! S\j\ jUj>- 

jjj 'y 6 L3jj*_UL jjSj ^j-^jj U ^JjxJl ^lpj 6 <LpLj>jJl 

o o ✓ ^ x 55 i* - * 1 ••' -* i« x ^ ^ 5* 

OjljJl ^Lpj d-lijj aJ ^jJjj* jij L^jJjj ojJlj jLj2j ^ ' : ... : ' LgS-^j *yi 

, ^ x ^ ^ ^ ^ 0 ^ j ^ ^, 

j^j ; ..... ; L^IIp ^Al>- jJLjJJ ^jp ISIjl 0 L 3 ; ..... ; iJ3Ji 

^jT LS ^JlL iSl jiulp ^ jlWj! j^jiLJ jl ^jl 

s ^ s ' \i 

J**£ > Lc aUI l)I jAJ-plj 4 JJI IjJjlj ' : .... : ' l3jj^JL 

(2:233; 


Lljji L« Jli^ Ajajj jcjji -Lij j! ojj 

_jji! jjixj jlj ; -...- ; ^TSLJl oOJLp c^jJ^ jS-*j j! OjjL*j 0 ! 

j**£j 0 jUl^j Lc aUI o| ; -...- ; j^-Ls ^jT/g <8 ll IjojJ jlj ; ..... ; (LjAiU 

(2:237 

j *«&! 

u>r jJLjS”” j ^^i)! jj LuOJj UJl oLJ?j« £.L*UI i_X j«! OjSjU j^jJi ^jU^j 

S5 ^ ^ ^ £5 ^ g ^ 'e 

x lUlj ; ..... ; ^jjlj l^! <|( g1 oL o^-^-L 5 L$l5l C- 0 T 3 ^jjlj L^jL/g! ®jJjj 

„ j> , 

j*«£\ j jJUju 

(2:265 


Manakala sinonim kalimah “basara” dapat digambarkan seperti dalam jadual berikut: 


Perkataan 

Makna 


Penglihatan menggunakan mata, pengetahuan (Ibn Manzur, 1414H) 


Pancaindera barkait dengan mata (Ibn Manzur, 1414H) 

ej^is 

Merapatkan kelopak mata (jelingan) (Ibn Manzur, 1414H) 


Mengintai (Ibn Manzur, 1414H) 
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5 Terpegun/terpesona (Ibn Manzur, 1414H) 

Jadual 1: Sinonim Kalimah “Basara” 

Sementara antonimkalimah “basara” dapat digambarkan seperti dalam jadual berikut: 


Perkataan 

Makna 

‘Amaa 

Buta secara keseluruhan (Ibn Manzur, 1414H) 

Kamhun 

Buta sejak dilahirkan (Ibn Manzur, 1414H) 


Jadual 2: Antonim Kalimah “Basara” 


LATEN KALIMAH “BASARA” DI DALAM SURAH AL-BAQARAH 

Sebagaimana yang dijelaskan sebelum ini, perbincangan hanya tertumpu kepada laten 
kalimah “basara” daripada aspek pecahan variasi perkataan ( musytaqqat ), sinonim dan 
antonimnya sahaja. Berikut adalah perincian bagi setiap ketegori ini. 

Kalimah “basara” Berdasarkan Pecahan Variasi Perkataan ( musytaqqat ) Di 

Dalam Surah al-Baqarah 

Pecahan variasi perkataan bagi kalitnah “basara” yang terdapat di dalam surah al-Baqarah 
dapat digambarkan seperti berikut: 


Pecahan 

Variasi 

Perkataan 

KEKERAPAN 


1 


5 

e 

*-AjUj2jI 

3 


605 





Jadual 2: Kalimah “basara” Berdasarkan Pecahan Variasi Perkataan (musytaqqat )Di Dalam Surah 
al-Baqarah 

Jadual di atas menunjukkan bahawa berdasarkan pecahan variasi perkataan (, musytaqqat ) 
bagi kalimah “basara” di dalam surah al-Baqarah merangkumi tiga perkataan iaitu; 

e 

pertamai^jUah, kedua:Jjj-^> dan ketiga perkataan . Kekerapan pengulangan bagi 
setiap perkataan pula berbeza antara satu sama lain. Perkataan Jjj-^hanya disebut sekali 

e■ 

sahaja. Manakala perkataan jy^disebut sebanyak 5 kali dan perkataan *-*jU^Jdiulang 
sebanyak lima kali. 

Taburan Perkataan “basara”Berdasarkan Pecahan Variasi Perkataan ( musytaqqat ) 
Di Dalam Surah al-Baqarah 

Berikut adalah jadual taburan perkataan “basara” berdasarkan pecahan variasi perkataan 
( musytaqqat) sebagaimana yang terdapat di dalam ayat surah al-Baqarah : 


Pecahan 

Perkataan 

“basara” 

Ayat Quran 

No. Ayat 


o a ^ — o ^ t 

O ilil 

* ' *' ^ * ° 

Terjemahan: 

(2:7-:8) 

Jjj-AJ 

S f.'\ g ^ ^ ^ 

ilJl L» L^-Ls IjIj 

X 0 £ AJI - x J, 

0U_Lb (J 

(2:17) 
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i-Ibl 4-i iCjz\ \jiiS' ^AjUaj^ JjjUi s\&j 

^Ip aIII jj ^-&jUflUj *~j C—wA*lj aUI $.L>> jJj ij-«iJ ^ ^ \s* 

S-J* ^ 


(2:20) 


jr^. 


Jjj O \jzyZA jJ*\ a LSS- ^llil y?y~\ yjAstyij 
1)1 yliiJl 3 ^ u 3 3^ , 2uJ i y*-*j jJ 

l )jLiju Gr UJlj : .... : ' jjU*J 


(2:96) 




J> •• ^ Jl P ^ „, J w ^ ' ' ' 's 

jwL^- jl>- *-3wsjL^ Ij^wLaj L«j ; ..... ; alijJi ijjij ij-Uiij 

_ ^ _, ^ 55 £ ^ 55 _, 

j*mtf| j jUl*j U UUi oi ; -...- ; UJi wUP 


( 2 : 110 ) 




2 d)l SI 3 I Sj(J 1 ycjOj olSUljJlj 

y O ujjjiiJL (j4-"5~~?j (jr^JJ jp) o SpCsJJI 

J js 2O j') 'OjJ j. oJJl) )LJ 2 J 'j ,[ O UpO) *^l 
yly jp NLjsi ISI 3 I 0U O OJJS Ji» OjljJl l^Lp) O s-J)j 

>' ' 't s , 't Jb '* O ^ , 0j/ 

jSU^ji ijU-j^JjJLo ji ^dji j^j : .... : ' Lj^Ulp ^l_L>r j-\i jjlSjj 
dji ijjiJij O jjjJ^_UL ^v-jU_jT i3 i^2 Up ^ULU *>L 

jj n ‘ j^Uj*j u» dJi ji i^Ulpij 


(2:233) 


j~pJ, 


_jLys2JL3 -dj t ji 0 ^** JjA^UjJLUs? j^ 

jij ; ..... ; ^-UsUi oJ_aP o>Aj (_£3Ji 3*4 3' ji UJ U 

,, 0 e _ 0 x o „, ^ C 0 gj o^S „, 

£ UJi j| '•■...••' LSSJj ^yja a\\ *)jj ; ..... ; (U^JLdJ o-J^Si 

^ ^ * , 

jj n \ j^Uj*J 


(2:237) 


j~A+ 


jg-w*jji LljJJj UJi oL3?JJ $.L*Ui ^-Ui^Ui j^iLUU jjjUJi i^3 

£ __ __ „ j, | '* $ ' 

^j 2 j jl jU jryix_j? LgUSi cjL ^Joij L^jLO' gjJj^ ‘^ r 

j*~pj jjUj*j Lc UUij O ^jLi ^Jjij 


(2:265) 
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Skop Perbahasan Ayat Kalimah “basara” Berdasarkan Pecahan Variasi Perkataan 
0 musytaqqat ) Di Dalam Surah al-Baqarah 


£ 

Semasa menafsirkan perkataan 1(2:7) ulama mengaitkan ayat ini dengan ayat 

sebelumnya (2:6) yang menyifatkan bahawa orang kafir tetap akan berdegil dan kekal 
dalam kekufuran walaupun telah diberi peringatan oleh utusan Allah. Ekoran daripada 
kengganan mereka menerima Allah sebagai tuhan yang esa, Allah telah mengunci mati 
hati, pendengaran dan penglihatan sehingga hidayah tidak dapat masuk ke dalam 

hatimereka (al-Razi, 1981). Allah menggunakan perkataan *c^dan ALiAdi mana kedua-dua 

perkataan ini membawa maksud perbuatan yang sangat kuat kesannya, di mana Allah 
mengunci mati hati dan menutup penglihatan mereka. Allah SWT seolah-olah menjadikan 
hati mati dan tetutup sebagaimana sebuah bekas yang ditutup dan tidak boleh menerima 
apa-apa. Dengan tertutupnya hati, orang kafir tidak menerima perkara hak dan dengan 
tertutupnya penglihatan dan pendengaran, orang kafir tidak mampu memahami ayat-ayat 
Allah yang diperdengarkan kepada mereka (al-Zuhaili, 2003). Lantaran itu, mereka tidak 
menerima hidayah. Penglihatanadalahcahaya kepada mata kerana dengan matalah 
seseorang dapat melihat. Dan penglihatan itu adalah cahaya bagi hati kerana dengan 
penglihatan menjadikan seseorang menghayati dan mengamati sesuatu. Jelaslah di sini 
kehebatan Allah SWT mencipta mata dan hati sebagai dua elemen penting dalam 
menghayati dan memhami sesuatu perkara (al-Razi, 1981). Al-Zuhayli (2003) 
menegaskan bahawa orang kafir yang tidak menerima nasihat dan ajakan berimana dengan 
Allah kerana mereka tidak menggunakan pengdengaran, penglihatan, pengamatan dan akal 
untuk menerima kebenaran walaupun mereka mendengar dan melihat kebenaran tersebut. 
Justeru, mereka berhak menerima azab daripada Allah SWT rentetan daripada pendustaan 
mereka terhadap ayat-ayat Allah SWT (al-Zuhaili, 2003). 


£ 

Difahami daripada huraian di atas bahawa perkataan menceritakan perihal 

£ 

sifat orang kafir. Manakala perkataan ^1^1(2:20) yang diulang sebanyak dua kali tidak 

pula dikaitkan dengan orang kafir, sebaliknya dijadikan perumpamaan bagi sifat orang 
munafik. Sehubungan dengan itu, Allah SWT memberikan satu perumpamaan bagi orang 
munafik iaitu sama dengan orang yang ditimpa hujan lebat daripada langit, disertai dengan 
kegelapan, petir dan kilat. Mereka menutup telinga dengan jari-jemari kerana menghindari 
suara petir dan takutkan mati (2:19). Kilat dan petir itu hampir-hampir menyambar 
penglihatan mereka. Setiap kali kilat menyinari, mereka akan berjalan di bawah sinar kilat 
itu dan apabila kembali gelap mereka berhenti (al-Razi, 1981). Keraguan (Syubhat dan 
syak ) yang ada di dalam hati orang munafik sama seperti kegelapan. Di dalam 
perumpamaan ini, orang munafik disamakan seperti orang yang ditimpa hujan lebat dalam 
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keadaan yang gelap kerana di dalam hati mereka penuh dengan keraguan. Bunyi petir yang 
kuat pula membuatkan mereka menjadi takut. Dan kilat yang terang benderang tidak boleh 
dimanfaatkan sepenunya kerana keadaan terlalu gelap. Sinar kilat ini umapama cahaya 
keimanan yang kadangkala hadir di dalam hati orang munafik dan ia hanya seketika. 
Kemudian mereka kembali ragu-ragu dan hati mereka kembali menjadi gelap (Hawa, 
1991). 

Begitulah keimanan orang munafik yang hanya bersifat sementara. Apabila mereka 
menerima kegembiraan dengan kumiaan anak dan harta, mereka berbangga dengan agama 
yang dibawa oleh Muhammad SAW. Hal ini diumpamakan seperti sinar kilat itu. 
Sebailknya, apabila mereka ditimpa musibah, mereka menyalahkan agama Muhammad 
SAW. Hal ini disamakan dengan keadaan yang gelap (al-Tabariy, 1995). 

Selain daripada itu, Allah SWT juga membuat perumpaan orang munafik seperti orang- 
orang yang menyalakan api, setelah menerangi sekelilingnya, Allah menghilangkan cahaya 
yang meneranginya dan mereka berada dalam kegelapan dan tidak dapat melihat (2:17). 

Jelas di sini bahawa perkataan j^-^di dalam ayat ini dikembalikan kepada orang 

munafik yang tidak dapat melihat kerana keadaan yang gelap. Allah SWT membuat 
perumpamaan antara iman dengan nur hidayah dan kufur dengan kegelapan. Orang-orang 
munafik mereka memasuki Islam ketika baginda SAW memasuki Madinah dan setelah 
berlalu beberapa tempoh, mereka menjadi munafik kerana kepura-puraan iman mereka 
dalam mentaati perintah Allah SWT (al-Razi, 1981). 


Sementara itu perkataan >^>di dalam surah al-Baqarah yang diulang sebanyak lima kali 
semuanya merujuk kepada sifat Allah SWT yang maha melihat perbuatan hamba-Nya. 

Ayat (2:96) menceritakan tentang sifat orang Yahudi yang tamak dalam mengumpul harta 
dunia. Mereka inginkan umur yang panjang sehingga seribu tahun atau lebih dan tidak 
mahu mati. Mereka terus berada di dalam kesesatan dan keingkaran rentetan daripada sifat 
mereka yang sentiasa merasakan mereka adalah bangsa yang dipilih oleh Allah SWT (al- 
Zuhaili, 2003). Allah SWT maha melihat, Dia mengetahui apa yang dilakukan oleh orang 
Yahudi dan berdasarkan amalan itulah mereka diazab dan diberi balasan (ibid). Manakala 
“basir ” di dalam ayat (2: 110) menceritakan tentang pahala yang diraih oleh orang-orang 
yang melakukan yang melakukan kewajpan menunaikan solat dan mengeluarkan zakat 
serta mereka yang memperbanyakkan amalan kebaikan secara sukarela. Allah melihat 
segala amalan mereka dan akan memberi ganjaran di atas semua amalan kebaikan daripada 
sekecil-kecil hingga sebesar-besar amalan (al-Razi, 1981). Ayat (2:233) pula menyentuh 
tentang kewajipan dan hak-hak yang telah ditetapkan ke atas lelaki dan perempuan. Setiap 
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hak dan tanggungjawab yang ditetapkan ke atas bapa hendaklah dilakukan. Begitu jugalah 
hak dan tanggunjawab sebagai ibu hendaklah dijalankan. Anak-anak juga mempunyai hak 
yang perlu dilakukan oleh ibu dan bapa. Oleh itu lakukan semua tanggungjawab dan 
berikan hak kepada mereka yang patut mendapatnya dengan sebaik mungkin kerana Allah 
melihat segala apa yang dilakukan. Dan ganjaran akan diberi di atas setiap amalan yang 
dilakukan. Justeru, takutlah kepada Allah SWT dan taatilah segala batasan yang telah 
ditetapkan (al-Tabariy, 1995). Sementara itu, ayat (2:237) menceritakan tentang hak yang 
berhak diperolehi oleh isteri yang diceraikan. Ayat ini mewajibkan setiap lelaki yang 
menceraikan isterinya perlu melunaskan hak mahar yang sepatutnya diterima oleh isteri 
yang ditalak. Perkataan “ Basir” di dalam ayat ini juga menunjukkan bahawa Allah SWT 
maha melihat setiap amalan hamba-Nya dan dan menilai setakat mana mereka patuh 
mengikut perintah Allah (al-Razi, 1981). Dan ayat (2: 265) Allah SWT membuat 
perumpamaan bagi orang-orang yang mendermakan harta mereka untuk mencari redha 
Allah dan mereka yakin akan ganjaran perbuatan tersebut yang boleh menjadikan jiwa 
mereka teguh dan dipenuhi iman dan ihsan (al-Zuhaili, 2003). Kebaikan mereka umpama 
kebun yang subur yang terletak di dataran tinggi yang disirami hujan, maka kebun itu 
menghasilkan dua kali ganda buah-buahan. Dan kebun ini tetap juga akan berbuah 
walaupun hanya disirami hujan yang sedikit atau embun. Begitu jugalah dengan zikir sama 
ada banyak atau sedikit, ia subur di sisi Allah SWT (ibid). Dan Allah melihat setiap 
amalan kebaikan yang dilakukan oleh seseorang dan akan memberi ganjaran yang setimpal 
(ibid). 


c 

Kesimpulan yang boleh dibuat, perkataan ^jU^ldan Jj^Aodi dalam surah al-Baqarah 

tertumpu kepada perbahasan sifat orang kafir dan orang munafik. Kedua-dua kelompok 
manusia ini ditutup penglihatan mereka oleh Allah SWT daripada melihat kebenaran. 

Manakala perkataan jy^merujuk kepada sifat Allah SWT yang maha melihat setiap 
perbuatan hamba-Nya. Semua perkataan j^digandingkan dnegan perkataan 

perbuatan manusia. Daripada lima kali pengulangan perkataan satu daripadanya 

dikhususkan kepada kaum Yahudi di mana Allah SWT melihat dan menilai perbuatan 
mereka yang tamak mencari nikmat dunia. Sementara dua pengulangan dikhususkan bagi 
orang mukmin di mana Allah SWT melihat dan mengganjari perbuatan mereka yang 
mendirikan solat, menunaikan zakat, menderma harta dan membuat lain-lain amalan 
kebaikan. Selebihnya menunjukkan Allah SWT melihat dan membalas perbuatan dan 
tindakan hamba-Nya dalam mematuhi batasan-batasan yang telah ditetapkan syarak dalam 
hal berkaitan dengan tanggungjawab lelaki memberi nafkah dan tanggungjawab ibu 
menyusukan anak dan perihal hak mahar bagi isteri yang ditalak. 
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SINONIM KALIMAH “BASARA” DI DALAM SURAH AL-BAQARAH 


Berdasarkan analisis yang telah dilakukan, terdapat dua perkataan sinonim bagi kalimah 

s . 

“basara” di dalam surah al-Baqarah. Perkataan tersebut ialah <_sbdan jaj. Pecahan 
sinonim ini dapat digambarkan seperti berikut: 



islr 13 
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Jadual 3: Sinonim Kaiimah “basara” Di Daiam Surah al-Baqarah 


Jadual di atas menunjukkan taburan perkataan sinonim bagi kalimah “basara” yang 
terdapat dalam surah al-Baqarah dan kadar kekerapannya. Daripada jadual tersebut, 

perkataan ^jdan pecahannya diulang sebanyak 13 kali dan perkataan ^dan pecahannya 

ia diulang sebanyak 10 kali. 

Taburan Sinonim Perkataan “basara” Berdasarkan Ayat Di Dalam Surah al- 
Baqarah 

Berikut adalah taburan perkataan o'jdan pecahannya dan perkataan ^dan pecahannya 
sebagaimana yang terdapat di dalam surah al-Baqarah 
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Sinonim 

Perkataan 

“basara” 

Ayat 

No. 0 : 
Ayat 

Sy 

AjLpLtUl b'j^>r 4_Ul >- ijJJ ji ji U j-xL£ 

J, , J, C 0 0 0 # „ C ^ 5i * ^ ^ x ^ . 0. 

jUj U» C_vL>“3 ■•••'' 3L4-*"3 jj"® ■••••■ : LaUJ?Jj aIIs dUwJj-Ib £.L>jLJ! (3 C_~Laj -b 

jjU<Lxj LUp ^JiL*J aUI L^j ••■•••••' j%-4j j- 4 jj“! ‘Ll L-jU^j! l^Jjl jJ jJl j|j 5 -...- 5 l^J^i 

(2:55) 

(2:144) 

') 

jp jjJ aUI jl O ^ Jj y> liJl ^Jt> JL aj oJ^Jl jX>- i-3jl |%-^j j-AjLo j-« O 1 ^' ji jJ ^ ' 

jjj^ls v ^iSi y £1 j£Jj ^iSi 

Ll-C**p J_a Jll O aUI 3 J^LaJ L^U* UJ C—*j! j%-U ^U IjJll i! jr 4 jUljrj 3 ^ dr 4 cli j^ ^ ' 

j-xS"" LlUs O OlLlj UjLo ll^rjj^l -\Jj UJl j+j* 0 j->LUj VI UJ L«j IjJlJ O IjUlJj VI JULU! j£_5\llp C-jS^ j| 

0>JliUL £Jp iUlj O jup V! IjJjJ JUUl 

^-3-1 Ll jll (_ 5 ^ 3 ^' Oj jb j jU-lJ! UUl oUT jl 4jj 3 33 J' j-i jj ^ 1 

_^j^j V aUIj ; ..j jJaj 3 UJ! c..^ * $ c-OjUUl j-« U*> cjli 3 jU-Ul j-« ^**U-jUL 3 L aU! jU ULd ; ...... cj-y»lj 

jyJLUJ! 

(2:243) 

(2:246) 

(2:258) 

‘Sy- 

<•/■ # 5i -- ^ -J _. ■£ _j .**' £ —* 5i ^ , s # s '*■ f J| -g $ 

!j-ULL> jjUJl 3ji jJj jjjJlj ; ..... ; aUI C^>^ blJu! aU! jj^ j-« -\s>«^j 3 « ^LJ! 0^3 

(w-jl-LUl -bwLl UJl jlj UJ ojUl j! jol-LUl jJjj 

(2:165) 
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OjU?-*J 4 jL>! *->OjjJ UJl LJJij ! -...- 5 - '/2 * j) OjJj-J 3 ! LdJLs 

(2:73) 


LU^oJl ljJ! 3J-i} O LlIIp OJJ L3w>Ij« Lijlj oJJ ‘LciOJ» 2J«I Lljji or^3 3U oU3^"* Ui*>rlj IIjJ 

(2:128) 

Ojy. 

3*Ui ^jOJ! cij^ 3^3 ^ oJl! IjJJa 1 jJlj ; ..... 5 aIII y£. blJul aUI O^cIj Or^ ^LJl Or*3 

t^jl-i^Jl wbwLi aJJI jlj UJ ojJJl Ol j>loAJl oJ^j 

(2:165) 

ijljj 

<OUU'^l i-4 uo-al^a "j j>!OxJl !j 33 3*4-*! ^Ul! ijyt 3 * - r’l ijf^ IJ-H 

(2:166) 


,_& L«j ; ..... 5 3 j*3>U_p! aUI 1 IIJ 0 S"” ; -.- 5 ll * lj$jjj Ui" | > 3 _Uls a^S"” UJ oi 3 J 3*3-U OrjiJl 3^3 

jbJl Or! 

(2:167) 

Ci) 

j lijl JAi Jll u Ji 5 » » jL Jll (...) ^jj 'jljl Jli (...) JjUl OuT ^ji Oj 

jj> Uil 01 jlplj O OiUlj Jr^ 0 ' Jr^ (J^ - f f ilUl J-ijLi* jJaJl 

(2:260) 

OjljJiij 

Ojjliij S/j tOl-L*Jl ^ ip (_Jlaj4 O ^jjJL ? 1 

(2:162) 

Ojljlijj 

JJMI >rjj jlil (Jlj O Ji^l 45j*>0!lj J»ui!l > jlli J; 4_L5l J-Iuu 01 Nl OjijJaU Ji 

( 2 : 210 ) 

^>UI 

J^U>lIjl JjLJ Lgjjj ^Jsll tlys-L? oJ-aj I 4 JI JjjLj Ajl Jll O LgJjJ L» lU jOj UUj bJ £ol IjJ^ 

(2:69) 

lj ^2j\ 

jjl Ollp jiiiC.C ji^lj UjLl jJyj Ll3 'jL^ ^ U T oO j-' >5 

(2:104) 

Oj>jJ 

OjjislJ j-J '3 OjPj? l3 L-i^plj Ib^LL^rll _j>tjj! ib3 lli^i i^j 

(2:50) 


OjjUiJ |^-*j!j AJpltiUl o^>- aUI ^sy ^>- oJJ Or^j-j o^ is^y* L *jJLS 

(2:55) 
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r 4 jL* aUI ! :J uijJ Jjij aUI (3 j^ L$C»jJp r**3 ^Jj^ y* {£jj\j Jl 

' , s , ' ' > s s, „5- ' x ^ •£ J, o ^ 0 ' ' ' s ^ s 

i ^l ajL« cUU Jj JI 3 ^Jj 3 cUU JI 3 cUU (Jll ; ..... ; Ajkj 

J iui-® 0 mu lUjUUCj ^ <ji jJaJij o ^uu 4 jT uji*^*Uj iijLs^- j} jJijij '■■■■■' 

jjol JS" jip aUI 01 jtipl jil 

(2:259) 


r 4 jL« 4 UI aJUU ; ..... ; ui>JJ aUI dJU I 3 I (Jl^ LgC»jJp Uj^ U* cjUJi^ 3 

' S S S ' ' > S XX 0 i x , ^ ^ 0 xx,^ 0 x,x,^^ 

l OUl^-Oj uOlJU 1^1 jJjJU ajL« CxlU Jj JI 3 ; ..... ; ^Jj 3 CxUU JI 3 ; ..... ; CxiU JU ; ..... ; ax*j 

J Jjy-j Llii O mU Lajx!wSU ^ LaJcc cJUS^ ^lUUl jl JI 2 U 3 0 ^j-UU 4 jT ijjU^ cli jJ^lj '■■•■■' ^jccj 

ys"^I p dsi 01 jjipi jil 

(2:259) 


Jadual 4: Pecahan Sinonim Kalimah “Basara” Di Dalam Surah al-BAqarah 

Skop Perbahasan Ayat Bagi Sinonim Perkataan “basara” Di Dalam Surah al- 
Baqarah 

Sebagaimana yang dijelaskan sebelum ini, sinonim bagi perkataan “basara” di dalam surah 

£ . 

al-Baqarah merangkumi dua perkataan iaitu: <_s()dan yii.Secara umumnya skop 
perbahasaan ayat-ayat bagi kedua-dua perkataan ini dapat diringkaskan seperti berikut. 

a) Berkaitan Dengan Kekuasaan Allah SWT 

Kekuasaan Allah SWT dalam menurunkan azab dan hukuman jelas diceritakan di daam 
ayat (2:55), di mana ia mengisahkan tentang keengganan pengikut Nabi Musa AS dalam 
menerima ajakan dakwah sehingga mereka melihat Allah SWT dengan mata secara terang- 
terangan. Pengikut Nabi Musa ini tidak ubah sama seperti bapa-bapa mereka yang tidak 
bersyukur dengan pemberian nikmat yang berbagai-bagai daripada Allah SWT. Walaupun 
demikian, mereka masih degil dan tidak mahu membenarkan Nabi Musa, lantas meminta 
daripada nabi mereka supaya diadakan tuhan selain Allah. Tidak cukup dengan itu, mereka 
menyembah lembu dan tahap kemuncak keangkuhan mereka ialah meminta melihat Allah 
SWT dengan mata mereka sendiri (al-Tabariy, 1995). Rentetan daripada keangkuhan 
mereka, Allah turunkan daripada langit halilintar yang berupa api lalu membakar mereka 
sehingga mati. Dan mereka yang hidup menyaksikan mayat-mayat yang telah mati akibat 
disambar halilintar (al-Zuhaili, 2003). 
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Seterusnya kekuasaan Allah turut dapat dilihat di dalam ayat (2: 73) yang menceritakan 
tentang kehebatan Allah SWT sebagai pencipta. Ayat ini berkaitan dengan ayat 
sebelumnya (2:72) di mana pengikut nabi Musa AS berbunuhan sesama sendiri kemudian 
mereka berbalah mencari pelakunya dan dan saling tuding-menuding jari. Padahal Allah 
SWT mengetahui apa yang mereka lakukan. Rentetan daripada itu, Allah memerintahkan 
mereka memukul mayat itu dengan bahagian anggota lembu yang telah disembelih. Dan 
mereka melakukannya lalu Allah menghidupakan semula mayat tersebut. Dengan kejadian 
yang ajaib ini, membuktikan kekuasaan Allah SWT menghidupkan semula mereka yang 
telah mati pada hari akhirat kelak. Kejadian ini diperlihatkan kepada kaum Musa AS 
supaya mereka berfikir akan kebanaran Nabi Musa dan al-Quran (al-Zuhaili, 2003). 
Kekuasaan Allah SWT untuk menghidupkan orang mati juga disebut dalam ayat (2:259). 

Kekuasaan Allah SWT menghidupkan orang yang telah mati turut disebut di dalam ayat 
(2:260). Di dalam ayat ini nabi Ibrahin AS memohon kepada Allah SWT agar 
diperlihatkan kepadanya bagaimana Allah SWT menghidupkan orang mati. Permintaan ini 
bukan melambangkan ketidakpercayaan baginda terhadap kekuasaan Allah, sebaliknya ia 
kembali kepada sifat Nabi Ibrahim AS yang suka memerhati dan mengkaji agar tenang 
hatinya. Maka Allah SWT memerintahkan Nabi Ibrahim AS mengambil empat ekor 
burung dan dicincang burung-burung tersebut. Kemudian letakkkan setiap satu bahagian di 
atas bukit dan panggillah mereka, nescaya mereka akan datang kepada kamu. Kisah ini 
membuktikan kekuasaan dan kehebatan Allah SWT menghidupkan orang mati walaupun 
telah bercerai-berai anggotanya (al-Zuhaili, 2003). 

Selain daripada itu, kekuasaan Allah SWT sebagai Pencipta yang agung dapat dilihat 
apabila Dia memperlihatkan segala amalan dan membalas serta memberi azab kepada 
mereka yang kafir dan syirik. Ayat (2:165-167). Orang Kafir dan syirik kepada Allah SWT 
kekal di dalam neraka kerana mereka mengingkari untuk menyembah Allah walaupun 
telah diberi pelbagai bukti tentang kewujudan dan kekuasaan Allah SWT. Sekiranya orang 
kafir ini melihat sembahan mereka tidak memberi manfaat sama sekali pada hari kiamat, 
mereka pasti meyakini bahawa seluruh kekuatan dan kekuasaan hanya milik Allah SWT 
(Hawa, 1991). 

Kekuasaan Allah SWT sebagai penyelamat bagi orang-orang yang beriman boleh dilihat 
melalui ayat (2: 50) yang menerangkan bahawa Allah telah menyelamatkan orang beriman 
daripada genggaman Fir’aun. Seterusnya, Allah menenggelamkan Fir’aun dan para 
pengikutnya sebagai satu peringatan kepada orang-orang yang beriman akan kekuasaaNya. 
(Al-Qurashiy, 1999). 

Selain daripada itu, kekuasaan Allah SWT turut dikesan di dalam ayat (2:162) apabila 
Allah SWT memberi azanb kepada mereka yang menyembunyikan petunjuk Allah, iaitu 
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orang-orang yahudi. Mereka telah mengetahui kebenaran nabi Muhammad dari kitab 
mereka, akan tetapi mereka enggan menyakininya. 

Mereka mendiamkan kebenaran Islam walaupun mengetahuinya dan menyembunyikan 
perkataan-perkataan yang mereka yakini kebenarannya. Mereka juga menjauhi ayat-ayat 
Allah bahkan mereka mendiamkan serta menyembunyikan hakikat kebenaran itu (al- 
Zuhaili, 2003). 

Ayat (2:201) juga menyebut tentang kekuasaan Allah SWT memberi azab kepad orang 
yang ingkar, di mana Allah SWT menghantar malaikatnya untuk menghancurkan mereka. 
Sesungguhnya Allah SWT maha berkuasa atas segalanya (Hawa, 1991). 

b) Berkaitan Dengan Galakan Supaya Meneroka dan Mengkaji 

Perkataan yHj'yang terdapat di dalam ayat (2:260) menceritakan tentang kisah sifat Nabi 
Ibrahim AS yang suka mengkaji, meneroka dan melihat kejadian sesuatu perkara agar 
lebih mempercayai dan meyakininya. Kisah ini menunjukkan kepentingan membuat kajian 
terhadap sesautu perkara agar boleh diketahui dengan terperinci bagaimana perkara 
terseebut terjadi (al-Zuhaili, 2003). 

c) Mengambil Ibrah 

. c 

Di Dalam ayat (2:246, 258, 259) terdapat perkataan j i I. Dapat disimpulkan bahawa 

■ c 

semua ayat yang terdapat perkataan j i 'adalah merjuk kepada penceritaan kisah-kisah 

kaum-kaum terdahulu. Ayat (2:246) menceritakan tentang kisah Ketua-ketua Bani Israel 
sesudah wafatnya nabi Musa AS yang meminta kepada Nabi mereka agar malantik seorang 
raja bagi mereka supaya mereka boleh jadikan raja tersebut sebagi pemimpin ketika 
perang. Tertnaya apabila diwajibkan ke atas mereka perang, mereka berpaling dan ingkar 
(al-Zuhaili, 2003). Ayat (2:258) pula mengisahkan tentang Raja Namrud yang berdebat 
dengan Nabi Ibrahim AS mengenai tuhan. Raja Namrud mendakwa bahawa dia boleh 
melakukan apa yang dilakukan oleh tuhan Nabi Ibrahim iaitu boleh menghidup dan 
mematikan. Dan apabila dibaritahu bahawa Allah SWT menerbitkan matahari dari timur, 
maka terbitkanlah ia di sebelah barat. Temyata Raja Namrud tidak mampu melakukan 
perkara ini dan dia hanya mampu tercengang dan diam sahaja (al-Razi, 1981). 

Selain daripada itu,perkataan yang terdapat di dalam ayat (2:69) juga termasuk dalam 
penceritaan. Allah menceritakan tentang sifat kaum Bani Israil yang materialistik dan tidak 
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memahami hikmah perintah Allah. Mereka mempersoalkan perintah daripada Allah dan 
melakukan perintah Allah dalam keterpaksaan (Khalid, 2013). 


Kesemua kisah yang terdapat di dalam ayat-ayat yang diebutkan di atas perlu diambil 
pengajaran daripadanya. 

d) Berkaitan Dengan Doa Dan Harapan 

c 

Perkataan lAtcrkandung di dalam ayat (2:128) yang menceritakan tentang doa yang 

dipanjatkan oleh Nabi Ibrahim AS dan anaknya Nabi Ismail AS agar Allah SWT 
menjadikan mereka orang Islam yang patuh dan tunduk kepada Allah SWT serta ikhlas 
dalam melakukan ibadat. Mereka turut berdoa agar Allah menjadikan keturunan mereka 
orang Islam yang berserah diri hanya kepada Allah demi memastikan Islam terus menjadi 
agama bagi generasi yang akan datang. Doa mereka diteruskan lagi agar Allah 
memberikan mereka petunjuk kepada mereka tentang syariat dan cara-cara ibadat dan 
memohon semoga Allah SWT menerima taubat mereka. Doa dan permohonan taubat yang 
dipanjatkan ini bukan kerana dosa yang dilalukan oleh Nabi Ibrahim AS dan Nabi Ibrahim 
AS kerana mereka maksum, tetapi doa dan permohonan ini adalah sebagai petunjuk dan 
pedoman kepada umat selepas mereka tentang keperluan membersihkan diri dengan 
memohon taubat kepadA Allah SWT (al-Zuhaili, 2003). 


Perkataan <_5yAyat (2:144) menunjukkan Bahawa Allah SWT melihat keadaan Rasulullah 

SAW yang kerap berulang-ulang memandang ke langit kerana baginda amat gembira 
sekiranya dapat menghadap kiblat nabi Ibrahim AS iaitu Mekah. Kiblat ketika itu ialah 
Baitul Maqdis yang juga merupakan kiblat orang Yahudi. Rasullullah SAW menaruh 
harapan agar kiblat ditukarkan kepada Kaabah tetapi baginda SAW tidak meminta secara 
terang kepada Allah SWT agar ditukar kiblat bahkan Baginda hanya menanti saat ia 
menjadi kenyataan. Inilah antara kesempumaan adab Baginda SAW (Hawa, 1991). 

e) Panduan Bagi Orang Beriman 

Panduan Bagi Orang Beriman ini disebut oleh Allah SWT di dalam ayat (2: 104) Larangan 
bagi orang yg beriman menggunakan perkataan "raaina" yang mana ia adalah ucapan kaum 
Yahudi kepada Nabi yg memberi makna yang buruk untuk mengejek Nabi lalu turunlah 
wahyu agar disuruh menggunakan perkataan "unzuma" (Khalid, 2013). 
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3.3 Antonim Kalimah “basara” Dalam Surah al-Baqarah 


Berdasarkan analisi yang telah dibuat, didapati perkataan yang menjadi antonim bagi kalimah 
“basara” dalam surah Al-Baqarah ini ialah yang membawa maksud buta. Jadual berikut 

menunjukkan kalimah yang terdapat di dalam surah al-Baqarah diulang sebanyak 2 kali. 


ANTONIM 

PERKATAAN 

"basara" 

KEKERAPAN 


2 


Jadual 3: Antonim Kalimah “basara” Di Dalam Surah al-Baqarah 

3.3.1 Taburan Antonim Perkataan “basara” Berdasarkan Ayat Di Dalam Surah al- 
Baqarah 


Antonim 

Perkataan 

”“basara 

Ayat 

No. Ayat 





Terjemahan: Mereka (seolah-olah orang yang) pekak, 
bisu dan buta; dengan keadaan itu mereka tidak dapat 
kembali (kepada kebenaran). 

(2:18) 


ksi c-Lc-j V) V Laj (3*_u 

(2:171) 
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Terjemahan: “Dan bandingan (orang-orang yang 
menyeru) orang-orang kafir (yang tidak mahu beriman 
itu), samalah seperti orang yang berteriak memanggil 
binatang yang tidak dapat memahami selain dari 
mendengar suara panggilan sahaja; mereka itu ialah 
orang-orang yang pekak, bisu dan buta; oleh sebab itu 
mereka tidak dapat menggunakan akalnya” 


Jadual 5: Antonim Kalimah Basar 

3.3.2 Skop Perbahasan Ayat Bagi Antonim Perkataan “basara” Di Dalam Surah al- 
Baqarah 

Perkataan ^-Kliulang sebanyak dua kali di dalam surah al-Baqarah. Skop perbahasan 

perkataan ^-^di dalam ayat(2:18&171)tertumpu kepada sifat orang munafik. Dalam ayat 

(2:18) dijelaskan bahawa orang munafik telah memilih kesesatan dan menolak hidayah. 
Justeru, mereka diupamakan seperti seorang yang celik menjadi buta. Orang munafik di 
dalam ayat ini telah menukar hidayah dengan kesesatan. Padahal mereka pada mulanya 
telah beriman tetapi setelah itu mereka memilih kufur. Inilah dia seburuk-buruk sifat 
orang munafik kerana tiada lagi di dalam hati mereka iman (Hawa, 1991). 

Ayat (2:18) ini adalah kesinambungan sifat orang munafik pada ayat (2:17), di mana 
Allah SWT menggambarkan orang munafik seperti mereka yang menyalakan api dan 
mengambil manfaat daripada cahaya api tersebut untuk berjalan. Dan apabila api itu 
padam, mereka tidak mampu melihat kerana keadaan menjadi sangat gelap. Bukan 
setakat itu sahaja, bahkan mereka menjadi tuli tidak dapat mendengar, menjadi bisu tidak 
boleh bercakap dan menjadi buta tidak boleh melihat. Maka dengan sebab ini, mereka 
tidak boleh kembali kepada keadaan asal. 

Kesimpulan 

Kesimpulannya, memahami makna perkataan dengan menggunakan teknik laten memberi 
satu signifikan baru pada penafsiran al-Quran. Berdasarkan penulisan ini, didapati perkataan 
di dalam al-Quran mempunyai kadar kekerapan pengulangan yang tersendiri. “Basara” 
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dan musytacjatnysi diulang sebanyak 9 kali. Sementara perkataan <_sj;dan ^beserta 

pecahannya yang merupakan sinonim bagi perkataan “basara ” disebut sebanyak 23 kali. 

Sementara perkataan yang merupakan antonim perkataan “basara” diulang 

sebanyak dua kali. Sementara skop perbahasan kesemua perkataan ini boleh dimuatkan 
dalam beberapa tema utama iaitu seperti dalam gambarajah berikut: 


KALIMAH 

“BASARA" 


MUSTAOOAT 

SINONIM 



10X 13X 



1 


Maousia 


[ (1X 1 uw-s I U»| 

1_) 

• KAFIR 

• MUNAFIK 

• YAHUOt 



ANTONIM 

I 

OMSBIi 







KAFIR 


Rajah 2: Skop Perbahasan Utama Kalimah “ Basara” dan Makna La 

PENGHARGAAN 

Kertas kerja ini mendapat sokongan daripada Kementerian Pengajian Tinggi (KPT), di 
bawah Skim Geran Penyelidikan Fundamental (FRGS) - USIM / FRGS / FPQS / 
32/51814: “Model Baharu Dalam Pengekstrakan Pola Quran Berdasarkan Ontologi 
Tanzil Quran”, dengan kerjasama daripada Fakulti Pengajian Quran dan Sunnah, 
Universiti Sains Islam Malaysia (USIM). 
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ABSTRAK 

Kepimpinan tokguru Nik Aziz dalam PAS boleh disaksikan dengan jelas terutamanya 
setelah memegang jawatan Menteri Besar Kelantan bermula tahun 1990 sehingga tahun 
2013. Begitu juga ia dapat dilihat melalui kedudukanya sebagai Mursyidul Am PAS 
sehingga akhir hayat beliau pada tahun 2015. Setakat ini saya telah mengulas 
bagaimana gaya kepimpinan beliau telah memberikan kesan kepada sistem pentadbiran 
negeri Kelantan dan politik Malaysia seara keseluruhannya. Namun dalam situasi 
pergolakan mutakhir yang berlaku kepada Pakatan Rakyat, maka satu keperluan yang 
besar untuk meneliti secara mendalam bagcdmana pendekatan politik beliau memberikan 
kesan yang besar kepada kestabilan dalam kerjasama politik pembangkang iaitu Pakatan 
Rakyat sehinggci mampu bertahan lama sepanjang kepimpinan beliau. Namun begitu 
setelah beliau meninggal dunia, Pakatan Rakyat turut berkubur dengan tragis. Persoalan 
menarik yang perlu dibangkitkan apakah penclekatan politik yang beliau gunakan untuk 
menjaga kestabilan pakatan politik dan apakah kaedah yang digunakan untuk meredakan 
pertembungan yang timbul pada zaman beliau? Untuk tujuan perbincangan ini maka 
rujukan cikan dibuat terus kepada rekod-rekod pelakscmacm politik dcm pendekatcm 
beliau selama lebih 20 tahun,sebagaimana yang dilaporkan di dalam penerbitan- 
penerbitan rasmi kerajacm Kelantan, buku-buku, artikel-artikel, juga laporan-laporcm 
akhbar dan sebagainya. Diharapkan kertas ini dapat memberikan sumbangan kepacla 
aspek kajian politik al-Quran dcdam negara ini bagi meningkatkan lagi pencapaian 
politik pakatcm. 


PENGENALAN RINGKAS TOK GURU NIK AZIZ 

Tok Guru Nik Aziz dilahirkan di Kampung Pulau Melaka pada tahun 1931 dalam 
keluarga yang terdidik dengan keilmuan Islam. Beliau adalah anak kedua daripada isteri 
pertama bapanya. Pada usia enam tahun beliau memasuki persekolahan formal di Sekolah 
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Kebangsaan Kedai Lalat, tetapi tidak lama. Beliau meninggalkan persekolahan dan 
memasuki pengajian pondok yang dikendalikan oleh Tok Kenali di Kubang Kerian. 
Sistem Pengajian Pondok ini amat sesuai dengan jiwanya dan beliau menumpukan 
perhatian kepada pengajian yang menggunakan sistem kitab dan hafalan itu. 

Kebolehan beliau dalam pengajian pondok terserlah apabila dapat mengatasi penuntut- 
penuntut lain(Ismail Yusuf, 2000; Jamal, 1999). Bapa beliau telah memainkan peranan 
penting dalam pendidikan Hj. Nik Abdul Aziz semenjak kanak-kanak lagi. 

Pada usia remaja beliau dihantar menyambung pengajian pondok di bawah pimpinan 
Tuan Guru Haji Abbas di Besut, Terengganu. Walaupun masih muda beliau telah diberi 
kepercayaan untuk menjadi imam solat dan mengajar al-Quran ketika pulang ke kampong 
(Jamal, 1999). 

Pada tahun 1952 beliau bermusafir ke India kerana menyambung pengajian di Universiti 
Deoband di bawah bimbingan tokoh ulama hadith yang terkenal seperti Maulana Husain 
Ahmad al-Madani. Beliau berjaya menamatkan pengajian di situ pada tahun 1957. 
Selepas itu beliau berpindah ke Lahore Pakisatan untuk mendalami bidang pengajian 
tafsir pula. 

Pengajian beliau seterusnya ialah di Mesir iaitu Universiti al-Azhar dalam jurusan 
Pengajian Bahasa Arab. Setelah berjaya memperolehi sarjana Muda Pengajian Bahasa 
Arab, beliau melanjutkan pengajian di peringkat sarjana dalam jurusan Syariah 
(perundangan Islam). Apabila berjaya mendapat Ijazah Sarjana Syariah, beliau mengikuti 
pengajian diploma, namun beliau tidak sempat menghabiskan pengajian tersebut kerana 
membuat keputusan untuk kembali ke tanah air pada awal tahun 1962. 

Beliau telah menghabiskan masa selama hampir 12 tahun menimba ilmu pengetahuan 
dalam berbagai peringkat dan lapangan, di samping menimba pengalaman hidup yang 
begitu luas di luar negara. Setelah kembali ke Kelantan, pada mulanya beliau bertugas 
sebagai guru di Sekolah Menengah Agama Tarbiyyah Mardiah, Panchor. Kemudian 
berpindah ke sekolah bapanya Sekolah Agama Darul Anwar sebagai tenaga pengajar di 
situ. 

Pada usia 31 tahun, Hj. Nik Abdul Aziz mendirikan rumahtangga dengan Sabariah bt. 
Tuan Ishak iaitu pada November 1962. Isteri beliau merupakan anak keempat dari enam 
orang adik beradik dan dilahirkan pada 1 Januari 1948. Semasa berkahwin, Sabariah 
berusia 14 tahun. Kedua-dua orang tuanya adalah sahabat karib kepada keluarga Nik 
Aziz sendiri kerana sama-sama memperjuangkan pengajian pondok. Mereka pula 
berjiran. Sabariah telah mendapat pendidikan formal di Sekolah Majlis Agama Islam di 
Kota Bharu di bawah kelolaan Majlis Agama Islam dan Adat Istiadat Melayu Kelantan. 
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Beliau sempat menyambung pengajian ke Sekolah Naim li al-Banat sebelum 
dikahwinkan dengan Nik Aziz. Semasa mula berkahwin, Nik Aziz pula bertugas sebagai 
penyelia kelas dewasa. 

Pada tahun 1964, Nik Aziz menjadi guru di Maahad Muhammadi Kota Bharu. Bermula 
tahun 1967, beliau bergiat secara langsung dalam bidang politik setelah memenangi 
pilihanraya kecil Parlimen Kawasan Pengkalan Cepa, kerana menggantikan calon PAS 
yang meninggal dunia iaitu Tuan Haji Ahmad Abdullah. 

Nik Aziz dikurniakan sepuluh orang cahaya mata hasil perkongsian hidup dengan Datin 
Sabariah, iaitu lima putera dan lima puteri. Mereka ialah: Noraini anak sulung bertugas 
sebagai pensyarah di sebuah Maktab Perguruan di Kuala Lumpur. Anak-anak yang lain 
yang mendapat pendidikan agama peringkat tinggi ialah: Nik Omar, Nik Abdul Rahim, 
Nik Adilah, Nik Adli, Nik Muhammad Abduh, Nik Mohd Asri, Nik Amani, Nik Amalina 
dan Nik Asma Salsabila. 

Dari segi gaya hidup dan perwatakan, beliau amat mengutamakan kesederhanaan, 
mendiami rumah kayu bersama keluarganya. Tiada barang mewah dan perkara yang 
membazir. Begitulah juga dari segi cara berpakaian. 

Pendekatan Politik TokGuru Nik Aziz dalam Pentadbiran dan Politik 

Pendekatan Siasah 

Kepimpinan Tokguru Nik Abdul Aziz dalam politik dapat dilihat melalui pendekatan 
yang bersahaja dan menarik, antaranya ; 

a) Memulakan dengan Perkara Yang Mudah 

Pentadbiran Islam bukan suatu yang menyusahkan. Inilah gambaran awal yang diakui 
oleh Dato’Abdul Razak Salleh, bekas Pegawai Kewangan Kerajaan Negeri Kelantan 
yang juga bekas Setiausaha Kerajaan Negeri apabila MB Kelantan meminta beliau 
memulakan pembaharuan dalam perkara yang mudah, tidak memerlukan perbelanjaan 
besar dan tidak menyulitkan mana-mana pihak. Menteri Besar menyatakan bahawa 
banyak perkara yang mudah sehingga orang tidak begitu ambil peduli tentangnya, 
sebaliknya lebih cenderung untuk melakukan perkara yang payah-payah dan memerlukan 
perbelanjaan yang besar(Nik Aziz Nik Mat, 1995, h. ix). 

Pendekatan ini dianggap oleh Dato’ Razak sebagai suatu yang unik, di mana beliau 
sendiri tidak pernah terfikir perkara tersebut kerana pada ketika itu belum ada garis 
panduan yang jelas tentang konsep "Membangun Bersama Islam" dalam pentadbiran 
negeri. Lalu Menteri Besar menyatakan hasratnya untuk menjadikan beberapa adab Islam 
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sebagai etika rasmi dalam pentadbiran kerajaan negeri seperti memulakan majlis dengan 
membaca al-Fatihah dan mengakhirinya dengan surah al-Asr dan Tasbih Kaffarah(Nik 
Aziz Nik Mat, 1995, h. x). 

Program penjagaan aurat yang diwajibkan oleh kerajaan negeri juga dikira sebagai 
memulakan perkara yang mudah kerana kerajaan negeri bertindak mengeluarkan arahan 
rasmi kepada ketua-ketua jabatan supaya seluruh kakitangan menggunakan pakaian yang 
menutup aurat, termasuk pekerja wanita di pusat pemiagaan. Ia tidak memerlukan 
perbelanjaan yang besar. 

Pentadbiran dan politik Tokguru Nik Abdul Aziz membersihkan kewangan negeri 
daripada unsur riba juga termasuk dalam perkara mudah dari segi pendekatannya kerana 
kerajaan hanya perlu bertindak mengeluarkan semua simpanan tetap kerajaan daripada 
bank yang mengamalkan riba kepada bank yang tidak mengamalkan riba. Jadi langkah 
ini tidak memerlukan kos yang besar. Namun begitu dari aspek penerimaan terhadap 
tindakan itu, ia tidak semudah yang dinyatakan, kerana banyak pihak yang terlibat 
dengan urusan kewangan negeri merasa keberatan, memandangkan kerajaan akan 
kehilangan keuntungan/bunga yang diperolehi daripada simpanan tersebut(Nik Aziz Nik 
Mat, 1995, h. x). Walaupun begitu, dengan ketegasan Menteri Besar maka pembaharuan 
tersebut dapat dilaksanakan sepenuhnya. 

b) Solat Sebagai Instrumen Politik dan pentadbiran 

Sebenamya kedudukan solat sebagai instrumen penting dalam kehidupan telah 
ditegaskan oleh al-Quran melalui ayat surah al-Baqarah (2) ayat 45 yang bermaksud: 

Dan mintalah pertolongan (kepada Allah) dengan jalan sabar dan mengerjakan 
sembahyang 

Allah S.W.T menjadikan solat sebagai mekanisme yang hebat untuk membantu manusia 
menyelesaikan berbagai persoalan hidup. Manusia perlu menggunakan solat untuk 
melicinkan hidup mereka. 

Buku Sepuluh Tahun Membangun Bersama Islam, Kelantan Di bawah Kepimpinan 
Ulama’ telah menyimpulkan bahawa kerajaan negeri telah memperkenalkan solat sebagai 
satu instrumen baru dalam pentadbiran. Penulis artikel “Solat sebagai Instrumen 
Pentadbiran” dalam buku tersebut membayangkan perkara ini sebagai suatu perubahan 
luar biasa dengan memuatkan berbagai fakta menarik yang disapai melalui pendekatan 
tersebut. 
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Apabila timbul sesuatu masalah besar atau sesuatu hajat yang penting, maka Tokguru Nik 
Abdul Aziz menggunakan solat hajat dan munajat sebagai instrumen pentadbiran. Solat 
hajat dijalankan secara beramai-ramai di kawasan terbuka seperti stadium, padang dan 
sebagainya. Contohnya dalam krisis Pergau 1992, walaupun telah menemui jalan buntu 
melalui rundingan-rundingan antara Kerajaan Kelantan dengan kerajaan pusat, tetapi 
setelah usaha terakhir melalui solat hajat secara beramai-ramai, maka dengan pertolongan 
Allah, pihak kerajaan pusat berlembut dan bersedia menyelesaikanya, malah jumlah 
pampasan yang diberikan adalah melebihi daripada jumlah yang dituntut. Tenaga 
Nasional yang mengendalikan pembinaan Empangan Pergau telah bersetuju untuk 
membayar pampasan berjumlah RMl 17 juta, iaitu lebih RM27 juta daripada jumlah yang 
dituntut(Unit Perancangan Kerajaan Negeri Kelantan, 1995) 

Instrumen solat hajat ini juga digunakan bagi menyelesaikan krisis perlembagaan yang 
melibatkan Baginda Sultan Kelantan di mana UMNO menuduh baginda Sultan tidak sah 
dan cuba menabalkan orang lain sebagai Sultan. Sebagai langkah mengelakkan 
berlakunya kekacauan, maka sehari sebelum perhimpunan yang dirancang UMNO, 
Kerajaan Kelantan telah mengadakan solat hajat. 

Perhimpunan UMNO pada pagi Jumaat 9 April 1993 itu gagal kerana tidak mendapat 
sambutan. Hanya kira-kira 200 orang sahaja yang hadir dan diikuti dengan hujan ribut 
menyebabkan mereka bersurai. Majlis pertabalan Raja Kelantan yang ditaja UMNO di 
Ketereh tersebut telah memberikan imej yang teruk kepada UMNO Kelantan sendiri. 
Apabila UMNO mencadangkan perkataan Islam dibuang daripada parti politik, Tokguru. 
Nik Abdul Aziz selaku Mursyidul Am PAS telah mengarahkan semua PAS negeri dan 
kawasan mengadakan solat hajat. Di peringkat Negeri Kelantan telah diadakan di Pondok 
Lepa Kadok pada 8 Disember 1994. 

Semasa menghadapi pilihanraya umum 1995 juga Kerajaan Angkatan telah mengadakan 
solat hajat dua hari sebelum menjelang hari pengundian iaitu pada 23 April 1995. 
Seramai kira-kira 40,000 orang menunaikan solat hajat yang dipimpin oleh Tok Guru 
Haji Abdullah Lubok Tapah bagi memohon perlindungan Allah daripada fitnah dan 
serangan BN. 

Semasa krisis dengan S46 juga solat hajat beramai-ramai telah diadakan pada bulan Mei 
1996 di padang SMU(A) Maahad Muhammadi. Begitu juga solat hajat untuk mengatasi 
gejala sosial yang semakin parah di kalangan remaja seluruh negara termasuk Kelantan. 
Ia diadakan pada 22 Julai 2000. 

Pada 8 Mei 1998 Tokguru Nik Aziz telah menganjurkan solat Istisqa’ memohon hujan 
apabila kemarau berpajangan. Ia dipimpin oleh Tuan Guru Haji Hasyim dari Pondok 
PasirTumbuh. 
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Menurut laporan, selepas solat istisqa’, orang ramai dapat melihat sekumpulan awan 
hitam berarak di langit dan selang beberapa hari hujan turun membasahi bumi 
Kelantan(Zainuddin Awang Hamat and Saipul Bahrin Mohamed, 2000). 

Dasar Pentadbiran "Membangun Bersama Islam" Sebagai Asas Pelaksanaan 
Politik Islam 

PAS telah menawarkan satu pakej politik dan pentadbiran kepada rakyat Kelantan 
melalui manifesto pilihanraya kelapan dan kesembilan yang berbunyi “MEMBANGUN 
BERSAMA ISLAM”. Ia merupakan satu slogan potlitik ke arah menjana dan 
merealisasikan hasrat pelaksanaan Islam secara menyeluruh dalam urusan politik dan 
pentadbiran. Dengan kata lain ia bermaksud maju kehadapan dengan cara yang tidak 
bercanggah dengan ajaran Islam atau sesuai dengan ajaran Allah S.W.T.(Unit 
Perancangan Ekonomi Negeri, 1996, h. 2) Slogan ini diatur dan dirangka bagi 
membolehkan kerajaan meletakkan kedudukan Islam dalam situasi yang selesa, samada 
dalam aspek melaksanakan ajaran Islam atau bagi tujuan melindungi kepentingan 
Islam(Buletin, 1995, h. 4). Slogan “Membangun Bersama Islam” ini adalah selaras 
dengan prinsip kedaulatan syariah, prinsip keberkatan dan kesejahteraan dan prinsip 
keadilan dan ketakwaan, prinsip amanah dan tanggungjawab. 

Bagi Menteri Besar Kelantan, segala pentadbiran yang dibuat adalah semata-mata 
bertujuan untuk menjayakan kehendak al-Quran(Zainuddin Awang Hamat dan Saipul 
Bahrin Mohamed, 2000). Beliau menjelaskan bahawa menjayakan kehendak Quran itulah 
dipanggil “Membangun Bersama Islam”. Pembangunan yang dijalankan pula adalah 
bertujuan untuk memenuhi tiga tuntutan kehidupan manusia yang utama(Al-Syatibi, t.t.), 
iaitu; Pertama: memenuhi keperluan pokok ( Dharuriyyat ), kedua: memenuhi keperluan 
pelengkap ( Hajiyat ) dan ketiga: memenuhi keperluan menyempuma (. Kamaliyat). 
Dengan itu program keislaman yang dijana adalah selari di antara aspek kemanusiaan ( 
insaniah) dan kebendaan (jasmaniah)(Badan Perhubungan PAS Negeri Kelantan, 1999, h. 
14). Oleh itu sepanjang tempoh 1990-2000 banyak perubahan diperkenalkan di Negeri 
Kelantan ke arah mencapai falsafah “Membangun Bersama Islam”. Kerajaan ingin 
membentuk seramai mungkin modal insan yang berketerampilan dari segi keimanan dan 
ketakwaan(Unit Perancangan Kerajaan Negeri Kelantan, 1993, h. 1). 

Melalui slogan politik itu, kerajaan pimpinan Tokguru. Nik Abdul Aziz mengutamakan 
pembangunan insan sebagai agenda utama, dalam segenap lapangan hidup, bukan 
sekadar dalam urusan ibadat semata-mata(Zainuddin Awang Hamat, 2000, h. 14). Ia 
mempastikan setiap rancangan dan pelaksanaan pembangunan dapat menjamin 
kesempurnaan hidup mengikut garis panduan Islam(Unit Perancangan Kerajaan Negeri 
Kelantan, 1993). 
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Pihak kerajaan berhasrat supaya pembangunan yang dinikmati di dunia merupakan 
sesuatu yang akan membahagiakan rakyat sampai ke akhirat(Wan Ismail Wan Jusoh, 
1999, h. 271). iaitu pembangunan yang mendapat restu dan keredaan Allah. Slogan 
politik ini memperbetulkan anggapan bahawa agama Islam tidak boleh berperanan dalam 
urusan pentadbiran. Pihak kerajaan ingin menjadikan seluruh kegiatan kerajaan selaras 
dengan pengajaran Islam yang disampaikan di masjid atau di sekolah agama dan pondok- 
pondok. Dengan cara itu krisis kefahaman atau kekeliruan terhadap peranan agama dalam 
pemerintahan dapat diperbetulkan(Pusat Kajian Strategik Negeri Kelantan, 1995, h. 9). 
Sedangkan dalam sistem politik moden, wujudnya krisis dan pertembungan yang ketara 
dan berterusan antara kegiatan kerajaan dengan institusi keagamaan seperti masjid, 
pondok dan pusat pengajian Islam. Ini menyebabkan pemikiran umat dan masyarakat 
menjadi bercelaru dan akhimya menolak peranan agama dalam sistem politik 
kenegaraan. 

Berpandukan slogan politik tersebut, mana-mana kegiatan pembangunan atau ekonomi 
yang tidak bercanggah dengan ajaran Islam tidak disekat atau dihentikan, sebaliknya ia 
ditemskan seperti biasa, malah diberikan galakan ke arah yang lebih maju. Ini 
termasuklah pembinaan infrastruktur, pusat-pusat perniagaan, kilang, perumahan dan 
pelaburan, termasuk industri perhotelan dan pelancongan. Semua aktiviti pentadbiran dan 
penguatkuasaan undang-undang yang sedia ada diteruskan selagi tidak bercanggah 
dengan kehendak Islam(Unit Perancangan Ekonomi Negeri, 1996, h. 5-6). 

Setelah genap sepuluh tahun memerintah Negeri Kelantan, kerajaan negeri telah 
mengadakan perayaan besar-besaran sempena menyambut ulang tahun kesepuluh 
Kerajaan "Membangun Bersama Islam" pada bulan Oktober 2000. Di antara program 
yang diadakan ialah Simposium Perdana Membangun Bersama Islam yang menampilkan 
ucapan Timbalan Menteri Besar Abdul Halim B. Abdul Rahman, dengan tajuk: Dasar 
Membangun Bersama Islam Capai Matlamat. Beliau telah menyentuh tentang 
pembaharuan-pembaharuan yang telah dijalankan oleh kerajaan negeri dalam tempoh 
sepuluh tahun, termasuk peranan jabatan-jabatan kerajaan dalam menjayakan 
pembangunan kepada rakyat. Selain daripada itu, kerajaan juga telah mengeluarkan 
sebuah buku yang bertajuk: Sepuluh Tahun Membangun Bersama Islam. 

Kerajaan negeri telah mengambil langkah berani membetulkan kegiatan yang bercanggah 
dengan Islam supaya sesuai dengan ajaran Islam, seperti: 

a) Mewajibkan kakitangan wanita menutup aurat semasa bertugas, begitu juga 
wanita yang bekerja di pusat pemiagaan. 

b) Menghentikan operasi perjudian dan pelacuran. 

c) Mengharamkan konsert nyanyian yang melibatkan penyanyi wanita yang 
berumur 12 tahun ke atas. 
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d) Mengharamkan kegiatan kebudayaan yang melibatkan unsur maksiat dan 
syirik. 

e) Memindahkan simpanan tetap kerajaaan daripada bank riba ke dalam bank 
Islam. 

f) Memperkenalkan sistem pinjaman tanpa riba kepada kakitangan kerajaan dan 
lain-lain lagi. 

Melalui slogan politik "Membangun Bersama Islam" juga, kerajaan mengambil langkah- 
langkah bagi menyelamatkan rakyat daripada gelombang kemungkaran yang 
mengundang berbagai impliksai buruk terhadap masyarakat pada masa akan datang. 
Contohnya kerajaan menghapuskan kegiatan riba, judi dan maksiat kerana gejala tersebut 
merupakan musuh manusia. Ia merosa kk an kehidupan secara tidak disedari. Begitulah 
tingginya nilai yang dimiliki oleh dasar Islam dalam sebuah pemerintahan. Ia tidak terikat 
atau tunduk kepada tekanan keduniaan dan kebendaan keterlaluan yang mengancam dan 
meragut keselamatan manusia. 

Daripada huraian di atas, didapati slogan "Membangun Bersama Islam" merupakan asas 
penting dalam menentukan halatuju Kerajaan Kelantan. Ia merupakan falsafah politik 
yang dinamik dan telah berjaya mencetuskan produk-produk keislaman dalam 
pentadbiran semasa yang akan disebutkan dalam contoh prouk kepimpinan Tokgutu Nik 
Aziz. Secara keseluruhannya didapati Kerajaan Kelantan telah menggerakkan politik dan 
pentadbiran Islam dalam skop bidang kuasa yang diperuntukkan kepada kerajaan Negeri 
sebagaimana yang termaktub dalam Undang-undang Negara. 

Sebab itu apabila Kerajaan Kelantan cuba menguatkuasakan sistem perundangan Islam, 
ia telah mendapat tentangan daripada Kerajaan Persekutuan . 

Contoh Produk Kepimpinan Tokguru Nik Aziz 

Di antara produk Politik yang berjaya dihasilkan melalui kepimpinan TokguruNik Aziz 
ialah: 

i. Penyelarasan undang-undang dan peraturan negeri dengan prinsip-prinsip Islam, 
Contohnya Pada 1 januari 1992, kerajaan Negeri telah mengharamkan semua jenis 
permainan judi kepada semua kaum dan agama tanpa mengira jenis masyarakat dan 
kebudayaan mereka. Semua premis judi yang telah beroperasi semenjak Kerajaan 
BN diarah supaya ditutup. MB Kelantan dalam penjelasannya menyatakan bahawa 
pengharaman judi ini adalah selaras dengan prinsip semua agama, kepercayaan, 
adat atau kebudayaan yang tidak membolehkan unsur-unsur perjudian wujud dalam 
sistem kehidupan mereka, kerana terdapat unsur-unsur tipu daya, muslihat dan 
aniaya terhadap pihak lain dengan perbuatan judi(Pusat Kajian Strategik Negeri 
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Kelantan, 1995, h. 5). Dengan itu kerajaan negeri tidak lagi mengeluarkan lesen 
premis untuk kegiatan perjudian dan tempat-tempat yang menjadi punca 
maksiat(Urusetia Penerangan Kerajaan Negeri Kelantan, 1999, h. 7). Pada tahun 
1993 pihak berkuasa Negeri Kelantan menerusi MPKB tidak lagi memberi lesen 
kepada pengusaha kelab-kelab malam. 

ii. Penghapusan kegiatan pelacuran telah menyelamatkan masyarakat daripada 
kemungkaran yang menjadi faktor keruntuhan dan kehancuran umat terdahulu. 

iii. Peningkatan aktiviti kebajikan termasuk wanita dan masyarakat bukan Islam, 
contohnya Kerajaan Negeri melaksanakan beberapa langkah bagi menjaga 
kebajikan golongan wanita, terutama dari segi maruah dan kepentingan mereka. Di 
antaranya Kerajaan Negeri tidak lagi membenarkan papan iklan yang 
memperagakan wanita yang mendedahkan aurat. Kerajaan Negeri juga menambah 
cuti bersalin selama 60 hari bermula 1 Mac 1991(Kerajaan Negeri Kelantan, 1991) 
dan mengeluarkan arahan terhadap kakitangan awam wanita supaya menutup aurat 
semasa waktu pejabat, tidak bersolek dan bergincu semasa di pejabat. Kerajaan 
Negeri telah memperkenalkan skim Takaful Kifalah bagi orang tua yang berumur 
60 dan ke atas dengan menyediakan dana sumbangan apabila berlaku 
kematian.Begitu juga kebajikan ibu tunggal dipertingkatkan melalui skim Armalah. 

iv. Penambahan aktiviti dakwah telah memantapkan lagi penghayatan Islam dalam 
masyarakat, contohnya program Membina Generasi Solat (MGS). Peranan MPKB 
sangat besar dalam meningkatkan penghayatan Ramadhan melalui Program Solat 
Terawih di Dataran Stadium (sekarang dikenali sebagai Qaryah Ramadhan) dengan 
imam jemputan dari Mesir, disusuli dengan tazkirah terawih dan subuh, juga 
program berbuka puasa di dataran dan Masjid Baraah, termasuk juga bersahur. Ia 
telah menarik peserta yang sangat besar jumlahnya, termasuk dari luar Kelantan. 
Unit Dakwah Halaqat melalui 2653 guru al-Quran berjaya mengadakan majlis 
Khatam al-Quran di 14 kawasan pada setiap tahun yang menarik penyertaan sekitar 
300 orang. Ini bererti seramai 4200 orang berjaya menamatkan pengajian al-Quran 
setahun. 

v. Pengukuhan ekonomi dan pertumbuhannya dalam pentadbiran, bagi menjamin 
kehidupan masyarakat. 

vi. Penonjolan imej bersih dalam pentadbiran, di mana tiada kes-kes rasuah dan pecah 
amanah dan penyelewengan yang direkodkan. 

vii. Peningkatan kawalan terhadap aktiviti yang mendorong kepada maksiat dan 
jenayah, contohnya Kerajaan Negeri juga telah memperkenalkan peraturan baru 
kedai gunting bagi mengelakkan berlakunya kegiatan maksiat, seperti pelacuran, 
minum arak dan sebagainya. 

viii. Penyediaan sistem perundangan Islam iaitu Kerajaan Negeri Kelantan telah berjaya 
menggubal satu undang-undang yang diberi nama Enakmen Kanun Jenayah Syariah 
(II) 1993. Undang-undang tersebut telah diluluskan oleh Dewan Undangan Negeri 
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Kelantan yang merupakan manifestasi kepada hasrat kerajaan untuk meletakkan 
undang-undang Islam atau hukum hudud sebagai perundangan negeri. Undang- 
undang ini tidak dapat dijalankan kerana dihalang oleh Kerajaan Pusat di bawah 
Perdana Menteri Tun Dr Mahathir Mohamad. 

ix. Pengukuhan sistem pendidikan Islam, penambahan pusat pengajian Islam dan juga 
sains telah meningkatkan ilmu pengetahuan masyarakat. Kemampuan kewangan 
Yayasan Islam Kelantan dipertingkatkan, sekolah Tahfiz dan Tahfiz Sains 
diwujudkan. Ia mendapat sambutan yang sangat hebat dari masyarakat Islam 
termasuk dari luar Kelantan. Bangunan sekolah ditambah untuk menampung 
limpahan pelajar ke sekolah YIK. Aliran Sains tulin diperkenalkan di Maahad 
Muhammadi. Serentak dengan itu skim perkhidmatan guru dipertingkatkan, malah 
elaun persaraan pun dinaikkan. 

x. Hasilnya pelajar Yik dapat menyambung pengajian dalam berbagai bidang di 
semua pusat pengajian tempatan dan luar negara dalam jurusan pengajian Islam 
seperti Jordan Mesir, Maghribi, Arab Saudi, Sudan,Yaman, Syria, Kuwait, 
Indonesia dan lain-lain. Lepasan sekolah YIK juga dapat menyambung pengajian 
dalam bidang perubatan di Jerman, Mesir, Kanada, Ireland, Jordan dan 
Australia(Yayasan Islam Kelantan, 1999, h. 6). Bekas-bekas pelajar sekolah YIK 
diterima dalam berbagai pasaran pekerjaan, samada kerajaan atau swasta. 

xi. Penyelarasan aktiviti kebudayaan dan kesenian dengan prinsip-prinsip Islam 
contohnya meluluskan Garis Panduan Persembahan Kebudayaan (hiburan) di 
Negeri Kelantan seperti menghapuskan mana-mana keseniaan yang bersifat 
pemujaan seperti Menora, Mak Yong, Main Puteri, Selampit, Wayang Kulit, Tinju 
Siam dan Pelaga Binatang. Adapun Dikir Barat yang tidak melibatkan percampuran 
antara lelaki dan perempuan serta tidak mengandungi kata-kata lucah, mencela, 
maki hamun, unsur-unsur syirik dan fitnah adalah dibenarkan. 

xii. Penyelarasan aktiviti kewangan dan ekonomi dengan prinsip-prinsip Islam, 
contohnya memindahkan simpanan tetap Kerajaan Negeri dari bank yang 
mengamalkan sistem konvensional (Bank Bumiputra Malaysia Berhad yang 
mengandungi unsur riba) ke Bank Islam Malaysia Berhad(Urusetia Penerangan 
Kerajaan Negeri Kelantan, 1999, h. 10).Melaksanakan Sistem Gadaian Islam ( al- 
Rahn ) mulai tahun 1992 dan mengarahkan semua pajak gadai yang beroperasi 
menggunakan kaedah riba ditukar kepada sistem Islam mulai tahun 1993. Badan 
yang bertanggungjawab menguruskan sistem al-rahn ialah Permodalan Kelantan 
Berhad ( PKB j.Sistem ini kemudiannya ditiru dan diterima pakai oleh Yayasan 
Pembangunan Islam Malaysia dan Bank Rakyat(Urusetia Penerangan Kerajaan 
Negeri Kelantan, 1999, h. 16). 
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Pendekatan Politik TokGuru Nik Aziz dan Kesannya Kepada Kerjasama Politik 


Dalam sejarah Politik kerjasama di kalangan parti pembangkang, didapati Parti Islam se 
Malaysia (PAS) mempunyai pengalaman yang banyak dalam usaha mereka 
mengembangkan pengaruh politik dan mengalahkan Barisan Nasional yang memerintah 
kerajaan Malaysia. PAS pemah mengadakan kerjasama dengan parti pemerintah dalam 
Parti PERIKATAN. Ia merupakan hasrat politik Perdana Menteri Malaysia Tun Abdul 
Razak untuk menstabilkan politik negara setelah dilanda peristiwa msuhan kaum 13 Mei 
1969. Kerjasama dengan PAS tidak lama, hanya bertahan lebih kurang dua tahun. PAS 
dipecat dari gabungan tersebutpada tahun 1978.. 

Gerakkerja politik PAS tems berjalan dalam kerangka sistem demokrasi pilihanraya. 
Pertembungan PAS dengan Parti pemerintah dalam kancah pilihanraya memerlukan 
kekuatan sokongan dan suara. Hasil daripada pergolakan dalam UMNO, sekali lagi PAS 
merangka kerjasama politik dengan Parti Semangat 46 yang dipimpin oleh Datuk 
Razaligh Hamzah. Kerjasama tersebut telah diasaskan atas dasar menegakkan Islam dan 
mengalahkan UMNO BN. Pada tahun 1990 kerjasama Politik tersebut berjaya 
mengalahkan UMNO di Kelantan dan kerajaan Perpaduan Ummah ditubuhkan dengan 
Tokguru Nik Aziz diterima sebagai Menteri Besamya. 

Sepanjang kerjasama dalam pentadbiran Kelantan langkah-langkah diambil untuk 
mengukuhkan hubungan antara PAS dan S46 kerana pihak UMNO sentiasa berusaha 
meruntuhkan kerjasama itu. Antara usaha tersebut ialah pembahagian jawatan EXCO, 
jawatan Timbalan Menteri Besar ii, jawatan-jawatan politik yang lain diperingkat negeri 
dan jajahan. Namun begitu apabila tengku Razaligh membubarkan S46 dan menyertai 
UMNO semula maka kerjasama tersebut pun berakhir. 

Pendekatan politik tokguru selepas itu juga adalah ke arah memperkukuhkan kerjasama 
politik dan pentadbiran melalui langkah-langkah politik dan bukan politik. 

Untuk menghadapi pilihanraya seterusnya formula politik kerjasama masih diterima oleh 
PAS sebagai cara yang berkesan. Dengan itu terbentuklah Barisan Alternatif iaitu 
gabungan antara PAS, Parti Keadilan Nasional, DAP dan PRM pada tahun 1999. Namun 
begitu oleh kerana asasnya tidak begitu kukuh, maka parti pemerintah berjaya 
memainkan sentimen perpecahan dan emosi rakyat menyebabkan isu negara Islam dan 
hudud membimbangkan DAP yang takut kehilangan sokongan pengundi. Dengan itu 
DAP menarik diri dari gabungan tersebut pada tahun 2001 

Sekali lagi PAS melalui pengalaman ditinggalkan oleh rakan kerjasama iaitu DAP, 
walaupun Parti Keadilan Nasional masih kekal dalam gabungan tersebut. 


635 



Bagi menghadapi siri-siri pilihanraya setrusnya PAS terus mengambil formula kerjasama 
politik sebagai pendekatan terbaik. Tok guru Nik Aziz selaku Menteri Besar Kelantan 
dan Mursyidul Am PAS mendokong kerjasama baru dengan DAP dan PKR sehingga 
terbentuknya PAKATAN RAKYAT pada tahun 2008, di mana temyata kerjasama 
terbaru itu menjadi lebih baik dan mantap sehingga berjaya mennggongcangkan 
kedudukan parti BN yang berkuasa melalui dua kali pilihanraya umum. 

Setelah berjaya mencipta kejayaan besar dalam dua pilihanraya umum, akhirnya krisis 
perpecahan tidak dapat dielakkan sehingga PAKATAN RAKYAT pecah pada tahun 
2015 walaupun PAS mendakwa PAKATAN masih wujud. Tetapi pada hakikatnya fungsi 
pakatan telah berkubur. 

Persoalan yang kita ingin sentuh di sini ialah selama menerajui kepimpinan PAS, tokguru 
Nik Aziz dilihat mempunya beberapa resepi politik yang tersendiri dalam mengekalkan 
kerjasama untuk beberapa tempoh, walaupun umum mengetahui gelombang gangguan 
terhadap kerjasama itu selalu melanda dan tidak henti-henti. Antaranya ialah peertikaian 
yang tidak pernah selesai antara DAP dengan PAS yang berkait dengan isu negara Islam 
dan Hudud. Kesempatan itu telah digunakan oleh musuh politik mereka untuk 
melakukan serangan dan provokasi bertubi-tubi supaya bibit perpecahan itu menjadi api 
besar yang membakar terus kerjasama politik dalam PAKATAN. Para penganalisis 
mengakui usaha pihak musuh pada kali ini telah berjaya bukan setakat memecahkan 
PAKATAN tetapi mereka juga berjaya memcahkan kesatuan PAS sendiri sehingga lahir 
golongan serpihan yang menamakan diri mereka Gerakan Harapan Baru GHB. 

Pimpinan DAP yang paling lantang dan berani menolak agenda negara Islam dan Hudud 
yang dibawa oleh PAS ialah Mendiang Karpal Singh. Beliau selalu mengeluarkan 
kenyataan bantahan secara terbuka di media-media perdana terhadap agenda perjuangan 
yang dibawa oleh PAS dengan keras dan lantang. Apabila dilihat kepada pertembungan 
demi pertembungan yang berlaku, kita boleh bayangkan jangka hayat PAKATAN boleh 
berkubur bila-bila masa kerana pimpinan DAP terus menerus meningkatkan serangan dan 
bantahan mereka. Sedangkan PAS mengambil pendekatan tidak agresif. 

Di sini lah kita kira terdapat pendekatan politik yang telah digunakan oleh Tokguru Nik 
Aziz dalam mengelakkan perpecahan berlaku dengan cepat dalam situasi perjuangan 
PAKATAN memerlukan langkah terakhir yang sangat penting menuju Putrajaya. 

Asas pendekatan yang dimaksudkan ialah pendekatanSiasah Syariyyah. Yang 
dimaksudkan dengan pendekatan Siasah Syar' iyyah ialah pendekatan bijaksana yang 
tidak terkeluar dari garis panduan Syariah dan ianya mendatangkan kebaikan atau 
keuntungan kepada Islam perjuangan umatnya, samada jangka pendek atau jangka 
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panjang. Untuk menjelaskan gambaran tersebut kita boleh semak makna Siasah 
Syakiyyah yang diberikan oleh beberapa orang sarjana, antaranya: 


1. 


Kata Ibnu Nujaim al-Hanafi, Siasah ialah: 

^jj^ ^jj jlj UljJ ^ljJl jpo £ j_joi 


Maksudnya: Sesuatu tinclakan yang diambil oleh pemimpin mengikut 
mallahah yang difikirkannya, walaupun tindakan itu tidak dinyatakan 
oleh dalil syara ’ secara juz 7. 


2 . 


Ibn Aqil al-Hanbali menyebut siasah sebagai: 

^ jJl t-Jj-^i ^jj li]| AjLa jjfj 

4As y 'ij l!jA A SiJ 


,jl£ U 3__ UUl 

j >nql' jc- J!xjIj 


Maksudnya: Siasah ialah apa saja tindakan yang dapat mendekatkan 
orang ramai kepada kebaikan dan menjauhkan mereka daripada 
kemusnahan, walaupun perkara itu tidak dinyatakan oleh Rasulullah 
S.A.W dan tidak dijelaskan oleh al-Quran secara langsung. 


Sepanjang tempuh kepimpinan beliau, Tokguru Nik Aziz telah mendokong kuat 
kerjasama politik di kalangan pembangkang dan berusaha mencari jalan meredakan 
pertembungan. Antaranya berbagai sesi dialog telah dibuat dengan pihak yang meragui 
agenda politik Islam, mengadakan sesi ceramah bersama yang membolehkan pihak rakan 
kerjasama mendapat secara langsung buah fikiran Tokguru tentang kebaikan politik Islam 
dan undang-undang Islam. Dalam suasana hubungan kerjasama itu sentiasa dipanaskan 
oleh media musuh dengan membangkitkan titik-titik perbezaan, didapati Tokguru Nik 
Aziz telah mengadakan kunjungan mesra ke rumah Kapal Singh dan memotong kek hari 
jadi Tokguru yang ke 82 di kediaman Karpal Sigh, di Jalan Scotland, Pulau Pinang. 
Pendekatan bersemuka dan kunjungan hormat secara langsung itu memberikan kesan 
yang sangat besar kepada Karpal Singh kerana sekurang-kurang ia merasa malu untuk 
berbalah dengan Tokguru yang menampilkan sikap sejuk dan mesra. Ini kerana seorang 
manusia itu walaupun dia tidak suka kepada satu pihak tetapi sekiranya dia mendapat 
perhatian dan layanan baik seperti itu maka ia akan mengendurkan hasrat 
pertembungannya. Ini boleh dilihat sebagai pendekatah Siasah yang berhemah dengan 
tujuan mematikan sementara langkah orang yang ingin membakar kerjasama atau 
bertujuan untuk menekan rakan kongssi politiknya supaya menghentikan agenda politik 
Islam tersebut. 
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Dalam hubungan itu Karpal mengatakan kehadiran Nik Aziz memberi mesej yang kuat 
bahawa kesatuan kami tetap utuh walau dengan apa yang berlaku, Kami memahami dan 
menerima perbezaan antara satu sama lain. 

Tokguru membina hubungan baik dengan orang bukan Islam dengan mengadakan banyak 
siri dialog dan perjumpaan. Manakala di kalangan penganut-penganut agama Budha, 
didapati tokguru mengambil pendekatan mesra dan cakna dengan melakukan kunjungan 
serta lawatan ke kawasan mereka termasuk tempat ibadat mereka. Beberapa siri lawatan 
telah dibuat sehingga ia memperlihatkan sikap sederhana dan adil terhadap semua pihak, 
menghasilkan imej Islam yang sangat baik. 

Selain itu Tokguru Nik Aziz sangat menjaga hubungan kerjasama dalam PAKATAN 
dengan mengelakkan sebarang unsur fitnah yang dikaitkan dengan Umno yang selalu 
membangkitkan cadangan PAS perlu bekerjasma dengan UMNO. Sebarang bentuk 
keadaan yang boleh membawa fitnah seperti itu akan ditolak dengan tegas oleh Tokguru 
kerana beliau sedar perkara itu akan mempercepatkan perpecahan PAKATAN. 

Kesan-Kesan Pendekatan Politik Tokguru Nik Aziz Terhadap Masyarakat 

i. Memenuhi Kehendak dan Cita Rasa Masyarakat 

Daripada perbincangan di atas didapati secara keseluruhannya falsafah politik Islam 
"Membangun Bersama Islam" merupakan asas penting dalam menentukan halatuju 
pentadbiran dan kepimpinan Tokguru. Berbagai program dirangka untuk menjayakan 
misi dan falsafah baru tersebut. Ia telah berjaya melahirkan banyak produk pentadbiran 
Islam dalam dimensi baru yang dapat memenuhi kehendak dan cita rasa 
masyarakat zaman sekarang, terutamanya produk keislaman dan kebajikan. 
Apabila masyarakat boleh menerima dan masuk hati dengan berbagai produk pentadbiran 
tersebut, maka ia telah mengikat sokongan dan simpati mereka kepada kerajaan yang ada. 
Inilah adalah satu rahsia di sebalik pendekatan politik Islam yang dapat memantapkan 
sokongan masyarakat. Masyarakat percaya terhadap konsep keberkatan dalam amalan 
politik Islam yang berpegang teguh kepada Syariah Islam dan menonjolkan kepimpinan 
ulama yang bertaraf tok guru itu.Bukan setakat masyarakat percaya begitu, tetapi 
Kerajaan Negeri sendiri sangat mengakui dan menerima konsep keberkatan dalam 
pentadbiran berpandukan firman Allah yang bermaksud: Sekiranya penduduk negeri itu 
beriman dan bertakwa, nescaya akan dibuka segala jenis berkat dari langit dan bumi. 

Elemen berkat ini dikira faktor penting yang membantu kemajuan, kesejahteraan, 
keharmonian, kejayaan polisi, kejayaan mengatasi gejala dan krisis yang menimpa, 
mendapat penghormatan luar dan sebagainya. Sebaliknya Kerajaan percaya tanpa 
keberkatan dan restu ilahi, maka segala kerja pentadbiran tidak berjaya dan menimbulkan 
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keburukan. Oleh itu Kerajaan Kelantan telah merangka berbagai pendekatan yang dapat 
memenuhi kehendak dan restu Allah Taala dalam semua kegiatan pentadbiran 
sebagaimana yang dapat dilihat dalam program dakwah dan pembanguanan insan serta 
penghapusan program mungkar dan maksiat. 

Masyarakat sentiasa menanti-nanti kehadiran Islam dalam kerajaan mereka. Mereka 
menerima dan mendokong setiap pembaharuan yang berunsurkan Islam yang 
dilaksanakan oleh Kerajaan Negeri semenjak 1990 hingga sekarang, malah tidak pula 
menampakkan kejemuan mereka terhadap produk keislaman yang ditawarkan kepada 
mereka oleh Kerajaan. 

Mereka sentiasa terbuka membeli hasil dan produk tersebut dengan penuh semangat dan 
ghairah sebagaimana yang dapat disaksikan melalui sokongan dan kehadiran mereka 
dalam setiap perhimpunan yang dianjurkan oleh Kerajaan Negeri atau parti mereka 
sendiri semasa kepimpinan Tokguru Nik Aziz. 

ii. Mengubah Persepsi buruk terhadap kemampuan Islam dalam pentadbiran 

Apabila Tokguru Nik Aziz memegang jawatan Menteri Besar, beliau dengan tegas 
menjadikan al-Quran dan al-Sunnah sebagai sumber pentadbiran. Beliau berkata bahawa 
beliau adalah memikul amanah untuk melaksanakan apa yang Allah Taala suruh dan apa 
yang Nabi Muhammad s.a.w ajarkan. Manakala dalam perkara baru yang memerlukan 
ijtihad, maka beliau menggunakan kaedah ijtihad untuk menyelesaikan perkara tersebut. 
Apa yang terjadi selepas itu ialah tidak ada huru hara yang berlaku, kegagalan ekonomi, 
penyelewengan, perbalahan kaum dan agama, sebaliknya wujudnya keharmonian, 
perkembangan ekonomi dengan penglibatan golongan pelabur yang sanggup 
menjalankan aktiviti perniagaan besar, tambahan pula banyaknya peningkatan aktiviti 
dakwah dan kebajikan masyarakat dari masa ke semasa. Hal ini telah membuka 
pandangan positif masyarakat terhadap kebaikan dan kemampuan Islam dalam 
pentadbiran yang bergantung sepenuhnya kepada al-Quran, al-Sunnah dan ijtihad. 

Mohd Sayuti Omar lebih cenderung melihat pembaharuan Islam yang diperkenalkan oleh 
masyarakat Kelantan mendatangkan faedah besar kepada rakyat Kelantan dari segi sikap 
dan pemikiran, terutamanya apabila banyak kelompok masyarakat telah membuang terus 
fahaman dan pegangan sekular yang memisahkan antara agama dan politik(Mohd Sayuti 
Omar, 1991, h. 115). 

iii. Membentuk Pemikiran positif terhadap ulama sebagai peneraju Kerajaan 

Semasa membincangkan tentang kepimpinan Nik Aziz, telah dinyatakan bahawa beliau 
telah berjaya mengubah persepsi buruk terhadap kepimpinan Ulama dalam kerajaan. 
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Banyak pihak dari awal lagi telah memperlekeh kepimpinan ulama kerana dianggap tidak 
tahu mengurus pentadbiran. Mereka berkata kerajaan Nik Aziz akan jatuh dalam masa 
tiga bulan. Ada pula yang hanya memberi tempuh hayat selama setahun. Begitulah ganas 
dan seriusnya persepsi buruk setengah pihak terhadap kewibawaan ulama dalam 
pentadbiran. Namun begitu segala tuduhan itu tidak benar, sebaliknya satu perubahan 
besar berlaku dalam lanskap politik Malaysia di mana Kepimpinan Nik Aziz telah 
bertahan sekian lama dengan rekod-rekod pembaharuan dan bersih. Akhirnya membuka 
mata masyarakat bahawa ulama sebenamya golongan yang berwibawa dalam pentadbiran 
kerajaan 

iv. Mencetuskan sikap positif golongan bukan Islam terhadap kebaikan Politik Islam 

Orang bukan Islam dilihat tidak fobia dengan terma politik Islam. Beberapa pemimpin 
DAP mengambil sikap lunak terhadap pengajaran Islam dengan menyebut ayat al-Quran 
dan mengungkapkan kebaikan Islam terutamanya aspek keadilan yang dibawa oleh Islam 
terhdap bukan Islam, di pentas ceramah dan pidato sehingga mencetus isu dan polimik di 
kalangan beberapa pihak. Perkembangan ini dikira positif kerana pemimpin bukan Islam 
itu bukan mencemuh Islam, tetapi menghargainya. Sepatutnya mereka terus dibimbing 
untuk menghargai Islam dengan cara yang lebih mantap. 

Ada pula yang datang ke Masjid untuk menyampaikan bantuan sehingga mengundang 
kecaman dari beberapa pihak yang kepanasan dalam politik. 

Satu aspek terpenting dalam politik Islam ialah jaminan keadilan. Ia bermaksud 
melaksanakan tanggungjawab mengikut peraturan hak dan menjamin hak-hak tersebut 
dengan penuh kesaksamaan di kalangan seluruh lapisan masyarakat, tanpa penindasan, 
pilih kasih, kezaliman, atau merampas hak pihak tertentu secara kejam, atau memberi 
sesuatu kepada pihak yang tidak berhak menerimanya dan sebagainya. Perkara ini telah 
menjadi tanggungjawab utama politik Islam di Kelantan. Contohnya melantik orang 
bukan Islam sebagai ahli majlis perbandaran dan ahli majlis daerah, melantik orang 
bukan Islam sebagai penghulu tanpa mukim, menggezet rumah ibadat Budha dan tanah 
perkuburan mereka. 

Dalam perkembangan politik semasa, DAP telah bersedia membuka pintu kerjasama 
dengan PAS yang terang-terang mendokong Islam. Kalau mereka masih curiga, sudah 
tentu perkara kerjasama seperti itu tidak berlaku sebagaimana halnya sebelum 
menonjolnya kepimpinan Tokguru di Kelantan sejak 20 tahun lalu yang memberikan 
sinaran hijau kepada masyarakat di Malaysia. 
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v. Menyuburkan minat golongan bukan Islam untuk mengenali Ajaran Islam 

Satu dimensi baru yang berlaku ialah ramai orang bukan Islam mula bertanya tentang 
kebaikan Islam di mana pemimpin-pemimpin agama di Malaysia telah mengadakan 
beberapa kali dialog dengan Tokguru Nik Aziz. Ada yang datang bertemu Nik Aziz 
untuk mendengnar penjelasan beliau tentang Islam. 

PENUTUP 

Pengalaman Siasah SyarTyyah melalaui kepimpinan Nik Aziz di Negeri Kelantan 
merupakan sesuatu yang baru dalam dunia pentadbiran moden kerana ia dapat 
menonjolkan kebaikan Islam dan membawa banyak rahmat kepada masyarakat melalui 
pakej pentadbiran Islam. Walaupun kepimpinan beliau telah diserang bertubi-tubi oleh 
musuh politik yang menguasai pentadbiran pusat menggunakan berbagai saluran, namun 
kekuatan yang beliau miliki melalui pakej keperibadian ulama dan mekanisme Siasah 
SyarTyyah yang mantap, telah memberikan kelebihan kepada kedudukan Islam di 
Kelantan sehingga mampu bertahan hingga ke hari ini. Nik Aziz sekarang ini telah 
mengungkapkan bahawa Kelantan telah menjadi makmal yang penting kepada 
pelaksanaan Islam melalui sistem politik. 

Dalam kontek kerjasama politik tokguru telah menggunakan kaedah Siasah SyarTyyah 
sebagai pendekatan yang berkesan bagi memantapkan kerjasama tersebut, khususnya 
bagi menggagalkan usaha musuh memecahbelahkan kerjasama politik yang telah dibina. 
Mudah-mudahan ia menjadi pencetus kepada semangat perjuangan Islam di kalangan 
masyarakat Islam amnya dan umat Melayu Islam di Alam Melayu ini khasnya. Sekian 
Wassalam 
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ABSTRAK 

Sebagai petunjuk kepada manusia sejagat, secara dasarnya isi kandungan al-Quran akan berinteraksi 
dengan kehidupan manusia di dalam segenap aspek melibatkan kepercayaan, perundangan dan moral. 
Kehidupan sosial manusia pula akan berdepan dengan realiti yang berubah dan berbeia. Hakikat ini 
memerlukan satu penelitian secara ilmiyah bagi membuktikannya. Bersumberkan data-data daripada 
kajian kepustakaan setelah dianalisis, didapatiwujud kaitan antara al-Quran dengan realiti kehidupan 
manusia. Perkara ini dapat diteliti melalui beberapa pendekatan al-Quran seperti al-Nasakh, al-Tadarruj 
dan “Tafsil Ma La Yataghayyar wa Ijmal Ma Yataghayyar”. Analisis terhadap bebercipa kes melibatkan 
implementasi hukum syarak di dalam kehidupan nmsyarakat Islam juga mendapati pengambilkiraan 
latarbelakang realiti sosial kehidupan manusia yang digariskan oleh al-Quran. Jelas daripada penelitian 
yang dilakukan menunjukkan perkaitan yang kuat antara isi kandungan al-Quran dengan realiti kehidupan 
manusia seterusnya membuktikan syariat Islam yang berteraskan aI-Quran akan sentiasa valid merentasi 
masa, keadaan dan tempat. 

KATAKUNCI : al-Quran, Interaksi, Metode, Realiti, Sosial. 


PENDAHULUAN 

Al-Quran merupakan sebuah kitab yang diturunkan oleh Allah SWT kepada Nabi 
Muhammad SWT sebagai petunjuk(HAMKA, 1982), bersamanya segala keterangan dan 
penjelasan untuk kehidupan manusia(Ibn Kathir, 1998). Perkara ini dijelaskan oleh Allah 
SWT di dalam al-Quran: 

“...menjadi petunjuk bagi sekalian manusia dan menjadi keterangan-keterangan yang 
menjelaskan petunjuk dan (menjelaskan) perbezaan antara yang benar dengan yang 
salah... ”(Al-Baqarah 1: 185) 
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Begitu juga dengan firman Allah SWT yang bermaksud: 


“Sesungguhnya al-Quran ini memberi petunjuk ke jalan yang 
amat betul... ” ( Al-Isra ’ 17: 9) 

Al-Mawdudi (1983) ketika memberi penjelasan tentang tabiat al-Quran yang sebenarnya, 
telah meletakkan hakikat sebenar al-Quran sebagai sebuah kitab yang memberi petunjuk 
kepada manusia dan kehidupannya, yang didatangkan daripada pencipta manusia itu 
sendiri iaitu Allah SWT. 


Al-Qaradawimenjelaskan bahawa berdasarkan banyak ayat al-Quran, telah menunjukkan 
tujuan utama penurunan al-Quran adalah untuk memastikan petunjuk Allah bagi 
perjalanan hidup manusia, sehingga kehidupan mereka dapat diatur dengan petunjuk dan 
agama yang diturunkan oleh Allah (Al-Qaradhawi, Yusuf, 2001). 

Hakikat ini bukan sahaja telah dijelaskan oleh para cendekiawa Islam tetapi juga telah 
ditegaskan oleh para sarjana barat (Sjahminan Zaini, Ananta Kusuma Seta, 1986). 
Montgomery Watt (1969) telah menjelaskan kedudukan al-Quran sebagai berkata: 

“...It is not in anyway Muhammad’s speech or the product of 
his mind, but the speech of God alone... Yet there are few 
verses in the Qur ’an which indicate that it is even more widely 
relevant and has a message for the whole of mankind... ” 

Berkata seorang lagi sarjana barat terhadap peranan al-Quran di dalam kehidupan 
manusia merentasi masa dan tempat. Kata-kata Goethe yang dikutip oleh T.P. Hughes 
(1986) di dalam karyanya Dictionary ofIslam menjelaskan hakikat ini dengan katanya: 

“However often we turn to it [the Qur'an], at jirst disgusting us 
each time ajresh, it soon attracts, astounds, and in the end 
enjorces our reverence... Its style, in accordance with its 
contents and aim, is stern, grand, terrible - ever and cinon truly 
sublime. Thus this book will go on exercising through all ages a 
most potent injluence ”. 

Jelas sekali bahawa al-Quran adalah satu sumber yang akan memandu kehidupan 
manusia ke jalan yang selamat dan terbaik. Segala isi kandungan yang ada sudah pasti 
ditujukan kepada manusia yang hidup di atas muka bumi ini. Al-Qaradawi (2000) 
menjelaskan perkara ini dengan katanya: 
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“...al-Quran bukanlah satu kitab pancluan kepada sejenis 
manusia tidak bagi jenis yang lain, untuk sekelompok warna 
kulit tidak bagi warna kulit yang lain, untuk satu kawasan 
geograji sahaja tidak bagi kawasan geograjiyang lain... untuk 
individu tertentu tidak bagi kelompok manusia yang lain, untuk 
orang kaya dan bukan untuk orang miskin, begitulah 
sebaliknya, sesungguhnya al-Quran adalah sebuah kitab untuk 
semua, dustur bagi semua daripada Tuhan yang menciptakan 
semua ” 

INTERAKSI AL-QURAN DENGAN KEHIDUPAN SOSIAL MANUSIA 

Kedudukan al-Quran sebagai panduan kehidupan manusia secara keseluruhan adalah 
sangat rapat dengan interaksinya terhadap kehidupan manusia. Muhammad al-Ghazali 
(2005) menjelaskan bahawa semua dasar sosial kehidupan manusia sama ada melibatkan 
psikologi, sosiologi mahupun ekonomi sudahpun ada di dalam al-Quran, tidak pernah 
terpisah dalam perlaksanaannya sepanjang sejarah Islam. 

Menurut Muhamin M.A (2012), Al-Quran berfungsi sebagai sumber segala macam 
aturan tentang hukum, sosial ekonomi, kebudayaan, pendidikan, moral dan sebagainya, 
yang harus dijadikan pandangan hidup seluruh umat Islam dalam memecahkan setiap 
persoalan. 

Di dalam Encyclopedia Brittannica ada menyatakan kedudukan al-Quran di dalam 
kehidupan manusia yang amat serasi dengan akal pemikiran manusia yang menjadi 
pencetus kepada kehidupan sosial sesuatu masyarakat: 

“Sungguh, peraturan al-Quran sangat sejalan dengan akal 
manusia yang suci. Siapci yang memerhati dengan sungguh- 
sungguh, hidupnya pasti merasakan nikmatnya pimpinan al- 
Quran. Memang, pengajaran al-Quran tidak lain merupakan 
suatu ikatan peraturan yang scmgat sejalan dengan akal 
manusia ycmg menyukai 

kesucian "(catatanwongndeso.wordpress.com) 

Christoph Ludolf Kreh yang merupakan salah seorang orentalis Jerman menjelaskan 
tentang al-Quran dengan katanya: 

“al-Quran itu memberi peraturan-peraturan ycing lengkap 
tentang susunan agama dan tingkah laku peraclaban. Juga di 
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dalamnya terdapat pengajaran, mulai dari pelajaran tentang 
mengatur kehidupan orang banyak, pemerintahan dan 
keadilan, organisasi ketenteraan, hukum peperangan, 
peraturan-peraturan yang paling hati-hati bagi kaum fakir 
miskin. Semua itu membangun kepercayaan kepada Tuhan yang 
Maha Esa, yang memegang kendali setiap gerakan manusia 
dengan TanganNya” (catatanwongndeso.wordpress.com) 

Meneliti semua penyataan di atas, secara umumnya telah menjelaskan kedudukan 
interaksi isi kandungan al-Quran dalam kehidupan manusia meliputi segenap sudut sama 
ada spritual, ekonomi, politik dan lain-lain. Beberapa contoh interaksi ayat-ayat al-Quran 
yang berhubung langsung dengan kedudukan realiti masyarakat boleh diteliti dengan 
lebih lanjut. Antara contoh-contoh tersebut adalah seperti berikut: 

a) Kes Peperangan Menghadapi Musuh 

Allah SWT berfirman di dalam surah al-Anfal ayat 65 dan 66 yang bermaksud: 

“Wahai Nabi, perangsangkanlah orang-orang yang beriman itu 
untuk berperang. Jika ada di antara kamu dua puluh orang 
yang sabar, nescaya mereka dapat menewaskan dua ratus 
orang (dciri pihak musuh yang kajir itu); dan jika ada di antara 
kamu sercitus orang, nescaya mereka dapat menewaskan seribu 
orang dari golongan yang kajir... ”(Al-Anfal 8: 65) 

“Sekarang Allah telah meringankan daripada kamu (apa yang 
telah diwajibkan dahulu), kerana ia mengetahui bahawa pada 
kamu ada kelemahan; oleh itu jika ada di antara kamu seratus 
orang yang sabar, nescaya mereka dapat menewaskan dua 
ratus orang; dan jika ada di antara kamu seribu orcing, nescaya 
mereka dapat menewaskan dua ribu orang dengan izin 
Allah... ” (Al-Anfal 8: 66) 

Menurut Ibn Kathir (1998), ayat pertama menyatakan kepada Rasulullah SAW tentang 
kewajipan menghadapi musuh yang mempunyai bilangan sepuluh kali ganda lebih ramai 
iaitu 20 orang melawan 200 orang dan 100 orang melawan 1000 orang. Namun begitu 
kewajipan menghadapi musuh itu dikurangkan dalam keadaan bilangan musuh dua kali 
ganda berbanding tentera orang-orang muslim iaitu 100 orang melawan 200 orang dan 
1000 orang melawan 2000 orang. 

Hamka (1982) mentafsirkan ayat-ayat di atas dengan imbangan kekuatan ketenteraan. 
Bagi beliau ayat yang pertama adalah sesuai dengan realiti umat Islam ketika itu yang 
masih mempunyai semangat yang tinggi dan pengalaman musuh dengan tentera Islam 
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masih kurang. Namun begitu, setelah pengalaman musuh dengan realiti kekuatan umat 
islam sudah ada, temyata semangat semata-mata tidak lagi mampu untuk menewaskan 
musuh. Persiapan kuantiti tentera yang masih boleh diimbangi sudah diambilkira bagi 
menghadapi musuh. 

Berdasarkan tafsiran di atas, wujud interaksi antara al-Quran dengan tahap penguasaan 
politik dan kekuatan ketenteraan dalam sesebuah negara khususnya di dalam keadaan 
peperangan menghadapi musuh. Bagi Yusuf al-Qaradawi, ayat pertama telah diikat 
dengan keadaan kemampuan dan kekuatan ketenteraan orang Islam manakala ayat kedua 
pula telah diikat dengan hal ketidakupayaan dan kelemahan mereka. 

Penyataan al-Qaradawi sebenarnya telah dikupas oleh Muhammad Rashid Rida bagi 
menyatakan wujud pemngambilkiraan kedudukan dan realiti sosial masyarakat Islam 
dalam sesuatu arahan syarak di dalam al-Quran. Beliau menjelaskan bahawa isi 
kandungan ayat pertama -ayat ke 65- menunjukkan kewajipan menghadapi musuh dalam 
keadaan orang-orang muslim mempunyai kekuatan ketenteraan. Manakala bagi ayat 
kedua pula -ayat ke 66-, kewajipan itu dikekalkan tetapi dengan kadar nisbah yang lebih 
sedikit berbanding keadaan sebelumnya disebabkan kondisi ketenteraan yang lemah 
(Rida, Muhammad Rashid, 1950). 

Jelas daripada contoh di atas menunjukkan al-Quran sudah sedia mengambilkira 
kedudukan dan realiti manusia di dalam melaksanakan arahan dan tegahan yang 
diturunkan. Di dalam kes ini, nilaian sosiopolitik membabitkan realiti masyarakat Islam 
dengan suasana politik semasa yang melingkari kehidupan telahpun diambilkira. 

b) Kes Solat Qasar di Mina. 

Allah SWT berfirman di dalam al-Quran dengan maksudnya: 

Orang-orang A ‘rab lebih keras kufurnya dan sikap 
niunajiknya, dan sangatlah patut mereka tidak mengetahui 
batas-batas (dan hukum-hukum syarak) yang diturunkan oleh 
Allah kepada RasulNya. Dan (ingatlah) Allah Maha 
Mengetahui, lagi Maha Bijaksana. (Al-Tawbah 9: 97) 

Ayat ini telah menjelaskan kedudukan orang-orang arab dusun yang yang terbahagi 
kepada tiga kelompok iaitu kafir, munafiq dan mukmin. Akan tetapi kekufuran dan 
kemunafiqan mereka adalah lebih kuat untuk mengetahui had-had yang telah ditetapkan 
oleh Allah SWT. (Ibn Kathir, 1998) 
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Di dalam konteks interaksi al-Quran dengan realiti kehidupan sosial manusia, al- 
Qaradawi telah mengaitkan ayat ini dengan kesan gaya hidup masyarakat al-A ‘rab 
terhadap keperibadian mereka. (al-Qaradawi, Yusuf, 2008) 

Wujud pengambilkiraan nilaian sosial bersangkutan tahap pengetahuan agama 
masyarakat arab dusun di dalam satu kes yang berlaku di zaman khalifah Uthman Ibn 
‘Affan. Kes ini secara langsung menunjukkan hubungan dan interaksi al-Quran dalam 
implimentasi hukum syarak. 

Sewaktu hidup Rasulullah SAW, baginda menunaikan solat qasar dan jamak di Mina 
ketika menunaikan fardhu haji. Tindakan serupa dilakukan oleh Abu Bakar dan ‘Umar 
RA ketika mereka berdua menjadi khalifah. Namun begitu, pada zaman ‘Uthman al- 
‘Affan, beliau tidak melakukan perkara yang sama. Abu Dawud meriwayatkan kes ini: 

“ ‘Uthman al- ‘Affan RA melakukan solat bersama-sama 
dengan kami (sebagai imam) di Mina sebanyak empat rakaat. 

Kemudian masalah ini diberitahukan kepada ‘Abd Allah Ibn 
Mas ’ud lalu beliau bertanya lagi (untuk kepastian) dan 
berkata: Aku telah mengerjakan solat bersama-sama 
Rasulullah SAW di Mina sebanyak dua rakaat, aku juga 
melakukan solat bersama Abu Bakar di Mina sebanyak dua 
rakaat dan aku juga melakukan solat bersama ‘Umar Ibn al- 
Khattab di Mina sebanyak dua rakaat. Betapa untungnya aku 
mengerjakan solat dua rakaat dan dapat diterima daripada 
solat empat rakaat” (Bukhari, 1997) 

‘Uthman al-‘Affan menyatakan alasannya yang sebenar: “...Akan tetapi pada tahun ini 
ramai sekali orang-orang baru (yang ikut berhaji), jadi aku khuatir mereka akan 
menjadikan (solat qasar) itu sebagai hukum yang tetap” (Bayhaqi, 1994). Melihat 
kepada pernyataan yang dilakukan oleh Ibn al-‘Affan ini, Imam al-Zuhri telah membuat 
komentar dengan menjelaskan: 

“Bahawa ‘Uthman al- ‘Affan menyempurnakan solat di Mina 
itu disebabkan orang arab dusun (al-A‘rab) telah ramai 
datang untuk menunaikan haji. Oleh itu Uthman menjadi imam 
solat dan menyempumakan empat rakaat dengan maksud 
mengajar mereka bahawa rakaat sebenar solat tersebut ialah 
empat” 

(Abu Dawud, 1996) 
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Penjelasan daripada al-Zuhri ini cukup memberi data yang kukuh akan pengambilkiraan 
tahap pengetahuan agama yang dimiliki oleh majoriti orang yang hadir pada musim haji 
tersebut. Masyarakat arab badawi adalah kelompok masyarakat yang ketinggalan di 
dalam banyak aspek kehidupan. Mereka tinggal tidak menetap, pekerjaan hanya tertumpu 
kepada penternakan al-An ‘am semata-mata, taraf keilmuan yang rendah (Muhammad 
Rawwas, 1996). 

Perkara yang sama juga dinyatakan oleh Rasul SAW di dalam sebuah hadith. Baginda 
SAW bersabda dengan maksudnya: “Man Sakana al-Badiyah Jafa ” (Tirmidhi, 1996). 
Hadith ini menyatakan bahawa kelompok masyarakat yang hidup secara badawi 
mempunyai sikap yang keras kepala dan payah untuk menerima kebenaran akibat 
daripada gaya hidup mereka (Muhammad Shams al-Haq al-‘Azim, 1979). Gaya hidup 
sebegini ditambah dengan sifat penganut baru terhadap agama Islam menyebabkan 
kefahaman mereka kepada hakikat ibadat dalam Islam kurang. Keadaan ini boleh 
memberi impak yang salah kepada hakikat pensyariatan solat itu sendiri. Bilangan rakaat 
yang sebenar bagi solat fardhu di dalam Islam boleh disalahfaham oleh golongan ini. 

METODE AL-QURAN DAN REALITI MANUSIA: SATU ANALISIS 

a) al-Nasakh 

al-Naskh dari sudut bahasa adalah membawa maksud penghapusan atau pindaan 
(Muhammad Rawwas, 1996). Manakala dari sudut istilah usul al-Fiqh, al-Naskh 
didefinisikan sebagai nas yang menghapuskan hukum syarak yang telah ditetapkan di 
dalam nas sebelumnya dengan dalil syarak atau nas yang baru (Sanu, Qutb Mustafa, 
2000).Mengikut Wahbah al-Zuhayli (1986), al-Nasakh merupakan satu proses yang 
melibatkan pembatalan atau pindaan hukum terdahulu dengan kewujudan hukum 
kemudian. 

Asas pensyariatan proses al-Naskh telah dinyatakan dengan jelas oleh Allah Taala di 
dalam al-Quran surah al-Baqarah ayat 106 (Qurtubi, 1995) yang bermaksud: 

“Apa sahaja ayat keterangan yang Kami mansukhkan (batalkan), 
atau yang Kami tinggalkan (atau tangguhkan), Kami datangkan 
ganti yang lebih baik daripadanya, atau yang sebanding 
dengannya. Tidakkah engkau mengetahui bahawasanya Allah 
Maha Kuasa atas tiap-tiap sesuatu?” 

Menurut Badran Abu ‘Aynayn Badran, ayat di atas adalah hujjah Jumhur ulama terhadap 
keharusan al-Naskh di dalam Islam terutama berkaitan dengan hukum syarak. Keharusan 
al-Nasakh adalah tertakluk kepada beberapa syarat iaitu ketidakmampuan pengabungan 
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dua dalil yang berkaitan dengan permasalahan yang sama dan pengetahuan tentang 
penurunan nasikh sama ada daripada nas sendiri ataupun kata-kata para sahabat ataupun 
melalui keterangan sejarah dan masa (Khalid Ramadan, 1998). 

Antara contoh popular ialah bilangan kali susuan untuk sabitkan hukum anak susuan. 
Daripada ‘Amrah, bahawa beliau mendengar daripada ‘Aisyah berkata: Dan beliau 
menyebut tentang perkara yang diharamkan dengan penyusuan. Berkata ‘Amrah: 
‘Aisyah menyebut: “ Telah turun dalam al-Quran: Sepuluh kali penyusuan yang jelas 
dimaklumi. Kemudian turun juga: Lima kali penyusuan yang dimaklumi” (Muslim, 
2006) 

‘Abdul Karim Zaydan (1996) ada menjelaskan bahawa proses naskh yang melibatkan 
pembatalan atau pindaan hukum terdahulu dengan kewujudan hukum kemudian berlaku 
disebabkan ada perubahan dan perbezaan pada tujuan sesuatu pensyariatan. Apabila 
tujuan pensyariatan itu tidak lagi sesuai, perubahan hukum perlu dilakukan untuk 
memastikan kemaslahatan manusia itu dapat direalisasikan (Muhammad Mustafa, 1985). 
Sebagai contohnya, ‘iddah bagi seorang janda disebabkan kematian suami, hukum asal 
ialah setahun kemudian dipinda kepada empat bulan sepuluh hari. Hukum awal yang 
menetapkan setahun iddah dapat diihat di dalam surah al-Baqarah ayat 240 yang 
bermaksud: 


“Dan orang-orang yang hampir mati di antara kamu serta 
meninggalkan isteri, hendaklah berwasiat untuk isteri-isteri 
mereka, iaitu diberi najkah saguhati (makan, pakai dan tempat 
tinggal) hingga setahun lamanya, dengan tidak disuruh pindah 
dari tempat tinggalnya ” 

Manakala ayat 234 di dalam surah al-Baqarah juga adalah pindaan kepadanya. Allah 
Taala berfirman dengan maksudnya: 

“Dan orang-orang yang meninggal dunia di antara kamu, 
sedang mereka meninggalkan isteri-isteri, hendaklah isteri-isteri 
itu menahan diri mereka (ber’iddah) selama empat bulan 
sepuluh hari ” 

Bersangkutan dengan kedua-dua ayat di atas ini, al-Qurtubi telah mejelaskan bahawa 
majoriti ulama menyatakan ayat 234 di dalam surah al-Baqarah telah memansukhkan 
hukum yang wujud di dalam ayat 240 tersebut (Al-Qurtubi, 1995). 
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Begitu juga dengan pindaan hukum hudud terhadap penzina (Muhammad al-Khudari, 
1969). Hukum awal yang diturunkan Allah Taala bersangkutan isu ini ialah penyeksaan 
dan kurungan di dalam rumah sehingga mereka bertaubat, di dalam surah al-Nisa’ ayat 15 
hingga 16. Allah berfirman yang bermaksud: 

“Dan siapa yang melakukan perbuatan keji (zina) di antara 
perempuan-perempuan kamu ...maka kurunglah mereka 
(perempuan yang berzina itu) di dalam rumah hingga mereka 
sampai ajal matinya...maka hendaklah kamu menyakiti 
keduanya; kemudian jika mereka bertaubat dan memeperbaiki 
keadaan diri mereka (yang buruk itu), maka biarkanlah 
mereka... ” 

Hukum yang ada di dalam ayat ini telah dimansukhkan kepada hukuman rotan 
sepertimana yang ada di dalam surah al-Nur ayat ke-2. Allah Azza Wajalla berfirman 
yang bermaksud: 

“Perempuan yang berzina dan lelaki yang berzina, hendaklah 
kamu sebat tiap-tiap seorang dari keduanya seratus kali 
sebat... ” 

Ibn ‘Abbas menjelaskan bahawa hukum bagi penzina adalah seperti ayat di dalam surah 
al-Nisa’ sehingga Allah turunkan ayat di dalam surah al-Nur. Lalu dimansukhkan 
hukuman terdahulu itu dengan hukuman sebat ataupun rejam (Ibn Kathir , 1998). 

Di dalam menjelaskan kaedah al-Nasakh yang melibatkan nas-nas syarak termasuk ayat- 
ayat al-Quran, ‘Abd al-Wahhab Khalaf menyatakan bahawa: 

“Kaedah al-Nasakh ini berlangsung pada syariat Allah dan 
berlaku juga pada semua bentuk undang-undang dunia. Ini 
kerana semua undang-undang ini adalah bertujuan 
merealisasikan kemaslahatan manusia, dan kemaslahatan 
manusia pula berbeia mengikut realiti mereka. Sesuatu hukum 
diperuntukkan bagi merealisasikan maslahat mempunyai sebab- 
sebabnya, sekiranya hilang sebab-sebab tersebut, tiada lagi 
kemaslahatan untuk mengekalkan hukum tersebut” ( Khallaf, 

1995) 

Melihat kepada contoh-contoh pindaan hukum syarak ini, Muhammad Mustafa Shalabi 
(1985) memberi komentamya dengan menyatakan bahawa: 
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“Hukum syarak yang awal sebelum dipinda adalah sesuai 
dengan keadaan ketika itu dan apabila keadaan itu berubah, 

Allah SWT menurunkan hukum yang baru sebagai ganti supaya 
mampu dan dapat merealisasikan maksud dan tujuan 
pensyariatan ”. 

Beliau menambah lagi dengan katanya: “Kalaulah sekiranya bukan begitu keadaan 
mereka pada awalnya, tentulah Allah SWT telah meletakkan hukum nasikh itu dari awal 
lagi”. Pembatalan atau pindaan ini juga bertujuan untuk memastikan sesuatu hukum itu 
dapat dilaksanakan dengan lebih baik agar mendatangkan lebih kebaikan kepada 
persekitaran dan keadaan baru yang wujud (Noor Naemah Abd . Rahman, 1995). 

b) al-Tadarruj 

al-Tadarrujdari sudut bahasa adalah satu perbuatan mengambil sesuatu perkara sedikit 
demi sedikit seperti ana kecil mengambil langkah untuk berjalan (‘Ayid, Ahmad, t.t). 
Manakala dari sudut istilah pula bermaksud penurunan hukum syarak kepada umat Islam 
sedikit demi sedikit sepanjang tempoh kehidupan Rasulullah SAW bermula dengan 
bi‘thah sehingga baginda wafat (Zuhayli, 2000). 

Kaedah al-Tadarruj merupakan asas yang utama kepada penurunan wahyu yang 
diturunkan oleh Allah kepada Nabi Muhammad SAW secara beransur-ansur (Sabuni, 
2001). Contoh jelas dalam hal ini ialah proses pengharaman arak. Allah SWT telah 
menurunkan tiga ayat berbeza sebelum arak itu diputuskan haram. Allah SWT berfirman 
di dalam empat ayat berbeza yang bermaksud: 

“Dan dari buah tamar dan anggur, kamu jadikan daripadanya 
minuman haram dan makanan serta minuman yang halal ... ” 

(Al-Nahl 16:67) 

“Mereka bertanya kepadamu (wahai Muhammad) mengenai 
arak dan judi. Katakanlah: Pada keduanya ada dosa besar dan 
ada pula beberapa manfaat bagi manusia, tetapi dosa keduanya 
lebih besar daripada manfaatnya... ” (Al-Baqarah 1:219) 

“Wahai orang-orang yang beriman, janganlah kamu hampiri 
sembahyang (mengerjakannya) sedang kamu dalam keadaan 
mabuk, hingga kamu sedar dan mengetahui akan apa yang kamu 
katakan... ” (Al-Nisa ’ 4:43) 
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“Wahai orang-orang yang beriman! Bahawa sesungguhnya arak 
dan judi dan pemujaan berhala dan mengundi nasib dengan 
batang-batang anak panah adalah (semuanya) kotor (keji) dari 
perbuatan syaitan. Oleh itu hendaklah kamu menjauhinya supaya 
kamu berjaya...Oleh itu, mahukan kamu berhenti (daripada 
melakukan perkara-perkara keji dan kotor itu atau kamu masih 
berdegil)?” 

(Al-Ma ’idah 5:90-91) 

Bagi ‘Ali al-Sabuni (2001), kaedah al-Tadarruj yang wujud di dalam al-Quran ini telah 
menjelaskan kedudukan al-Quran yang telah berjalan seiring dengan kehidupan manusia 
melibatkan proses perawatan gejala sosial yang telah berakar umbi dalam masyarakat. 
Perkara ini dijelaskan oleh ‘A’ishah RA : 

“Kalaulah di peringkat awal Islam telah diharamkan arak dan 
zina nescaya ummat Islam pada waktu itu mengambil sikap untuk 
meneruskan amalan meminum arak dan beriina yang telah 
sebati dalam kehidupan mereka” (Bukhari, 1997). 

Proses pensyariatan terutamanya melibatkan hukum-hukum yang lahir daripada al-Quran 
yang berlaku secara beransur-ansur ini menjelaskan bahawa syarak begitu mengambil 
berat tentang suasana dan keadaan masyarakat manusia yang tidak sama, berbeza-beza 
danberubah (al-Ashqar, 1991). 

Prinsip ini juga dapat dilihat dengan jelas dalam kes-kes lain seperti pensyariatan solat, 
azan, puasa, dan zakat serta semua bentuk hukum di dalam Islam yang melibatkan fasa 
Makki dan Madani. Mahmud Syaltut ada menjelaskan perkara ini dengan katanya: 

“Dan berbalik pada pecahan ayat Makki dan Madani yang 
merujuk kepada kehidupan orang-orang mukmin di Mekah yang 
masih belum berpusat, oleh itu masih belum berhajat kepada 
satu bentuk hukum yang terperinci. Akan tetapi apabila mereka 
berada di Madinah, kehidupan mereka sudah mula berpusat 
dalam satu umah, turun ayat-ayat yang menyusun kehidupan 
mereka, mengatur keadaan dan realiti mereka berbeda antara 
mereka dengan orang lain”(Syaltut, Mahmud, 1988) 

Oleh itu, Muhammad Mustafa al-Zuhayli (2000) menyatakan bahawa prinsip al-Taclarruj 
perlu demi untuk merealisasikan kemaslahatan manusia yang secara fitrahnya berbeza 
dan berubah dalam banyak perkara. 
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c) Tafsil Ma La Yataghayyar wa Ijmal Ma Yataghayyar 


Muhammad Mustafa Shalabi telah menyatakan bahawa sepanjang penurunan wahyu 
kepada nabi Muhammad SAW didapati berlaku pendetilan bagi perkara-perkara yang 
kemaslahatannya tidak berubah seperti Ibadat, urusan nikah kahwin dan harta 
peninggalan serta hukuman hudud dan qisas. Manakala bagi perkara-perkara yang 
kemaslahatannya boleh berubah dan berbeza dalam kehidupan manusia, satu bentuk 
kaedah umum tanpa pendetilan akan dikemukakan. Perkara ini dapat dilihat di dalam 
urusan muamalat yang bersangkutan dengan kehidupan sosial manusia (Shalabi, 1985). 

Metode ini dapat diletakkan pada satu kaedah yang wujud di dalam al-Quran sebagai nas 
syarak yang utama (Kuksal, 2000) iaitu metode “pendetilan apa-apa yang tidak mungkin 
berubah dan mengijmalkan apa-apa yang berkemungkinan mengalami perubahan” (Noor 
Naemah Abd Rahman, 1995). 

Metode ini jelas dapat dilihat daripada nisbah peratusan ayat-ayat hukum yang wujud di 
dalam al-Quran. Harun Nasution (1974) mencatatkan hanya lebih kurang 368 potong ayat 
sahaja yang menyentuh aspek hukum mewakili 5.8 % berbanding keseluruhan bilangan 
ayat al-Quran ialah 6360 potong ayat (Musa Ibrahim, 1996). Peratusan yang kecil ini 
jelas menunjukkan bahawa al-Quran meletakkan kaedah-kaedah umum dalam aspek 
hukum. Ini bagi membolehkan perkara yang melibatkan hukum praktikal atau amali 
dapat dilaksanakan oleh manusia yang sudah pasti akan menghadapi pelbagai perbezaan 
dan perubahan dalam hidup. Al-Quran memberikan kaedah-kaedah umum sebagai asas 
yang boleh disesuaikan dengan realiti kehidupan manusia. 

d) Rajah 1: Pembahagian Ayat-Ayat di dalam al-Quran 
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Sumber: Harun Nasution (1974), Islam Ditinjau dari Berbagai Aspeknya , Jakarta: Bulan 

Bintang. 

Metode yang sama juga dapat dilihat dalam pembahagian kalangan ayat-ayat hukum. 
Mehmet Erdogan (1994) menyatakan bahawa ayat-ayat hukum melibatkan ibadah berada 
dalam keadaan mufassalah iaitu penerangan secara terperinci manakala ayat-ayat yang 
melibatkan hukum muamalat berada dalam keadaan mujizah iaitu umum dan ijmal. 
Pembahagian ini menunjukkan sifat tetap hukum ibadah yang bersifat ta ‘abbudi dan sifat 
berubah hukum muamalat mengikut perubahan tempat, keadaan, masa dan adat (Khallaf, 
1993). Berdasarkan perkara ini sememangnya jelas sekali perkaitan al-Quran dengan 
realiti kehidupan manusia. Perkara ibadah adalah satu bentuk ritual yang melibatkan 
interaksi manusia dengan Tuhannya, manakala perkara muamalat adalah satu set hukum 
yang dikemukakan bagi mengurus interaksi manusia semasa manusia. Interaksi manusia 
sesama manusia ini sudah pasti memerlukan satu set hukum yang lebih umum bagi 
disesuaikan dengan masa, keadaan dan tempat yang melatari mereka. 
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e) Rajah 2: Pembahagian Ayat-Ayat Hukum Di Dalam al-Quran 


Pembahagian Ayat-Ayat Hukum di dalam Al-Quran 

■ Ayat-Ayat berkaitan Ibadah 

■ Ayat-Ayat berkaitan Muamalat 


Peinbaliagian Ayat-Ayat Hukuin di daiain Muainalat 

Ekonomi ^Pentadbiran 

Negara / lOayat 

10ayat_ 

4% 


Penghakiman 
13ayat 
6% 



Ayat-Ayat 

r erkaitan 
Ibadah 
89 Ayat 


Sumber: Mehmet Erdogan (1994), Islam Hukukunda Ahkamin Degismesi, Istanbul: 
Marmara Universitesi. 


KESIMPULAN 

Al-Quran adalah mesej Allah SWT yang diturunkan bagi menjadi panduan kepada 
kehidupan masyarakat manusia seluruhnya. Perkara ini bukan sahaja difahami dan 
diyakini oleh masyarakat Islam, malah masyarakat nonmuslim juga menyatakan perkara 
yang sama. 

Jelas sekali daripada perbincangan dan penelitian yang telah dibuat bahawa wujud 
perkaitan di antara al-Quran dengan kehidupan masyarakat manusia. Wujud interaksi di 
antara al-Quran dengan beberapa penetapan hukum syarak seperti di dalam kes 
peperangan menghadapi musuh dan ke solat qasar di Mina. 

Hakikat perkaitan al-Quran dengan realiti masyarakat Islam adalah lebih terzahir dengan 
pendekatan dan metode yang diterapkan di dalam al-Quran di sepanjang tempoh 
penurunannya. Pendekatan al-Nasakh, metode al-Tadarruj dan kaedah “Tafsil Ma La 
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Yataghayyar, Ijmal Ma Yataghayyar” telah menjadi bukti perkaitan al-Quran dengan 
realiti kehidupan masyarakat manusia. 

Semua ini dapat disimpulkan bahawa al-Quran dan isi kandungannya bukan sesuatu yang 
terasing dengan kehidupan manusia kini dan seterusnya. Bukan al-Quran berada di satu 
lembah yang lain, kehidupan manusia berada di satu lembah yang lain pula. Keduanya 
saling berinteraksi dengan al-Quran menjalankan tugasnya memandu kehidupan 
masyarakat dan manusia menggunapakai isi kandungan dalam segenap segi kehidupan. 
Allah SWT berfirman yang bermaksud: 

“...dan kami pula turunkan kepadamu (wahai Muhammad) Al- 
Quran yang memberi peringatan, supaya engkau menerangkan 
kepada umat manusia akan apa yang telah diturunkan kepada 
mereka, dan supaya mereka memikirkannya ’’ 
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ABSTRAK 


Tuntutan berjihad memperlihatkan kepada kepentingan bidang ketenteraan dalam memenuhi keperluan 
saham dunia dan akhirat. Perlaburan saham dunia dan akhirat melalui jalan jihad perlu berpaksikan 
kepada Al-Quran yang perlu difahami dalam bentuk teks dan konteks. Justeru, perbincangan terhadap 
aspek ketenteraan perlu diketengahkan dengan meletakkan Al-Quran sebagai batu asas kepada 
kemenangan sesebuah daulah. Kajian ini lebih memfokus kepada modul kokurikulum Pasukan Wataniah 
yang juga merupakan sebahagian daripada bidang ketenteraan di Malaysia. Objektif kajian ini adalah 
membentuk integriti Islam yang kukuh dan mapan dalam modul kokurikulum Pasukan Wataniah untuk 
setiap individu muslim yang terlibat di dalam perjuangan mendaulatkan agama, bangsa dan negara. Selain 
daripada itu, kajian ini mengemukan beberapa aspek ketenteraan dengan meletakkan prinsip Akidah, 
Syariah dan Akhlak sebagai tunjang kekuatan sesebuah pasukan. Kajian ini menggunakan kaedah 
diskriptif yang meliputi penelitian dan analisis terhadap modul yang digunapakai oleh Pasukan Wataniah. 
Hasil kajian ini adalah pemahaman gitu selaras dengan perlaksanaannya sebagai latihan para mujahid 
pada masa akan datang. 

KATA KUNCI: Ketenteraan, Perspektif Al-Quran, Penelitian, Modul Pasukan Wataniah. 


PENGENALAN 

Pembentukan dan kemajuan Tamadun Islam di dunia bermula dengan meletakkan jihad 
sebagai batu asas kejayaannya. Perkataan jihad merupakan suatu istilah yang mempunyai 
pengertian luas yang meliputi seluruh aspek kehidupan kaum Muslimin sama ada dari 
segi ekonomi, politik, sosial, pendidikan, ibadah, kekeluargaan, ketenteraan dan segala 
aspek yang merangkumi kehidupan manusia (Roziah, Zulkarnain & Nasruddin, 2011). 

Walaupun kebanyakan para sarjana Islam seperti Al-Bahuti, Al-Naisaburiy, Syed Hawwa 
dan lain-lain tidak menjuruskan istilah jihad itu kepada peperangan semata-mata, namun 
bagi Muhammad Khair Haikal dalam bukunya “ Al-Jihad wa al-Qital Fi al-Siyasal al- 
Syar’iyyah ”, beliau merumuskan jihad secara khususnya diertikan sebagai perang dengan 
segala keperluannya atau perjalanannya serta mendahulukan syarat yang disyariatkan, 
iaitu menyampaikan dakwah bagi orang-orang kafir kerana proses penyampaian dakwah 
ini ialah syarat yang asal bagi peperangan. 
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Oleh kerana itu, Roziah, Zulkarnain & Nasruddin (2011) mengkategorikan jihad kepada 
dua memandangkan ia sering disama ertikan dengan operasi ketenteraan: 

1) Usaha dan operasi ketenteraan 

2) Usaha dan operasi pembangunan kemanusiaan sama ada dari aspek rohani 
mahupun jasmani. 

Adalah penting bagi kita untuk memahami konsep jihad dalam dimensi peperangan 
Islam. Peperangan hanya akan berlaku dengan alasan kukuh seperti pencerobohan atau 
kemelampauan terhadap umat Islam. Ini ada disebutkan dalam al-Quran, antaranya 

Maksudnya: 

“Dan perangilah di jalan Allah s.w.t orang-orang yang memerangi kamu, 
dan janganlah kamu melampaui batas, sesungguhnya Allah s.w.t tidak 
menyukai mereka yang melampaui batas ” 


Maksudnya: 


(Surah al-Baqarah: Ayat 190) 


“Perangi golongan Musyirikin itu keseluruhanya sepertimana mereka 
memerangi kamu keseluruhan ” 


(Surah at-Taubah: Ayat 36) 


Maksudnya: 

“Allah s.w.t tidak melarang kamu berbuat baik dan adil terhadap orang- 
orang yang tidak memerangi kamu kerana agama (kamu), dan tidak 
mengeluarkan kamu dari kampung halaman kamu; sesungguhnya Allah s.w.t 
mengasihi orang-orang yang berlaku adil. Sesungguhnya Allah s.w.t hanya 
melarang kamu daripada menjadikan teman rapat orang-orang yang 
memerangi kamu kerana agama (kamu), dan mengeluarkan kamu dari 
kampung halaman kamu serta membantu (orang lain) untuk mengusir kamu. 
Dan (ingatlah), sesiapa yang menjadikan mereka teman rapat, maka mereka 
itulah orang-orangyang zalim ” 


(Surah al-Mumtahanah: Ayat 8-9) 
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Setelah memahami konsep jihad dan tuntutannya, Islam menghendaki setiap usaha yang 
dilakukan oleh umatnya untuk berjihad mestilah berlandaskan keutamaan dan strategi 
yang mapan dan jitu berlandaskan tuntutan al-Quran. 


KETENTERAAN DALAM ISLAM 

Ketenteraan menurut Kamus Dewan Edisi Keempat merujuk kepada perihal tentera 
(askar, soldadu, perajurit, serdadu, laskar, panglima, kesatria, pahlawan dan militer). 
Sementara itu, rentetan sejarah ketenteraan dalam Islam ada dibincangkan oleh Ibnu 
Kathir al-Dimashqi dalam kitabnya “ Al-Bidayah wa Al-Nihayah ” yang memaparkan siri 
peperangan Islam yang berlaku pada zaman Rasulullah s.a.w, Khulafah’ al-Rashidin, 
Umawi, ‘Abbasi, Ayyubi dan Mamluki. 

Strategi dan penyusunan masyarakat dalam bidang ketenteraan yang telah 
mengembalikan Tamadun Islam semestinya berlandaskan al-Quran dan menyusuri teknik 
Rasulullah. Teknik dan strategi Rasulullah seharusnya disesuaikan pada masa sekarang 
lantaran kejayaan yang dikecapinya walaupun tanpa kelengkapan dan peralatan yang 
cukup. Kekuatan akidah yang mantap meletakkan tentera Islam di hadapan. Ini yang 
perlu diikuti para pejuang pada masa kini. Walaupun, kajian yang telah dijalankan oleh 
Sayed Mahussain & Mahani (2003) membuktikan tahap kefahaman anggota ATM 
terhadap tatasusila agama berada pada tahap tinggi dan pelanggaran tatasusial agama 
pada tahap rendah, namun ia masih menjadi isu kepada ramai pengkaji. Oleh sebab itu, 
Muhammad Atiullah (2008) menetapkan beberapa nilai dan akhlak dalam aspek 
ketenteraan termasuklah aspek persiapan diri tentera (nilai keteguhan jiwa, nilai 
mengingati Allah, nilai ketaatan, nilai kesatuan dalam barisan dan nilai kesabaran). 
Manakala dari sudut tanggungjawab ketua tentera, beliau meletakkan nilai keberanian, 
kepimpinan melalui tauladan, nilai keprihatinan, nilai keperwiraan dan nilai kesepakatan. 
Sementara itu, dari aspek perisikan pula, ia meliputi nilai muhasabah, nilai kepekaan dan 
nilai kesediaan. Bagi pengaturan kedudukan tentera, nilai seperti pantang berundur dan 
nilai jati diri (. izzah ) menjadi batu asas. Begitu juga dengan aspek penggabungan tentera 
yang mana nilai persaudaraan dan nilai perpaduan amat dititiknilaikan. Di akhir, 
perbincangan, beliau menekankan konllik nilai terhadap negara musuh termasuk 
diplomasi dan gempur. 


PENGENALAN KEPADA PASUKAN WATANIAH 

Penubuhan Askar Wataniah bermula pada 1 Januari 1959 dengan penstrukturan Tentera 
Darat sebagai Pasukan Sukarela. Kewujudan Pasukan Simpanan ini berfungsi untuk 
menampung keperluan rancangan dan pelaksanaan tugas yang dilakukan oleh Tentera 


663 



Darat. Bagi pengkaji seperti Harun &Rusman (2004), mereka sangat menyokong 
tindakan pengalaman dan amalan negara-negara yang mempunyai Pasukan Simpanan, 
sama ada Sukarela atau Kerahan Umum, mereka menggunakan pasukan ini mengikuti 
strategi dan keperluan perang, ada kalanya mereka meletakkan Pasukan Simpanan ini di 
barisan hadapan dan bertugar ganti dengan Pasukan Tetap. Namun, beliau amat tidak 
bersetuju Pasukan Wataniah yang ada di Malaysia hanya disimpan dan dipecah hanya 
sebagai ‘tenaga ganti {re-enforcement)'. Pasukan Simpanan Sukarela Angkatan Tentera 
Malaysia berfungsi sebagai benteng kedua pertahanan negara. Penyertaan generasi muda 
di dalam Pasukan Simpanan Sukarela Angkatan akan berjaya jika semua sumber negara 
termasuk sumber manusia terlibat di dalam aktiviti yang menyumbang kepada ketahanan 
nasional. 

Terdapat tiga Pasukan Simpanan Sukarela Angkatan Tentera Malaysia : 

1) Rejimen Askar Wataniah, Tentera Darat (RAW). 

2) Pasukan Simpanan Sukarela Tentera Laut Diraja Malaysia (PSSTLDM). 

3) Pasukan Simpanan Sukarela Tentera Udara Diraja Malaysia (PSSTUDM). 

Oleh itu, adalah penting bagi Askar Wataniah mempunyai matlamat dan peranan yang 
jelas dan tepat supaya struktur dan dasar latihannya dapat disusun dan dirancang dengan 
lebih kemas dan berkesan. Untuk tujuan itu adalah penting setiap unit Askar Wataniah 
mempunyai pucuk pimpinan yang mampu mengarah, merancang dan memimpin 
pasukannya sebagai satu pasukan pertahanan walaupun anggotanya terdiri daripada 
sukarela. Adalah lebih penting sekiranya anggota Askar Wataniah di Malaysia digalas 
dengan taklif mempertahankan negara dengan meletakkan asas akidah, syariah dan 
akhlak sebagai keutamaan. 

PERMASALAHAN DALAM PASUKAN WATANIAH DI MALAYSIA 

Pada zaman yang moden dan serba mewah serta berteknologi tinggi ini didapati statistik 
tahap kefahaman Islam anggota sukarela dalam aktiviti-aktiviti latihan yang diadakan di 
pasukan Rejimen Askar Wataniah pada keseluruhannya amat mendukacitakan. 

ISU 

1. Pelaksanaan ‘Latihan Patuh Syariah (Syariah Compliance )’ 

1.1 Latihan Perajurit Muda 
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Setiap anggota Perajurit Muda perlu menjalani latihan asas ketenteraan selama 30 
hari berterusan atau melalui Latihan Tempatan selama 240 jam iaitu syarat untuk 
pengiktirafan sebagai Prebet/ Laskar Muda atau Laskar Udara. 

1.2 Latihan Tempatan 

Latihan dilaksanakan di lokasi berdekatan kediaman anggota. Latihan dijalankan pada 
masa yang sesuai terutama pada hujung minggu. Tempoh latihan ialah antara 2 
hingga 12 jam sehari. Jumlah latihan ini dilaksanakan tidak melebihi 360 jam 
setahun. 

1.3Latihan Berterusan 

Latihan ini dijalankan secara berterusan dalam tempoh masa tidak kurang daripada 72 
jam. 

1.4 Latihan Tahunan 

Latihan ini dijalankan secara berterusan pada setiap tahun sebagai kemuncak aktiviti 
latihan. Tempoh latihan tersebut tidak melebihi 15 hari setiap tahun bagi seseorang 
individu. Latihan dilaksanakan secara berkumpulan dengan mengaplikasikan ilmu 
tentera laut yang diperolehi sepanjang tahun. 

Latihan yang menepati kehendak syariah perlu dilaksanakan dalam kalangan anggota 
sukarela. Strategi dan teknik peperangan yang digunakan pada zaman Rasulullah 
sepatutnya dijadikan contoh oleh para jurulatih. Kaedah inilah yang seharusnya 
dilaksanakan agar objektif utama dapat dicapai. 

2. Mutu dan Tahap Pengetahuan Jurulatih 

Kajian yang dilakukan oleh Harun & Rusman (2004) membuktikan tahap pengetahuan 
dan mutu pengendali latihan oleh jurulatih (PTT Kanan) terutamanya di luar pengawasan 
pegawai atasan sering dipertikaikan. Kurang menunjukkan sikap yang positif dan 
dedikasi oleh semua peringkat jurulatih dan tatacara mengasuh menggunakan teknik 
mengajar yang betul kepada pegawai dan PTT Kanan Sukarela meninggalkan kesan dan 
impak. 

3. Fasiliti dan Kemudahan Peralatan Latihan 

Fasiliti dan infrastruktur latihan yang daif dan uzur dan alat-alat bantuan mengajar yang 
lengkap dan moden perlu disediakan dan moden perlu disediakan bagi kemudahan 
latihan. 
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Allah s.w.t telah memerintahkan umat Islam supaya membuat persiapan dan membentuk 
kekuatan bagi mempertahankan agama, bangsa dan negara. Ini seperti mana yang telah 
difirmankan oleh Allah Taala yang bermaksudnya: 

"Dan sediakanlah untuk menentang mereka (musuh yang menceroboh) 
Segala jenis kekuatan yang dapat kamu sediakan dan dari pasukan-pasukan 
berkuda yang lengkap sedia, untuk menggerunkan Dengan persediaan itu 
musuh Allah dan musuh kamu serta musuh-musuh yang lain dari mereka 
yang kamu tidak mengetahuinya; sedang Allah mengetahuinya. Dan apa 
sahaja yang kamu belanjakan pada jalan Allah akan disempurnakan 
balasannya kepada kamu, dan kamu tidak akan dianiaya ”. 

Berdasarkan ayat tersebut, untuk menghadapi semua keadaan ini kita perlu kepada 
kekuatan tentera agar kita tidak boleh dipandang remeh dan rendah oleh pihak musuh. 
Sumbangan ketenteraan amat besar ertinya kepada agama, bangsa dan tanah air. 
Kekuatan Islam 14 abad yang lampau telah mendekatkan kita kepada Islam, yang penting 
tentera kita perlu mendekatkan diri kepada Allah, melaksanakan kewajipan agama, 
menunaikan solat ada waktunya serta makan dan minum sesuatu yang dihalalkan oleh 
Allah agar segala amalan mereka diterima Allah dan disanjung oleh manusia. Demikian 
apa yang telah tersirat dari sepotong ayat al-Quran, Maksudnya: 

"Dan Katakanlah (Wahai Muhammad); Beramallah kamu (akan Segala Yang 
diperintahkan), maka Allah dan RasulNya serta orang-orang Yang beriman 
akan melihat apa Yang kamu kerjakan; dan kamu akan dikembalikan kepada 
(Allah) Yang mengetahui perkara-perkara Yang ghaib dan Yang nyata, 
kemudian ia menerangkan kepada kamu apa Yang kamu telah kerjakan ”. 

Secara umumnya profesion ketenteraan adalah sesuatu yang di pandang mulia oleh Islam 
bahkan satu penghormatan yang tinggi terhadap orang-orang yang melibatkan secara 
langsung dengan tugas-tugas ketenteraan. Orang-orang yang gugur di medan peperangan 
atau tugas yang telah diamanahkan demi kepentingan agama, bangsa dan negara 
dikalungkan sebagai ‘syuhada’ jauh lebih bemilai daripada penghargaan yang diberikan 
di dunia ini. Dalam hal ini Rasulullah bersabda yang bermaksud, 

“Sesiapa yang mati kerana mempertahankan hartanya digelar sebagai 
syahid. Sesiapa yang mati kerana mempertahankan keluarga clan jiwa 
rakannya ia digelar sebagi syahicl dan sesiapa yang mati kerana 
mempertahankan agamanya maka cikan digelar sebagai syahid” 

(Riwayat Abu Daud) 
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Sehubungan dengan itu orang-orang yang berjuang pada jalan Allah Taala dengan penuh 
keikhlasan dan hanya mengharapkan keredaan Allah tetap akan mendapat ganjaran besar 
seperti mana yang Allah telah janjikan melalui firmannya, Maksudnya: 

“Sesungguhnya AHah telah membeli dari orang-orang Yang beriman akan 
jiwa mereka dan harta benda mereka Dengan (balasan) Bahawa mereka akan 
beroleh syurga, (disebabkan) mereka berjuang pada jalan Allah maka (di 
antara) mereka ada Yang membunuh dan terbunuh. (balasan syurga Yang 
demikian ialah) sebagai janji Yang benar Yang ditetapkan oleh Allah di 
Dalam (Kitab-kitab) Taurat dan Injil serta Al-Quran; dan siapakah lagi Yang 
lebih menyempurnakan janjinya daripada Allah? oleh itu, bergembiralah 
Dengan jualan Yang kamu jalankan jual-belinya itu, dan (ketahuilah bahawa) 
jual-beli (yang seperti itu) ialah kemenangan Yang besar 


4. PENGLIBATAN 

Penglibatan menganggotai Pasukan Wataniah tidak mensyaratkan hanya kepada lelaki, 
malah wanita juga dibenarkan menyertainya selagimana mereka memegang status 
kewarganegaraan Malaysia. Realitinya, bidang ketenteraan di Malaysia masih 
dimonopoli oleh kaum adam. Namun begitu, bagi Najwa, Hazwani & Kamilah (2015), 
mereka tidak dinafikan ramai penyertaan wanita dalam bidang ini. Allah s.w.t 
menyiapkan wanita sebagai seorangyang penuh dengan sifat kasih sayang. Hal ini sejajar 
dengan kudrat wanita untu mengandung, melahirkan, menyusui dan menjalani pelbagai 
bentuk jihad fizikal yang mengutamakan kekuatan untuk menghadapi kesulitan, 
melindungi, menahan penderitaan dan menolak kekerasan. Namun begitu, hal ini tidak 
menghalang penglibatan kaum wanita dalam mendukung perjuangan kaum lrlaki di 
medan peperangan dengan segala bentuk bantuan yang dapat dihulurkan, sesuai dengan 
kudrat dan peranan mereka dalam kehidupan seharian. 

Najwa, Hazwani & Kamilah (2015) telah menyenaraikan beberapa tokoh wanita Islam 
yang menyertai bidang ketenteraan antaranya termasuklah Nusaibah bin Kaab al- 
Khazrajiyah, Khaulah binti al-Azwr, Rufaidah binti Sa’ad, Syatryyah binti Abdul 
Muthalib, Ummu Aiman dan Ummu Sulaim binti Malhan. Rata-rata mereka ini 
ditugaskan di bahagian logistik dan hospitaliti bersama Muslimah yang lain. Pada masa 
yang sama, mereka juga ditugaskan untuk menjaga barang di bahagian dapur bagi 
menguruskan makan dan minum para mujahidin sepanjang tempoh peperangan 
berlangsung sesuai dengan fitrah wanita. Mereka bersetuju seorang wanita perlulah 
mempunyai ilmu pertahanan dan tidak hanya bertugas di bahagian dapur semata-mata. 


667 



Ini membuktikan Islam meletakkan wanita sesuai pada tempatnya dalam tempoh 
peperangan, namun sekiranya mengetahui pasukan dalam keadaan terdesak, wanita 
dibolehkan untuk turut bertempur melawan musuh (K.H Moenawar, 2001). 

5. ELAUN SEMASA LATHAN 

Antara faktor lain kemerosotan dan kehadiran anggota sukarela adalah berkaitan dengan 
elaun yang diperuntukan kepada anggota. Berikut merupakan elaun yang diberikan 
kepada anggota yang aktif: 

5.1 Elaun Latihan Tempatan 

Dibayar mengikut jam latihan. 

5.2Elaun Latihan Berterusan 

Dibayar apabila menghadiri latihan berterusan mengikut kadar gaji pangkat semasa 
dan mengikut jumlah hari yang hadir. 

5.3Elaun Tahunan (Bounti) 

Dibayar kepada anggota yang layak berdasarkan tahap keaktifan latihan dalam satu 
tahun. 

Namun begitu, Allah membidas segelintir sikap para mujahid Islam yang berjihad atas 
tuntutan dunia melebihi akhirat. Dalam Surah Ali- ‘Imran, ayat 157: Maksudnya: 

"Dan sesungguhnya jika kamu gugur di jalan Allah atau mati, tentulah 
keampunan Allah dan rahmatNya lebih baik (bagimu) daripada harta 
rampasan yang mereka kumpulkan ” 

Bukti lain yang tercatat dalam al-Quran tentang sikap ini melalui Surah Ali-‘Imran, ayat 
152. Al-Quran memaparkan sebab-sebab kekalahan umat Islam dalam Perang Uhud: 
Maksudnya: 

"Dan sesungguhnya Allah telah memenuhi janjiNya kepada kamu, ketika 
kamu membunuh mereka dengan izinNya sampai pada saat kamu berasa 
lemah dan berselisih pendapat dalam urusan itu dan derhakai perintah 
(rasul) setelah Allah memperlihatkan kepadamu apa yang kamu sukai. Di 
kalangan kamu ada orang yang menghendaki dunia dan ada orang yang 
menghendaki akhirat, Kemudian Allah memalingkan kamu daripada mereka 
untuk menguji kamu dan sesungguhnya Allah telah memaajkan kamu. Dan 
Allah mempunyai kurniaan (yang dilimpahkan) ke atas orangyang beriman ” 
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ANALISIS MODUL PASUKAN WATANIAH 
Ilmu Medan Perang: Tugas-Tugas Sentri (Pengawal) 


Sentri atau pengawal adalah sangat penting bagi keselamatan satu-satu kedudukan 
pertahanan. Tempat pengawal ini dikenali sebagai pos amaran untuk memberi amaran 
awal kedudukan pertahanan tentang kemaraan musuh. Lazimnya sentri itu ditugaskan 
berseorangan pada waktu siang dan berpasangan pada waktu malam. Ini merupakan satu 
peluang keemasan buat para pejuang terutamnya pada waktu malam di mana mereka 
mengambil peluang utuk memohon pertolongan kemenangan kepada Allah s.w.t seperti 
yang terkandung dalam al-Quran: 

“Wahai orang yang beriman, mintalah pertolongan (kepada Allah) dengan 
sabar dan mengerjakan solat, sesungguhnya Allah bersama orang-orang 
yang sabar” 


(Surah al-Baqarah: Ayat 153) 

“Jika kamu dalam keadaan takut (bahaya), maka solatlah sambil berjalan 
atau berkenderaan. Kemudian apabila kamu telah aman, maka ingatilah 
Allah (solatlah) sebagaimana Allah telah mengajarkan kepada kamu apa 
yang belum kamu ketahui. ” 


(Surah al-Baqarah: Ayat 


Ilmu Medan Perang: Operasi Ofensif 

Operasi Ofensif merupakan gerakan yang dilaksanakan untuk membawa medan tempur 
kepada musuh dengan tujuan untuk memusnahkan musuh, bertempur dengan musuh 
dalam memastikan kedudukan, kekuatan, kelemahan musuh, menarik perhatian musuh ke 
kawasan lain dan menghalang musuh dari menggunakan kemudahan tertentu seprti jalan 
dan sebagainya. Istilah yang sama juga digunakan sabagai operasi mara. Al-Quran tidak 
terlepas menyentuh bab ini dalam Surah Ali-Tmran, ayat 153: 

Maksudnya: 

“(Ingatlah) ketika kamu lari berundur dan tidak menoleh kepada sesiapa pun, 
sedangkan rasul yang berada di antara kawan-kawanmu yang lain 
memanggil kamu, kerana itu Allah menimpakan atas kamu kesedihan atas 
kesedihan supaya kamu jangan bersedih hati terhadap apa yang luput dari 
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kamu dan apa yang menimpa kamu. Allah maha Mengetahui akan apa jua 
yang kamu kerjakan ” 


KESIMPULAN DAN CADANGAN 

Hasil penelitian ini dipercayai diharap dapat dijadikan panduan dan rujukan bagi pihak 
pengurusan tertinggi Pasukan Wataniah dalam merangka polisi dan arahan bersabit 
dengan sistem latihan yang dijalankan oleh anggota sukarela sejajar dengan tuntutan al- 
Quran. 


Dari Abu Amr Asy-Syaibani, dia berkata: Abdullah bin Mas ’ud r.a berkata, 
“Aku bertanya kepada Rasulullah s.a.w, apakah perbuatan yang paling 
utama? Baginda menjawab, solat pada awal waktnya. Aku bertanya lagi, 
kemudian apa? Baginda menjawab, berbakti kepada kedua orang tua. Aku 
berkata, kemudian apa? Baginda menjawab, jihad di jalan Allah. Aku pun 
berhenti untuk bertanya kepada Rasulullah s.a.w. Sekiranya aku menambah 
pertanyaan nescaya baginda akan menambah jawapannya kepadaku. ” 

(Ibnu Hajar al-Asqalani, 2009) 

Sehubungan dengan itu, Imam Hassan al-Banna menegaskan bahawa Allah 
s.w.t mewajibkan jihad ke atas tiap-tiap orang Islam. Kewajipan berjihad ini 
adalah seuatu kewajipan yang amat dituntut oleh Islam yang tidak wajar 
dipandang enteng oleh Muslim yang cintakan Islam. Hakikatnya bidang 
ketenteraan itu tidak dapat tidak, perlu dimanifestaikan dalam bentuk jihad 
yang asasnya lahir daripada al-Quran. 
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ABSTRAK 

Tujuan kajian diskriptif ini adalah untuk mengetahui faktor faktor yang menyebabkan masyarakat di 
Kampung Sikamat, Kajang dan Kampung Hulu Pangsun salah faham tentang Jihad yang mengakibattkan 
mereka terlibat dalam IS dan mendakwa diri mereka berjihad pada jalan Allah. Aspek aspek yang 
dibincangkan secara terperinci dalam kajian ini meliputi faktor faktor dalaman serta luaran yang kuat 
mempengaruhi masyarakat terutamanya belia belasan tahun, wanita dan juga para professional menyertai 
kumpulan radikal ini yang hanya menyatakan bahawa Jihad menggunakan senjata hanyalah satu satunya 
untuk memperjuangkan Islam. Antara faktor yang dilihat dominan dalam mempengaruhi mereka menyertai 
IS ini ialah tiada ilmu atau kurang pengetahuan tentang ilmu Jihad mengikut ajaran Quran dan Hadith. 
Selain itu,latar belakang pendidikan dan taraf sosioekonomi sesebuah keluarga juga diambil kira. 
Pengaruh media sosial seperti facebook, jurnal, twitter dan instagram juga memainkan peranan penting 
mempengaruhi seseorang itu menyertai IS. Impak besar salah faham tentang Jihad ini mengakibatkan 
ketidakstabilan berlaku dalam negara. Kes kes yang mutakhir ini melibatkan pengeboman berani mati, 
penculikan dan pembunuhan sesama Islam. Ia dibincangkan dalam kajian ini. Persoalan besar dalam 
kajian ini ialah untuk menentukan factor yang paling dominan yang mempengaruhi masyarakat Kampung 
Sikamat dan Kampung Hulu Pangsun menyertai IS. Hasil kajian ini dapat membantu masyarakat dalam 
memahami pengertian sebenar perkataan Jihad berdasarkan Al Quran dan Hadith dan mengelakkan 
menyertai IS setelah mengetahui punca puncanya. 


PENDAHULUAN 

Islam membawa keamanan dan rahmat untuk seluruh duniaJnilah sebabnya diturunkan 
nabi nabi dan rasul rasul dengan membawa bukti bukti dari Quran,kitab Taurat,Injil,dan 
Zabur serta suhuf suhuf semata mata membawa keselamatan dan keamanan kepada 
manusia. Dengan sebab benarnya ajaran Islam ini telah menambat hati umat manusia 
untuk memeluk agama Islam. Kebangkitan IS (Islamic State) pada masa kini telah 
mencacatkan dan memalukan agama yang suci ini. Agama Islam yang memberi 
penekanan khusus tentang keamanan,keharmonian hidup antara satu sama lain telah mula 
tercemar. Islam telah menjadi agama paling digeruni dan mengancam jiwa manusia 
bukan sahaja terhadap dunia sejagat tetapi kepada Malaysia terutamanya. Ancaman 
bukan sahaja terhadap sesama Islam tetap juga kepada yang bukan Islam. Agama Allah 
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ini dilihat sebagai agama peperangan,kekejaman,pembunuhan orang awam,tebusan dan 
bom berani mati. Kes terbaru ialah pada 6 April 2015, negara dikejutkan dengan 
penangkapan 19 orang yang berumur dalam linkungan 18 hingga 52 sedang menjalani 
latihan di Gunung Nuang,Hulu Langat Selangor. Ramai antara mereka ialah penduduk 
tempatan Hulu Langat yang sedang mempersiapkan diri untuk menyertai IS di Syria. 
Mereka sedang merancang untuk menyerang balai balai polis,kem kem tentera dan 
pelbagai kepentingan Negara di Putrajaya (Berita Harian, 2015). Mereka mengaku 
melakukannya atas nama Jihad. Pada 6 Disenber 2014, dua orang penjawat awam dan 10 
pasangan suami isteri ditahan oleh polis sebelum berlepas ke Syria untuk menyertai IS( 
Berita harian, 2014). Sementara itu pada Februari 2015.seorang remaja perempuan 
berumur 14 tahun ditahan polis di KLIA untuk ke Syria menyertai IS melalui Turki. 
Sehinggalah kajian ini ditulis,tiga keluarga dari Hulu Langat telah kehilangan dua orang 
anak lelaki dan seorang anak perempuan yang sedang belajar di Yemen menyertai IS di 
Syria. Mereka telah menghantar pesanan ringkas pada keluarga masing masing untuk 
bertemu di syurga apabila mereka syahid nanti dalam peperangan. Justeru kajian ini akan 
menyingkap pelbagai faktor yang menyebabkan mereka ini terlibat dalam IS dan 
mencadangkan beberapa langkah sesuai bagi menangani isu tersebut sebelum ianya 
terlambat. 


JIHAD MENURUT AL-QURAN 

Peperangantidakdianggapsyariemelainkanpeperangan yang berbentuk fi sabiilillah iaitu 
peperangan orang orang Mukmin yang disebut oleh Allah dalam surah An- Nisaa’,ayat 
76: 


t l. 


' J^ HJ*-^' u'jj^ j^'j ^ ig* UJ^ 'jj^'^ 

U7 l Q Ua jlii jjl jjlaJjoill 


"Orang-orang yang beriman, berperang pacla jalan Allah; dan orang-orang yang kajir 
pula berperang pada jalan Taghut (Syaitan). Oleh sebab itu, perangilah kamu akan 
pengikut-pengikut Syaitan itu, kerana sesungguhnya tipu daya Syaitan itu adalah lemah ” 


Dalam tafsir Ibn Kathir; mengulas bahawa orang Mukmin berperang kerana taat pada 
Allah mempertahankan orang orang yang lemah dan menuntut redha Allah jika berlaku 
pencerobohan dari kafir musyrikin dan orang orang kafir berperang untuk mengekalkan 
taghut dan ingin memadamkan cahaya Islam. 
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Islam tidak pernah menyukai peperangan dan tidak menggunakan peperangan melainkan 
ketika darurat seperti mana penjelasan Allah dalam surah Al-Baqarah ayat 216 : 

perkara yang kamu benci; dan boleh jadi kamu benci kepada sesuatu padahal ia baik 
bagi ka 



“Kamu diwajibkan berperang (untuk menentang pencerobohan) sedang peperangan itu 
ialah mu, dan boleh jadi kamu sukci kepada sesuatu padahcd ia buruk bagi kamu. Dan 
(ingatlah), Allah jualah Yang mengetahui (semuanya itu), sedang kamu tidak 
mengetahuinya. ” 

Syed Qutb dalam Fii Zilaalil Quran mengulas dan mentafsirkan bahawa dalam ayat di 
atas bahawa Allah tidak menafikan fitrah manusia yang tidak suka pada peperangan. 
Allah menghargai perasaan semula jadi manusia iaitu takut untuk menghadapi 
peperangan. Syed Qutb memberi ulasan bahawa terdapat fardhu yang amat mudah 
dikerjakan oleh manusia seperti solat, puasa, sedeqah, haji tetapi ada fardhu yang amat 
sukar dikerjakan manusia seperti Jihad. Fardhu yang pahit dan berat ini wajib dilakukan 
kerana mempunyai hikmah yang tersembunyi. Allah mengurniakan banyak hikmah 
tersembunyi terhadap benda yang sukar dilakukan oleh manusia, iaitu Jihad. Samada 
Jihad itu disukai atau tidak, Syed Qutb tetap menyatakan ianya wajib dilakukan oleh 
setiap orang Mukmin.Kebanyakan lafaz Jihad yang disebutkan dalam Quran bererti 
mencurahkan tenaga dalam menyebarkan dakwah Islam dan mempertahan Islam 

Berkata Ar-Raghib A1 Isfahani dalam Mufradaat Al- Quran Jihad bererti kemampuan 
dan bebanan . Beliau mentafsirkan Jihad iaitu : 

1. Jihad melawan musuh yang nyata 

2. Jihad melawan syaitan 

3. Jihad melawan nafsu. 

Ketiga tiga ini mengikut Raqib A1 Isfahani dalam dalam ayat 41 surah al-Taubah: 
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“Pergilah kamu beramai-ramai (untuk berperang pada jalan Allah), sama ada dengan 
keadaan ringan (dan mudah bergerak) ataupun dengan keadaan berat (disebabkan 
berbagai-bagai tanggungjawab); dan berjihadlah dengan harta benda dan jiwa kamu 
pada jalan Allah (untuk membela Islam). Yang demikian amatlah baik bagi kamu, jika 
kamu mengetahui. ” 


Dalam tafsir Al- Azhar, HAMKA menyatakan bahawa dalam ayat di atas, Allah 
menjadikan Jihad sebagai medan terbaik untuk menguji iman seseorang itu. Sebahagian 
orang orang munafik yang diketuai oleh Abdullah bin Ubay enggan ke medan perang 
Tabuk kerana cuaca panas dan buah buahan pula masak ranum. Ini adalah untuk menguji 
siapakah antara orang orang yang mengaku benar benar kasih dan cinta pada Allah atau 
hanyalah berpura depan Nabi S.A.W. Jihad wajib dilankan untuk membuktikan kecintaan 
pada nabi dan mempertahankan Islam daripada dicerobohi.Dalam lajsir Al -Maraghi 
mentafsirkan ayat di atas sebagai Jihad adalah kerja keras, bersungguh sungguh, 
berjuang, berperang segala upaya harta, jiwa untuk menentang musuh yang ingin 
menceroboh ke dalam negara Islam. Termasuklah Jihad harta, kekuatan mental,fizikal 
pada jalan Allah. Jihad dalam tafsir ini menghuraikan dalam definisi yang sangat luas 
seperti mendirikan solat, puasa dan haji serta pelbagai kefardhuan yang lain. Jihad juga 
bererti bersungguh sungguh menundukkan hawa nafsu. 


0 ^ w & 9 t \ t 0 9 ' 0 9 ^ 0 9 * 

Ijjjilj *dtl (Jjj-ui ^9 juoSji j ^Jj-oLj IjAg j Ijj^lAj Ijj-ole. jjjliUl 

Uo ijj^.i^j ^lj ijjjoi c- jjiiij j /uiji >A» j tiijiji ijjj^ajj 

vi j^ii jjlii gi jij Ijjj^j ji ^jij 

v v l )^ ^ij (4Sj 


“Sesungguhnya orang-orang yang beriman dan berhijrah serta berjihad dengan harta 
benda dan jiwa mereka pada jalan Allah, dan orang-orang (Ansar) yang memberi tempat 
kediaman dan pertolongan (kepada orang-orang Islam yang berhijrah itu), mereka 
semuanya menjadi penyokong dan pembela antara satu dengan yang lain. Dan orang- 
orang yang beriman yang belum berhijrah, maka kamu tidak bertanggungjawab 
sedikitpun untuk membela mereka sehingga mereka berhijrah. Dan jika mereka meminta 
pertolongan kepada kamu dalam perkara (menentang musuh untuk membela) agama, 
maka wajiblah kamu menolongnya, kecuali terhadap kaum yang ada perjanjian setia di 
antara kamu dengan mereka. Dan (ingatlah) Allah Maha Melihat akan apa yang kamu 
lakukan ” ( Surah Al-Anfal,ayat 72) 
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QA gjjllT (J*-k Loj ^ i n-> T jA c3^ ^T lj^-^j 

^jTg - '^-^> lJ^jTT jjiiJ I^A ^J 35I j^» jo^Iliill jA jaJAJj| ^JjT 

ji ^ 0 ,, _-^ x> ^ | ^ 3 j . ^ 0 ji , | j» 0 **^ • C «“ . ^> -r ___ — ^ ^ 0 $ } ^ 

jA *OjIj IjJu^aJC-lj SjSjjl IjlaIc-J SjL^ajl IjiuSli (JjjIujI ^JC g.1 .ju) Ijjj^jj 

V A jjj^ajil ^xij ^Lj-all c*ja jjj 


“D(2/7 berjihadlah kamu pada jalan Allah dengan jihad yang sebenar-benarnya Dia lah 
yang memilih kamu (untuk mengerjakan suruhan agamanya); dan Ia tidak menjadikan 
kamu menanggung sesuatu keberatan dan susah payah dalam perkara agama, agama 
bapa kamu Ibrahim. Ia menamakan kamu: "orang-orang Islam" semenjak dahulu dan di 
dalam (Al-Quran) ini, supaya Rasulullah (Muhammad) menjadi saksi yang menerangkan 
kebenaran perbuatan kamu, dan supaya kamu pula layak menjadi orang-orang yang 
memberi keterangan kepada umat manusia (tentang yang benar dan yang salah). Oleh 
itu, dirikanlah sembahyang, dan berilah zakat, serta berpegang teguhlah kamu kepada 
Allah! Dia lah Pelindung kamu. Maka (Allah yang demikian sifatNya) Dia lah sahaja 
sebaik-baik Pelindung”( Surah Al-Haj : 78) 


Ibn Taimiyah dalam kitab Mathalib Uli An-Nuha berkata : Arahan kewajipan berjihad 
ada yang berlaku dengan sepenuh hati,iaitu azam bagi berjihad dengan bersungguh 
sungguh. Jihad mengajak manusia untuk mendekati manusia kepada Islam, Jihad 
berbentuk mendirikan hujah,menegakkan kebenaran dan kebatilan. Jihad 
penerangan,menjelaskan kebenaran dan membuang syubhah. Pendapat Imam A1 Jashahsh 
dalam kitabnya Ahkamul Quran menjelaskan ayat 216 Surah A1 -Baqarah menjelaskan 
bahawa wajib untuk berperang memerangi golongan musyrikin apabila mereka 
memerangi kita. Allah tidak memerintahkan kita untuk memerangi manusia 
keseluruhannya. Ibn Qayyim berkata: Secara tepatnya Jihad adalah fardhu ‘ain samada 
dengan hati, lisan, harta ataupun tangan. Menjadi kewajipan setiap orang Islam berjihad 
dengan satu daripada bahagian bahagian ini. Jihad dengan nyawa adalah fardhu kifayah 
manakala jihad dengan harta ada dua pendapat. Ini kerana tuntutan jihad dengan nyawa 
dan harta sama tuntutannya 


) * ^jil c_j!Lc. ji jj s j^-j ^ic. ^Jl! jA Ijiil j jjASTl^jlj 

Wahai orang-orang yang beriman! Mahukah Aku ttunjukkan sesuatu perniagaan yang 
boleh menyelamatkan kamu dari azab seksa yang tidak terperi sakitnya? ” (Surah As - 
Saf: 10) 


. 'i'?. it ' 




i. i f 


jl jj^. ^^juoSjIj Ij-qI —1 aJtl (_Jjjjuo ^9 jjOg y ij ^Jjjojjj aJtlj jjj-ojj 

) ) j j-aixj ^jj^ 
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"Iaitu, kamu beriman kepada Allah dan rasulNya, serta kamu berjuang membela dan 
menegakkan agama Allah dengan harta benda dan diri kamu; yang demikian itulah yang 
lebih baik bagi kamu, jika kamu hendak mengetahui hakikat yang sebenarnya ” ( Surah 
As-Saf: 11) 


Ibn Taimiyah mengulas bahawa inilah asas asas Jihad yang sebenarnya yang menjadi 
fardhu terhadap semua orang orang Mukmin. Iaitu beriman kepada Allah ialah kemuncak 
kepada Jihad iaitu melawan nafsu taghut dan syirik terhadap Allah, daripada perhambaan 
manusia kepada manusia kepada perhambaan manusia kepada Allah. Jihad untuk 
mendapat keluasan balasan negeri akhirat daripada kesempitan dunia. Allah meletakkan 
Jihad harta mendahului Jihad jiwa kerana harta harta amat susah untuk dikorbankan di 
jalan Allah. Harta menunjukkan kemegahan dan kekuatan diri seseorang dan menjadi 
fitrah semula jadi manusia untuk menambahkan harta dan tidak menguranginya. Diri 
kamu dalam ayat di atas amat luas diertikan oleh Ibn Tamiyah iaitu Jihad dalam dakwah 
menegakkan Islam, Jihad dalam mempelajari Islam, Jihad dalam ekonomi serta 
kewangan Islam, Jihad dalam pemerintahan Islamjihad dalam memperkatakan yang haq 
dan menjelaskan yang batil. 


VI % IJ^ijl <jL % (Jji j V 
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“Dan perangilah kerana (menegakkan dan mempertahankan) agama Allah akan orang- 
orang yang memerangi kamu, dan janganlah kamu menceroboh dengan memulakan 
peperangan)kerana sesungguhnya Allah tidak sukci kepada orang-orang yang 

menceroboh ” 


(Surah As- Baqarah : 193) 


Jihad jiwa atau peperangan mengikut Ibn Taimiyah hanyalah apabila negara Islam 
dicerobohi oleh musuh, maka ia adalah fardhu ke atas setiap Muslim 
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Pergilah kamu beramai-ramai (untuk berperang pada jalan Allah), sama acla dengan 
keaclaan ringan (dan mudah bergerak) ataupun dengan keaclaan berat (disebabkan 
berbagai-bagai tanggungjawab); dan berjihadlah dengan harta benda dan jiwa kamu 
pada jcdan Ailah (untuk membela Islam). Yang demikian amamatlah baik bagi kamu, jika 
kamu mengetahui. ” 

( Surah At Taubah : ayat 41 ) 
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“Kecuali orang-orang yang pergi (meminta perlindungan) kepada suatu kaum yang ada 
ikatan perjanjian setia antara kamu dengan mereka, atciu orang-orang yang datang 
kepada kamu seclang hati mereka merasa berat hendak memerangi kamu atau 
memerangi kaumnya. Dan jika Allah menghendaki, nescaya Ia menjadikan mereka 
berkuasa melawan kamu, kemudian tentulah mereka memerangi kamu. Dalam pada itu, 
jika mereka membiarkan kamu (dengan tidak mengancam atau mengganggu), serta 
mereka tidak memerangi kamu clan mereka menawarkan perdamaian kepada kamu, 
maka Allah tidak menjadikan bagi kamu sesuatu jcdan (ycing membolehkan kamu 
memerangi atau menawan) mereka.”( Surah An-Nisaa’ : 90). Imam Shar’ani ( 1182 
Hijmh) dalam Hashyiah Ad-Dhau’ An-Nahar memberri ulasan pendapat Imam Al- 
Jalal tentcmg ayat cli atas bahawa Jihacl terhadap kafir harbi merupakan Jihad fardhu 
cdn terhadap orcing Islam apabila mereka mula mengancam umat Islam dan memaksa 
umat Islam memeluk agama mereka. 

jiu ^ jLiil ujjLi iji p Vj gLA ^ i jii3l i jku 


“Wahai orang-orcmg yang berimcm! Masuklah kamu ke dalam Agama Islam (dengcin 
mematuhi) segala hukum-hukumnya; clcin janganlah kamu menurut jejak langkah 
Syaitan; sesungguhnya Syaitan itu musuh bagi kamu yang terang nyata ” 

( Surah Baqarah : 208) 

Yusof Al- Qardhawi mengulas ayat ini dengan memberi pengertian Silmi iaiitu 
bermaksud keamanan dan berlawanan dengan perkataan harb iaitu peperangan. Ayat ini 
adalah seruan kepada semua umat Islam bersama sama mencapai keamanan dan tidak 
berpaling daripadanya. Selain daripada itu, perkataan Scdcmi itu sendiri iaitu “ Masuklah 
kamu ke dalam cabang cabang Islam secara menyeluruh samada dari segi aqidah, ibadat, 
muamalat aqhlaq dan undang undang-undang” Ini bererti manusia masuk ke dalam 
keamanan yang hakiki iaitu keamanan diri, keluarga, masyarakat dan juga seluruh umat 
manusia. 


Seterusnya Yusoff Qardhawi menyatakan bahawa makna di atas ialah keamanan,dan 
meninggalkan peperangan. 
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"Dia lah Allah, yang tidak ada Tuhan melainkan Dia; Yang Menguasai (sekalian alam); 
Yang Maha Suci; Yang Maha Selamat Sejahtera (dari segala kekurangan); Yang Maha 
Melimpahkan Keamanan; Yang Maha Pengawal serta Pengawas; Yang Maha Kuasa; 
Yang Maha Kuat (menundukkan segala-galanya); Yang Melengkapi segala 
KebesaranNya. Maha Suci Allah dari segala yang mereka sekutukan denganNya ” 

(Surah Al-Hasyr :23) 




Jelas Yusoff Qardhawi lagi dalam Fiqhu Jihad bahawa satu satu umat yang diberi nama 
Abclul Scdam ialah umat Islam dan syurga menanti bagi umat yang sentiasa menyebarkan 
Scdam atau keamanan ini pada seluruh manusia. Allah menjauhkan golongan Mukmin 
daripada peperangan dan kemusnahan jiwa, mengikut Yusoff Qardhawi. 




^ a * 
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"Dan Allah telah menghalau kembali (angkatan tentera) orang-orcmg yang kajir itu (ke 
tempat masing-masing) dengcm keaclacm mereka geram marah (kerana gagcd clcin 
hampa), mereka tidak mendapat sebarcmg keuntungcm. Dcm Allah selamatkan orcing- 
orcmg yang beriman clari bencana menghadapi pepercmgcm itu. Dcm (ingatlah) adalah 
Allah Maha Kuat, lagi Maha Kuasa ” (Surah Al-Ahzab :25) 


Allah memberikan kenikmatan dan kurnia kepada Nabi Muhammad s.a.w dan orang 
Mukmin, ‘ Sesungguhnya pertempuran itu berakhir tanpa ada pembunuhan dan 
pertumpahan darah. Ini kerana Allah menghindarkan golongan Mukmin daripada 
peperangan. Ini ni’mat agung yang mesti disyukuri oleh umat Islam. Dalam perjanjian 
Hudaibiyah, Nabi Muhammad s.a.w dan para sahabat berikrar untuk berperang hingga ke 
titisan darah yang terakhir dan tidak menyerah walau dalam apa jua keadaan pun. Lalu 
Allah mahukan berlakunya rundingan diantara orang orang Mukmin dan musyrikin 
Makkah. Hal ini berakhir dengan satu perjanjian yang dinamakan Perjanjian Hudaibiyah. 
Hal ini kerana turunnya ayat gencatan senjata yang dinamakan Surah Fath. 
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“Sesungguhnya Kami telah membuka bagi perjuanganmu (wahai Muhammad) satu jalan 
kemenangan yangjelas nyata, ” ( Surah Al- Fathi: 1) 


Melalui perjanjian ini,menurut Yusoff A1 Qaradhawi, pedang pedang disimpan melalui 
gencatan senjata yang berlaku selama 10 tahun. Seorang sahabat bertanya kepada 
Rasulullah s.a.w , “ Adakah ini suatu kemenangan, Ya Rasulullah?” Baginda menjawab, 
“ Ya, ini kemenangan yang nyata.”. Mereka membuka kota Makkah tanpa peperangan. 
Rasulullah begitu bahagia dan gembira dengan anugerah kemenangan dari Allah . Maka 
turun satu lagi ayat dalam surah yang sama cara umat Islam melayani musyrikin Makkah 
setelah menang menakluki kota Makkah. 



“Dan Dia lah yang telah menahan tangan mereka (yang musyrik) daripada melakukan 
perkara yang buruk terhadap kamu, dan tangan kamu daripada berbuat demikian kepada 
mereka di kawasan Makkah, sesudah Ia menjadikan kamu dapat menewaskan mereka. 
Dan (ingatlah), Allah adalah Maha Melihat akan akan segala yang kamu kerjakan. ” ( 
Surah A1 -Fathi: 24) 

Jelas,bukan orang Musyrikin sahaja mesti menahan diri daripada membinasakan orang 
Mukmin,tetapi orang Mukmin juga perlu menahan diri daripada membinasakan orang 
kafir Musyrik. Inilah pelajaran hakiki yang menunjukkan agama Islam suka pada 
perdamaian bukan keganasan. 

IS DI MALAYSIA 

Menurut kenyataan yang dilaporkan dalam Seminar Pemumian Aqidah pada tahun 2014 
yang dianjurkan oleh Pejabat Mufti Wilayah Persekutuan seramai 48 orang telah ditahan 
oleh pihak polis terlibat dalam IS. Menumt SAC Dato’ Ayob Khan Maidin Pitchay, 
Ketua Penolong Pengarah Bahagian Counter Terrorisme Cawangan Khas Bukit Aman, 
sehingga kini 2014, seramai 22 orang rakyat Malaysia sudah berada di Syria sedang 
menyertai IS. Mereka kini dilaporkan sedang bersiap untuk ke Homs, di Syria memerangi 
tentera yang setia pada Basyir AL Assad. Kebanyakan mereka adalah pelajar pelajar 
universiti Timur Tengah seperti di Yemen, Iraq dan Syria yang terpengaruh dengan janji 
janji yang ditaburkan oleh pemimpin IS tentang Jihad. Menurut Ayob, kebanyakan yang 
terhlibat dalam IS mendapat pengetahuan tentang Jihad melalui internet.Ada juga 
melalui program Usrah dari rumah ke rumah. Pada September 2014, seorang rakyat 
Malaysia dari Hulu Langat, Ahmad Affendi Abdul Manaf terkorban apabila merempuh 
sekatan tentera dalam bom berani mati yang turut membunuh 50 orang tentera kerajaan 
Basyir. Selepas itu pada tahun yang sama, seorang lagi rakyat Malaysia iaitu Mohd 
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Fadhlullah dari Kedah juga terbunuh di Syria dalam perjuangan bersama IS apabila 
ditembak mati oleh tentera kerajaan.Pada 12 Sepetember 2014, empat sekeluarga dan 40 
orang lain meneruskan kehidupan di Syria sebagai anggota IS. Penyertaan rakyat 
Malaysia dalam IS sehingga 2014, menurut Ayob, semakin meningkat iaitu daripada 40 
orang mencecah kepada 53 orang, kebanyakannya adalah pelajar pelajar dan penjawat 
awam di Malaysia. Polis telah mengenal pasti terdapat 5 orang rakyat Malaysia yang 
telah menyertai IS masih dalam perjalanan transit ke Syria bagi menyertai IS iaitu 
kesemuanya bekas tahanan ISA. Mereka ialah Mohd Lotfi, Zainun, Mohd Rafiz dan 
Abdul Samad. Kesemunya berasal dari Kedah dan merupakan penjawat awam. 

FAKTOR YANG MENYEBABKAN SALAH FAHAM TENTANG JIHAD 

1. Pengaruh daripada kumpulan-kumpulan yang radikal dan ekstrim dengan makna 
Jihad yang hanya menjurus kepada Jihad melalui kekerasan dan peperangan. 
Kumpulan ini percaya bahawa Islam perlu disebarkan melalui senjata dan 
paksaan. Kumpulan seperti Al-Qaeda, Taliban, Laskar Jihad, Jemaat Islam, 
Pergerakan Pembebasan Moro dan yang paling dominan sekarang ini ialah IS. 
Kumpulan ini menonjolkan beberapa ketua yang menunjukkan kehebatan serta 
keberanian dan kewibawaan seperti Osama bin Laden, Abu Bakar A1 Baghdadi, 
Ahmad Shah Mas’oud serta Abu Bakar Bashir menarik minat masyarakat untuk 
menyertai kumpulan mereka. Tambahan pula kumpulan ini melakarkan banyak 
kejayaan bagi melumpuhkan sekutu sekutu kuffar dan kuasa kuasa kuasa besar 
seperti Amerika Syarikat, Perancis, Russia dan England. Ini menyebabkan 
ramai umat Islam ingin menyertai Jihad. 

2. Peranan Media Elektronik seperti Facebook, Twitter, Instagram, Whatsapp dan 
televisyen sangat penting dalam mempengaruhi masyarakat menyertai IS. 
Propaganda dan doktrin-doktrin serta salah tafsiran ayat-ayat mengenai Jihad 
mudah disebarluaskan melalui media elektronik ini. 

3. Kurangnya ilmu pengetahuan tentang Jihadi dalam kalangan masyarakat. 
Masyarakat sangat jahil tentang makna Jihad sebenar. Bagi mereka Jihad ialah 
peperangan yang membawa mereka terus ke syurga dengan mudah. Kurangnya 
topik topik Jihad diajar di masjid masjid dan surau surau yang hanya banyak 
menumpukan kepada tajuk feqah yang lain seperti wudhu’, solat, puasa, haji serta 
sifat sifat wajib bagi Allah dalam kitab kitab kuning tradisional. Bukan itu sahaja 
, khutbah khutbah Jumaat pun kurang difokuskan dalam bab Jihad. Kedangkalan 
ilmu dalam bab ini menyebabkan umat Islam mudah terpengaruh ingin menyertai 
IS di Syria. 

4. Latar belakang pendidikan sesetengah rakyat Malaysia mempengaruhi menyertai 
IS di Syria. Kebanyakan rakyat Malaysia yang menyertai IS mendapat 
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pendidkan dari pelbagai universiti di Timur Tengah seperti Yemen, Mesir, Iraq 
dan Jordan. Mereka mempunyai pemgalaman menyaksikan kebangkitan 
penduduk Arab menentang penguasa yang zalim yang dikenali sebagai’Arab 
Spring”. Ini mendorong untuk mereka untuk bangkit menentang kezaliman dan 
mendirikan sistem khalifah Islam seperti dilaung laungkan oleh IS. 

5. Janji janji dari pihak IS amat menarik hati masyarakat Malaysia. IS menjanjikan 
kehebatan sebagai pejuang Islam dengan memberi peluang kepada ahli ahlinya 
untuk memegang dan menggunakan senjata api. Dengan menggalas senjata AK 
47, memegang grenad serta pelancar roket merupakan pengealamn yang paling 
berharga dalam hidup. Latihan latihan ala gerila hanya ada dalam IS, inilah yang 
diintai peluang oleh masyarakat awam di Malaysia yang ingin mencuba 
pengalaman baru. Lagi pun janji janji IS yang berunsur keagamaan paling 
menarik perhatian. Mereka dijanjikan syurga jika mereka mati dalam perjuangan 
menegakkan khalifah Islam. Inilah jalan paling singkat untuk memasuki syurga 
Allah. 


MENANGANIISU PENGLIBATAN MASYARAKAT DALAM IS 

1. Menjadikan masyarakat di Kuala Pangsun dan Sungai Sikamat sebagai 
masyarakat yang berilmu. Ilmu pengetahuan tentang Jihad amat pemting bagi 
penduduk tempatan bagi memberi gambaran sebenar Jihad pada sebenar pada 
zaman Nabi, Khulafa Arr Rasyidin dan perluasan Islam zaman sahabat. Masjid 
masjid,surau mestilah menjadikan topik tentang Jihad sebagai kuliah tetap 
mingguan. Seminar, bengkel dan kursus kursus mengenai Jihad mestilah 
dianjurkan oleh masjid sebagai pemantapan aqidah dan jiwa remaja. Penguasaan 
ilmu pengetahuan menjadi medan tarbiah yang paling berkesan bagi menangani 
IS. 

2. Memberi fokus khusus dalam tajuk tajuk khtbah Jumaat. Pihak berkuasa agama 
negeri mestilah memainkan peranan penting dalam menyediakan teks teks 
khutbah mengenai Jihad. Teks-teks ini mestilah ditulis oleh pihak Jabatan Agama 
dan diperakui kesahihan dalam menterjemahkan makna Jihad mengikut A1 Quran 
dan Hadith. Kesilapan dalam mengambil hadith-hadith yang tidak sahih akan 
mengakibatkan maksud sebenar Jihad tidak akan tercapai. 

3. Peranan media elektronik dan media cetak dalam memberi pendidikan kepada 
masyarakat amat penting diperluaskan. JAKIM, RTM, ASTRO mestilah memberi 
slot rancangan khusus mengenai dakwah terutama dalam Fiqh Jihad. Begitu juga 
akhbar akhbar harian mesti memberi ruang khas memberi peluang kepada 
penceramah berpengalaman untuk menulis tentang tajuk Jihad. Pertandingan 
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menulis cerpen, melukis poster, debat tentang Jihad mestilah selalu diadakan. Ini 
mungkin akan dapat menyedarkan masyarakat Malaysia tentang Jihad yang 
sebenar-benarnya. 

4. Pengenalan akta-akta yang berkaitan dengan keganasan mestilah diperbanyakkan. 
Baru baru ini kerajaan memperkenalkan POTA (Akta Pengganas, 2015) yang 
membolehkan pihak berkuasa menahan mana-mana individu yang disyaki terlibat 
dalam IS. Bidang bidang kuasa yang lebih mestilah juga diberikan kepada agensi 
agensi kerajaan yang lain seperti JPAM (Jabatan Pertahanan Awam), Imigresen, 
Kastam dan pihak tentera . ISA mestilah digunakan semula bagi menahan 
individu-individu tanpa bicara yang sahih buktinya sebagai ahli IS. 

5. Silabus Pengajian Islam di peringkat sekolah menengah dan rendah haruslah di 
tambah dengan satu topik baru iaitu Jihad. Ini bermakna, rakyat Malaysia 
didedahkan dengan pengertian Jihad sejak di bangku sekolah lagi. Begitu juga di 
peringkat sekolah rendah, subjek Agama Islam perlu di masukkan dan diberi 
perhatian khusus dalam bab Jihad. 

6. Kerajaan mestilah membuat tapisan keselamatan yang ketat ke atas pelajar pelajar 
yang ingin melanjutkan pelajaran ke universiti luar negara terutamanya di Timur 
Tengah. Dalam keadaan yang sama kedutaan Malaysia yang berada di luar negara 
mesti sentiasa memantau aktiviti pelajar dan keterlibatan mereka di luar negara. 
Kaunselor yang berpengalaman dihantar untuk memujuk semula pelajar Malaysia 
yang terhjlibat dalam IS untuk kembali ke Malaysia. 

7. Kerajaan mestilah sentiasa memantau akan beberapa kedutaan asing di negara ini 
yang agak mencurigakan dalam menyampaikan risalah mengenai Jihad. Keadaan 
ini dapat dikesan apabila beberapa kedutaan asing menerima beberapa tetamu dari 
negara mereka yang cuba mempropagandkan tentang mendirikan khalifah Islam. 

8. Kedutaan asing seperti Yemen, Sudan dan Iraq mestilah diberi perhatian khusus. 
Artikel artikel yang berbentuk jurnal, penulisan dari negara tersebut mestilah juga 
diambil kira. 

9. Agensi agensi kerajaan seperti Imigresen mestilah sentiasa waspada dalam 
menangani isu IS. Agensi ini bukan sahaja dapat membantu kerajaan mengesan 
rakyat Malaysia yang cuba menyusup keluar ke negara Syria untuk menyertai IS 
bahkan dapat mengesan rakyat dari luar datang ke Malaysia bagi mempromosikan 
IS dan merekrut rakyat untuk sertai IS. 

10. Universiti serta badan badan akademik seperti Majlis Profesor Negara, Majlis 
Belia Negara,parti parti politik mestilah menggalakkan ahli ahlinya membuat 
penulisan ilmiah, kajian kajian dan merangka pelan pelan tindakan memberi 
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cadangan kepada kerajaan berkenaan Jihad. Universiti dan pihak kerajaan 
mestilah memberi geran penyelidikan kepada ahli yang layak bagi menggalakkan 
kajian dan penulisan mengenai Jihad. Apabila telah siap, ia mestilah dibentangkan 
di peringkat nasional bagi memberi peluang orang awam lebih mengettahui 
tentang Jihad. Penulisan ilmiah yang berkualiti boleh dijadikan sebagai panduan 
masjid masjid untuk diajar tajuk Jihad. Barulah masyarakat sedar makna Jihad 
secara mendalam dan benar mengikut Quran dan Hadith 


KESIMPULAN 

Sudah sampai masa Malaysia bertindak pro aktif dalam menangani permasalahan IS ini 
dengan lebih serius. Setiap lapisan masyarakat dan setiap agensi kerajaan mestilah 
berganding tenaga untuk menanganinya mengikut kadar kemampuan masing masing. 
Kaedah kekerasan tidak dapat menangani masalah ini, melainkan melalui ilmu dan 
perang saraf sahaja lah yang dapat memujuk masyarakat yang menyertai IS kembali 
semula ke Malaysia. Kita mesti bertindak sekarang sebelum terlambat kerana IS akan 
mengganggu gugat kestabilan negara Malaysia. Kesungguhan kerajaan dalam memerangi 
IS mestilah secara menyeluruh dan berani. Tidak ada pilih kasih dan langkah kerajaan 
mestilah tidak bermusim dan bukan disebabkan oleh desakan dari mana mana pihak. 

Kerjasama yang erat dalam pertukaran maklumat dan risikan antara negara serantau 
Asean ditingkatkan. Ini bagi memastikan tiada aktiviti penyusupan masuk individu yang 
disyaki militan ke negara ini. 

Kemampuan dari segi logistik serta kepakaran dalam IT mestilah sentiasa berada di paras 
intelektual dan profesional. Begitu juga dengan kepakaran unit unit khas polis serta 
tentera sentiasa diberi kursus secara intensf. Dengan cara ini, moga moga ancaman IS 
berbentuk fizikal dan spiritual akan dapat dibendung. Tidak ketinggalan, kerjasama ahli 
masyarakat juga mestilah diambil kira bagi menghentikan ancaman IS di Malaysia. 
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ABSTRAK 

Selepas Merdeka, ilmu kolonial yang menjadi warisan tinggalan kuasa penjajah British masih lagi dipakai 
ataupun tetap dipakai dalam kajian akademik di Malaysia. Hal ini berlaku tanpa disedari oleh kalangan 
sarjana di Malaysia, yang menganggap keihnuan moden khususnya sains sosial dicipta dan dibangunkan 
menggunakan kerangka keilmuaan moden yang bebas nilai. Akibatnya, banyak pandangan dan teori 
binaan sarjana ilmu colonial tetap utuh dipakai sehingga pada masa sekarang. Atas dasar itu, kajian ini 
akan menganalisa dan memperbetulkan salah faham terhadap teori orientalis tentang Islamisasi Alam 
Melayu. Isi kandungannya akan menumpukan kepada beberapa perkara utama; pertama: pengenalan 
tentang kepentingan dilakukan proses reveiwing ilmu kolonial. Kedua: Bagaimana Ilmu Kolonial 
Dibangunkan. Ketiga:Citra Islam Dalam Ilmu Colonial British: Satu Analisa. Keempat: Kesimpulan. 

KATA KUNCI: ilmu, kolonial, citra, alam melayu 


Pengenalan 

Sebagai bangsa yang pernah terjajah, masyarakat Melayu terpaksa berhadapan dengan 
pelbagai kesan penjajahan. Mengikut Ibn Khaldun, hal ini adalah feomena biasa yang 
perlu diatasi secara berhemah oleh bangsa yang pernah terjajah (Saleh Faghizadeh, 
2004). Antara kesan-kesan ini adalah trauma kehilangan jati diri, penjajahan epistemologi 
dan nisbah negatif yang dikaitkan dan dianggap betul oleh masyarakat antarabangsa 
kepada bangsa terjajah. Selepas merdeka, seperti mana masyarakat bekas tanah jajahan 
yang lain, usaha merekonstruksi kembali sejarah mereka telah diusahakan. Atas dasar 
itu, matlamat utama kajian ini adalah merekonstuksi sejarah Alam Melayu yang 
dicalarkan citranya oleh kuasa penjajah barat. Ia akan menggunakan pendekatan analisa 
mengikut perspektif occidentalism. Kita akan meneliti dasar dan pendekatan kuasa 
kolonial dalam berhadapan dengan masyarakat Melayu, khususnya yang membabitkan 
pensejarahan dan Islamisasi Alam Melayu. Dalam perseptif perseptif semasa, sebarang 
usaha mempertahankan diri akan disalah anggap. 
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Bagaimana Ilmu Kolonial Dibangunkan. 


Proses pembangunan ilmu kolonial di Tanah Melayu memang menjadi salah satu polisi 
utama yang ditetapkan kuasa penjajah British di Britain. Di barat pada zaman proses 
kolonialisme berjalan, projek Enlightmen dan Renaisance (program menghidupkan 
falsafah positivisme - sekularisme) sedang giat berjalan dan falsafah ini diterima oleh 
kerajaan Britain dalam kebanyakan dasar Negara (Samuel Wee Tien Wang, 1991). 
Merujuk khusus kepada tanah jajahan, kuasa penjajah British di peringkat pusat (negeri 
asal) telah menetapkan beberapa dasar; 

Pertama, demi untuk memastikan penjajahan dapat bertahan lama, ianya memerlukan 
ilmu untuk menjayakan program ini. Jadi mereka memerlukan pakar-pakar yang terlatih 
untuk tujuan mengkaji kekuatan dan kelemahan masyarakat tanah jajahan. Atas sebab 
itu, IPT di barat (British dan Belanda) telah melatih kader-kader ini tentang sejarah, 
bahasa, budaya dan ilmu philologi bagi menjalankan misi mendapatkan maklumt tentang 
masyarakat tanah jajahan (Sudibyo, 2007). Misi mengumpulkan maklumat tentang 
masyarakat tanah jajahan untuk tujuan pentadbiran masyarakat memang telah 
dikumpulkan dengan banyak sekali, yang dipelopori oleh sejarahwan Portugis (Boxer, 
C.R., 1965). Belanda (Boxer, C.R., 1965) dan British (Barlow, H.S,1995) Secara 
langsung koleksi ini berteraskan world-view barat tanpa mempedulikan kepentingan dan 
kebajikan masyarakat tanah jajahan. Maknanya, mereka mengumpul dan mengolahnya 
daripada sudut pandangan mereka, yang menyebabkan sebahagian besarnya tidak 
mewakili kepentingan masyarakat tanah jajahan, walaupun dikatakan kedatangan mereka 
untuk mentamadunkan masyarakat tanah jajahan (Hussain Othman, 2011). 

Kedua, pihak pusat perlu menerimapakai cadangan yang diberikan oleh pakar-pakar 
orientalis ini. Contoh yang paling jelas dalam soal ini adalah dasar mewajibkan 
penggunaan bahasa penjajah di sekolah masyarakat tanah jajahan. Hal ini telah dijalankan 
mengikut cadangan yang dikemukakan oleh sarjana orientalis, di Tanah Melayu dan India 
serta pihak Belanda di Indonesia (Kees Groeneboer, 1999). 

Ketiga dan terpenting sekali, penjajah barat dengan bantuan sarjana-pentadbir orientalis 
di tanah jajahan cuba menaklukkan ruang geo-politik dan ruang epistemologi masyarakat 
tanah jajahan menggunakan genre orientalism. Mereka telah mempergunakan ilmu 
kolonial berasaskan kerangka epistemologi rationalism bagi membincangkan tentang 
agama : budaya, alam sekitar, tanah tanih, struktur masyarakat, bahasa dan sebagainya. 
Kerangka asas keilmuaan kolonial ini sebagai konstruksi ilmu masih lagi dipakai secara 
meluas sehinggalah selepas Malaysia mencapai kemerdekaan. Hal ini dijelaskan oleh 
Shamsul Amri Baharuddin (Shamsul Amri Baharuddin, 1983). 
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"Kalau kita singkap kembali sejarah imperialism dan kolonialisme barat kita 
akan bertemu dengan bukti jelas tentang peri pentingnya ilmu dan analisis sosial 
untuk pemerintahan. Misalnya, ilmu kolonial atau colonial knowledge, cukup 
penting untuk sesebuah kuasa imperialis mengasaskan kekuasaannya di kawasan 
jajahannya. Kalau kekuatan ketenteraannya membolehkan sebarang kuasa 
penjajah menakluki secara fizikal sesebuah ruang geo-politik, melalui ilmu 
kolonial pula penjajah tersebut mampu menakluki ruang epistemologi, iaitu 
ruang sistem pemikiran and intelektual masyarakat peribumi yang dijajah. Bak 
ciur dengan tebing, kedua-dua komponen tersebut, yang terdapat dcdam proses 
penaklukan-penjajahan ini, tersulam satu and sukcir untuk dipisahkan." 

Di Tanah Melayu, Raffles dianggap sebagai tokoh utama yang mengasaskan ilmu 
kolonial bagi menanggani masyarakat Melayu memang diakui ramai (Natalie A. Mault, 
2005). Walaupun beliau tidak mendapat asas pendidikan tinggi dalam bidang pengajian 
Melayu dan Islam sepertimana tokoh sarjana - pentadbir orientalis lain, tetapi ia memang 
menganut fahaman logico positivesm dan darwinisme dalam mengkaji masyarakat 
Melayu. Dalam banyak hal ia mengasaskan kaedah pembinaan metodologi ilmu kolonial. 
Antara lainnya langkah ini terdiri dari beberapa kaedah utama yang menjadi taktik yang 
standard yang perlu diikuti oleh pentadbir British yang lain (Shamsul Amri 
Baharuddin,1983); pertama, menguasai bahasa pribumi untuk membolehkan proses 
komunikasi dan menjalankan program law and order di dalam masyarakat. Kedua, 
menjalankan survey ataupun kajian tinjauan bagi mengumpulkan maklumat mengenai 
kehidupan sosial, alam sekitar dan segala perkara yang berkait dengan masyarakat 
pribumi. Ketiga, mengumpul maklumat statistikal melalui kaedah banci yang 
kemudiannya dikategorikan mengikut pembahagian yang khusus. Keempat, menyimpan 
pelbagai bahan dan artifak yang dikutip dari survey and banci untuk dipamerkan kepada 
kalangan yang berminat. Kelima, mengasaskan suatu sistem pengintipan dan perisikan 
yang dianggap perlu bagi menjamin keselamatan dan kestabilan politik pemerintahan 
kolonial. Keenam, membina suatu perpustakaan historigrafi yang dicopkan sebagai hak 
milik pribumi yang kemudiannya dijadikan sebagai bahan utama pengajaran kepada 
masyarakat. 

Citra Islam Dalam Ilmu kolonial British: Satu Analisa. 

Ilmu kolonial ini dibangunkan menggunakan falsafah dan pendekatan barat yang sarat 
dengan nilai secular yang kemudiannya melahirkan pelbagai hasil yang sangat buruk 
tentang masyarakat Melayu. Dalam bahan-bahan historigrafi ini kita dapat mengesan 
bagaimana pihak British memandang Islam di alam Melayu. Ianya sesuai dengan dasar 
British sebagai penjajah yang menggunakan topeng membawa misi mentamadunkan 
Alam Melayu. Ianya terdiri dari; 
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Penggunaan positmsme dan World-Yiew Sekular Barat sebagai asas ilmu kolonial. 


Di peringkat asasnya, pihak kolonial telah memperkenalkan kerangka pemikiran 
sekularisme dalam pemikiran masyarakat Melayu. Ianya diterapkan dalam sistem 
pentadbiran dan pendidikan di Tanah Melayu. Mereka mengajar tentang world-view 
barat dalam soal-soal matlamat hidup, apa yang penting, bagaimana pengurusan serta 
penyelesaian masalah dan terpenting sekali mereka menolak semua world-view, cara 
hidup dan paradigma pemikiran Melayu. Ia antara lainnya merangkumi; 

1. Seandainya kemajuan dan pembangunan mahu dilaksanakan, negara bekas tanah 
jajahan (negara sedang membangun) perlu menjalankan sistem barat yang bemuansa 
fahaman sekular dalam segenap segi kehidupan (Mohd Hazim Shah Abdul Murad, 
2005). 

2. Semua sistem yang bertentangan dengan pandangan alam barat seperti sistem 
Melayu-Islam akan dianggap sebagai ketinggalan zaman dan hanya mementingkan 
suatu etnik tertentu semata-mata. 

3. memperkenalkan kerangka pemikiran sekularisme dalam pemikiran masyarakat 
Melayu. Ianya terdiri daripada; 


a. Pengosongan alam tabii dan akal insani daripada unsur ketuhanan - manusia 
bebas melakukan sesuatu program pembangunan tanpa mempedulikan kuasa 
tuhan. 

b. Penafian terhadap kekuasaan politik yang berdasarkan sumber agama. 

c. Pengenalan sistem penilaian nisbi/relatif terhadap agama; manusia bebas 
menentukan masa depannya sendiri. 

d. Penurunan taraf ilmu agama, berbanding dengan ilmu bukan agama - tumpuan 
lebih diberi kepada ilmu bukan agama yang kononnya boleh membawa kemajuan. 

e. Penakrifan konsep kebenaran yang keliru dan mengikut paradigma sekularisme. 


Manakala di peringkat falsafah pula, pembinaan ilmu colonial ini dibuat berdasarkan 
beberapa falsafah; Pertama, paradigma yang mendokong kepentingan kolonialism di 
Alam Melayu. Mereka telah mengkaji hal ehwal Islam dan kebudayaan masyarakat timur 
(< oriental ) dalam semua aspek, khususnya sifat positif dan negatif yang boleh didapati 
dalam masyarakat sama ada dengan tujuan ilmiah semata-mata atau untuk tujuan 
keagamaan dan politik. Kajian ini secara langsung bertujuan untuk menjadi alat kepada 
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kuasa politik penjajah (Asaf Hussain, 1984), yang menghuraikan secara terperinci tentang 
kekuatan dan kelemahan masyarakat timur, yang bakal dipelajari oleh kuasa penjajah 
demi untuk menguatkan penguasaan mereka terhadap masyarakat tanah jajahan (Hamid 
Alqar, 1971). 

Bagi mereka, kuasa British telah dianggap sebagai penyelamat ( saviour ) masyarakat 
Melayu (R.O. Winstedt, 1934), yang memperkenalkan sistem pendidikan barat yang 
berorientasikan materialisme dan pemupukan budaya British yang dianggap baik, yang 
sayangnya hanya dikhususkan hanya kepada kelas feudal Melayu (R. Wheeler, 1996). 
Berasaskan maklumat yang diperolehi oleh kuasa British daripada kajian pakar-pakar 
pentadbir British yang mendalami budaya Melayu, 163 mereka telah memperkukuhkan lagi 
kedudukan kelas feudal Melayu yang dilatih untuk menjadi golongan yang berwajah 
Melayu, tetapi roh dalamannya bersifat British yang dianggap dapat dijadikan sebagai 
jalan perantaraan yang terbaik untuk menguasai masyarakat Melayu yang secara 
tradisinya begitu menghormati golongan feudal ini (Khasnor Johan, 1979). Kedua, 
falsafah evolutionism yang menganggap tamadun barat sebagai lebih tinggi dan agung, 
berbanding dengan keadaan masyarakat timur (Edward Said, 1981). Pencapaian tamadun 
barat yang membanggakan ini kononnya disebabkan kerana penerimaan fahaman 
sekularisme yang menolak kepentingan agama di dalam hidup manusia (Zainal Kling, 
1994). Sebaliknya, masyarakat selain barat yang masih berpegang kepada agama telah 
dianggap sebagai mundur, bodoh, bebal dan tidak bertamadun yang harus ditamadunkan 
oleh masyarakat Eropah, melalui proses penjajahan. 164 Bahkan kononnya tugas menjajah 
demi untuk mengajar masyarakat timur ini telah dianggap sebagai tanggungjawab sosial 
yang terpaksa dimainkan oleh masyarakat Eropah (Wang Gungwu, 1970). 

Berdasarkan kepada hal ini, ianya dapat mendorong kebanyakan sarjana barat yang 
mengkaji terhadap undang-undang adat Melayu memburuk-burukkan undang-undang 
Islam yang dianggap sebagai ketinggalan zaman, zalim, tidak berperikemanusiaan 165 dan 
banyak lagi bentuk keburukan yang dinisbahkan kepada syariah Islam (Rahimin Affandi 
Abdul Rahim, 1999). Begitu juga semua sifat buruk yang dipunyai oleh orang Melayu 
dikatakan berpunca dari pengamalan mereka terhadap ajaran Islam, seperti suka berserah 
kepada takdir, tidak menghargai masa (F. Swettenham, 1895), menolak pemodenan F. 

163 Sebagai contohnya seorang sarjana British 

dalammenceritakankepentinganmempelajaribudayaMelayutelahmenegaskan: an understanding of the ideas 
and modes of thought ofan alien people in a re!ativelylow stage of civilization facilitates very considerably 
the task of governing them. Lihat W.W. Skeat (1967), Malay Magic : Being an introduction to the folklore 
and popular religion in the Malay Peninsula , New York, h. ix. 

164 Sebagaicontohnya Frank Swettenhammenyatakanbagaimana Raja Muda Abdullah telahmemintakuasa 
British untukcampurtangan di Negeri Perak dengantujuan :to teach him how to rule this unruly country, but 
the circumstances alone made that interference the duty of the paramount power. Lihat F. Swettenham 
(1893), About Perak, Singapore, h. 5 dan 9. 

165 Abu Hassan Sham danMariyamSalim (1995), Sasteraundang-undang, Kuala Lumpur, h. xi-xxi. 
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Swettenham, 1955), dan sebagainya yang perlu diubah dengan memperkenalkan cara 
hidup barat, termasuklah sistem undang-undang Eropah (Rahimin Affandi Abdul Rahim, 
1995). 

Ketiga, pendekatan DiJJusionisme yang menganggap kemajuan masyarakat Melayu 
bukan kerana sifat asal diri mereka yang baik dan proaktif terhadap sesuatu kemajuan 
(Zainal Kling, 1994), tetapi kerana faktor pengaruh budaya asing (difusi budaya) yang 
secara langsung telah ditiru oleh masyarakat Melayu. Sikap ini secara terang-terang telah 
menafikan kepandaian masyarakat tempatan (local genius ) di dalam membina sesuatu 
tamadun tempatan (Bryan S. Tumer, 1964). Antara budaya asing yang kononnya telah 
mencirikan kebudayaan Melayu adalah Hindu-Budhha, Arab, India dan Parsi. Bahkan 
apabila mengkaji pengaruh Islam terhadap jati diri orang Melayu, mereka telah 
mengambarkannya secara skeptik dengan mengatakan bahawa masyarakat Melayu 
sebenarnya tidak mempunyai pegangan kelslaman yang cukup kuat, hanya di lapisan 
kulit luar semata-mata, sedangkan isi dalamnya masih lagi berteraskan budaya pra Islam 
(animisme dan Hindu) (J.C. Leur, 1955). Secara keseluruhannya, ianya dapat mengesan 
bagaimana kajian mereka terhadap kebudayaan Melayu kebanyakannya berteraskan sifat 
anti Islam yang terbawa-bawa dari semangat perang Salib (Ahmad Shalaby, 1966) dan 
kebencian mereka terhadap pengalaman penentangan yang telah dicetuskan oleh 
masyarakat Islam di tanah jajahan yang berada di bawah penguasaan kuasa barat (Zakaria 
Stapa, 1994). 

Dari segi operasional penyelidikan, mengikut Syed Farid Al-Attas, kajian tentang semua 
perkara membabitkan masyarakat jajahan dibuat mengikut paradigma dan kerangka 
epistemologi ilmu sains sosial barat (positivisme sekular) (Syed Farid Al-Atas, 2012). 
Jadi, para kolonialis menetapkan bagaimana sesuatu masalah masyarakat tanah jajahan 
perlu dikenalpasti dan diselesaikan mengikut kerangka epistemologi barat. Ia menjadi 
masalah terbesar yang dihadapi tanpa disedari oleh masyarakat tanah jajahan (Syed Farid 
Al-Atas, 2001). Untuk memahami bagaimana epistemologi ilmu sains sosial Barat, kita 
boleh merujuk kepada beberapa pendekatan utama; 

1. Paradigma yang memandang sesuatu masalah atau gejala dalam masyarakat mengikut 
world-view positivesme barat. Agama dianggap sebagai elemen yang tidak saintifik 
yang perlu diketepikan dalam proses mendapatkan ilmu. Lebih khusus lagi mereka 
membezakan antara konsep perkara agama dan bukan agama (Syed Farid Al-Atas, 
2001 ). 

2. Bergantung sepenuhnya kepada teori binaan sarjana barat. Beberapa contoh boleh 
diberikan untuk menerangkan pendekatan ini; 

a. konsep masyarakat plural diambil terus daripada teori sarjana kolonial Barat. 

b. bagaimana sukatan subjek sejarah tanah Melayu disusun oleh sarjana barat 
(Soda Naoki, 2001). 
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3. Teori dan kerangka analisa ilmu kolonial terhadap masalah sosial, agama dan budaya 
memang dijadikan asas untuk ditiru oleh pengkaji peribumi sendiri. Apa yang 
menariknya, banyak daripada teori dan pendekatan salah ini telah dilakukan proses 
reviewing oleh pengkaji tempatan. Beberapa contoh boleh diberikan; 

a. Pengkaji sastera Melayu menjadikan pendekatan R.O.Winstedt yang bersifat 
formalistic-philological sebagai asas kajian mereka. Pendekatan formalistic- 
philological ini memberikan penekanan kajian sastera kepada beberapa 
perkara utama (i) kepelbagaian versi teks, (ii) pengarang dan asal usulnya, (iii) 
pentarikhan karya dan (iv) pengaruh luar yang mendasari karya selain 
melakukan ikhtisar teks. 

b. Pengkaji karya ulamak Melayu akan meniru pendekatan M.B. Hooker yang 
memandang rendah sumbangan ulamak Melayu silam yang dikatakan sebagai 
hanya penterjemah karya-karya ulamak Timur Tengah yang baik tanpa 
disertakan dengan daya analisis yang memasukkan pandangan ulamak Melayu 
sendiri. Beliau juga mendakwa bahawa tiada suatu pun karya ilmu Usul al- 
fiqh yang mengupas elemen pemikiran hukum Islam yang tersebar di Alam 
Melayu. Hal ini telah ditolak oleh sejumlah sarjana Melayu seperti Ismail Mat 
yang menegaskan bahawa ulamak Melayu silam secara tuntas telah turut 
mengulas dan melakukan elemen sentesis yang memperkayakan karya timur 
tengah dengan nilai tempatan ( ‘uruf) Melayu. Contohnya, Hukum Kanun 
Melaka mustahil dapat dihasilkan oleh sarjana Melayu tanpa berasaskan 
kepada pemahaman ilmu usul al-fiqh yang jitu (Rahimin Affandi Abd. Rahim, 
2003). 

c. Pengkaji Melayu menerima pakai secara sewenangnya teori yang 
dikemukakan oleh sarjana orientalis yang memperkecilkan peranan Islam di 
dalam masyarakat Melayu. Mereka mendakwa bahawa Islam hanyalah selaput 
luar daripada diri masyarakat Melayu, sedangkan isi dalamannya masih lagi 
secara kuat berpegang kepada ajaran Hindu-Budhha. Teori ini secara langsung 
telah ditolak oleh S.M.Naquid al-Atas yang membuktikan bagaimana proses 
Islamisasi Alam Melayu telah berjaya menghakis saki baki ajaran pra Islam di 
dalam diri masyarakat Melayu yang digantikan dengan unsur rasionalisme 
yang cukup tinggi (S.M. Naquid al-Attas, 1969). 

d. Pendekatan kajian yang merendahkan sumbangan ulamak dalam membawa 
perubahan kepada masyarakat Melayu. Dalam soal ini, Abdul Aziz Mat Ton 
telah menolak pendapat William Roff yang memandang rendah sumbangan 
yang diberikan oleh majalah al-Imam yang diusahakan oleh Kaum Muda ke 
arah mewujudkan semangat nasionalisme yang terawal di Tanah Melayu. 
Kajian Abdul Aziz Mat Ton ini telah mengubah persepsi sejarah perjuangan 
Islam yang dominan di Tanah Melayu yang menegaskan bahawa golongan 
anak didik penjajah yang terdiri dari pembesar Melayu merupakan tokoh 
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ulung yang memainkan peranan membangkitkan semangat nasionalisme di 
Tanah Melayu. Sebaliknya, daripada pembentangan fakta dan tafsiran yang 
menggunakan serangkaian rekod pihak British, beliau telah berjaya 
menunjukkan bagaimana perjuangan awal kaum muda ini yang kemudiannya 
diikuti dengan kebangkitan golongan ulamak Melayu telah menimbulkan 
pelbagai masalah kepada pihak British, yang menyebabkan pihak British 
menguatkuasakan pelbagai bentuk penindasan ke atas ulamak Islam (Abdul 
Aziz Mat Tom, 2000). 

Dilihat dalam bentuk yang lebih jauh lagi, pembinaan ilmu colonial ini bertepatan dengan 
falsafah disiplin orientalism yang dibangunkan oleh sarjana orientalis di Eropah. Bahkan 
ada sesetengah sarjana-pentadbir British dan Belanda di Alam Melayu yang kemudiannya 
dilantik menjadi tokoh akademik orientalis untuk kajian rantau Alam Melayu di institusi 
pengajian tinggi di Eropah. Kajian keagamaan yang diamalkan oleh orientalis barat pada 
dasarnya berasaskan kepada epistemologi emperikal-induktif sekular (anti agama) 
(William J. Goode and Paul K. Hatt, 1952). Dalam paradigma epistemologi ini, sesuatu 
kajian terhadap Islam perlu menggunakan beberapa langkah yang utama, seperti; 

Pertama, penetapan premis bahawa agama Islam adalah agama yang salah dan tidak 
betul, bersesuaian dengan teori evolusi Darwin yang menganggap bahawa tamadun 
sekular barat adalah merupakan tamadun kemanusian yang paling maju dan tinggi, 
berasaskan pendekatan yang menolak sebarang bentuk ajaran agama. (Maryam Jameelah, 
1971), Mengikut teori ini, mana-mana masyarakat, khususnya masyarakat timur yang 
masih mengamalkan sesuatu agama berada di dalam kelompok masyarakat primitif, yang 
tertipu dengan pengajaran keagamaan. Bahkan mereka menggangap bahawa penderitaan 
manusia adalah berpunca dari kelemahan manusia yang tertipu dengan berpegang kepada 
kepercayaan keagamaan (Idris Zakaria, 1999). Dalam soal ini, Mohd Kamal Hassan 
menjelaskan “ mereka mempunyai sikap yang tidak senang terhadap agama dan 
menganggap penerusan hidup agama dalam dunia moden samada sebagai a relic of 
medieval obscurantism atau sebagai satu daripada manifestasi primitivism dan 
irrationality dalam diri manusia. ” (Mohd Kamal Hassan, 1996). 

Kedua, penetapan bahawa Islam tidak harus dipelajari sebagai agama wahyu daripada 
langit, tetapi sebagai suatu agama budaya yang dihasilkan oleh masyarakat primitif timur 
tengah (Shukri Ahmad, 1998). Ringkasnya pemahaman mereka terhadap Islam lebih 
berbentuk ajaran agama yang difahami dari kaca mata sekular diharapkan akan ditiru oleh 
masyarakat timur yang lain. Selanjutnya mereka akan berusaha menafikan sumbangan 
bemilai yang diberikan oleh ajaran Islam ke arah mewujudkan tamadun kemanusiaan 
yang berharga (Berthold Spuler, 1960). Hal ini secara jelasnya tidak terhad kepada 
impikasi dan proses Islamisasi di kawasan timur tengah, bahkan turut dilanjutkan 
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penafiannya terhadap kawasan luar timur tengah (termasuklah dunia Alam Melayu) yang 
dilihat telah terpengaruh secara berkesan dengan ajaran Islam. Ketiga, penggunaan 
kaedah penyelidikan ilmiah sains sosial barat sebagai satu-satunya cara untuk 
mendapatkan ilmu yang paling tepat dan betul, yang kononnya dibuat melalui kaedah 
yang cukup sistematik, teliti dan objektif (Mohd Natsir Mahmud, 1997). Manakala 
pengkajian agama yang berpandukan sumber wahyu akan dianggap sebagai tidak 
saintifik dan tidak boleh dibuktikan secara emperikal (semua perkara yang boleh 
ditangani secara lahiriah dengan pancaindera) (Abdul Rahman Abdullah, 2000). 
Pendekatan ini pada dasarnya berpunca dari sikap mereka yang menolak agama dan 
perkara-perkara ghaib yang tidak dapat dilihat dan ditangani dengan pancaindera (Louay 
Safi, 1998). 

Sebagai ganti kepada sumber wahyu yang dianggap sebagai tidak saintifik, seseorang 
pengkaji Islam perlu bergantung sepenuhnya kepada akal yang bebas, dengan menerima 
pakai teori-teori yang dikemukakan oleh tokoh-tokoh orientalis barat yang rata-ratanya 
terpengaruh dengan fahaman sosiologi barat (aliran kapitalisme dan sosialisme) (Mohd 
Kamal Hassan, tt). Apa yang jelasnya, penolakan terhadap sumber wahyu ini telah 
mendorong mereka untuk memberikan penjelasan yang kabur dan bias terhadap ajaran 
Islam (Syed Muhammad Dawilah al-Edrus, 1999). Berasaskan kepada paradigma ini kita 
boleh melihat pelbagai teori yang telah dikemukakan oleh tokoh orientalis Barat, 
antaranya; 

1. Islam adalah agama yang terhasil dari budaya timur tengah yang memerlukan suatu 
kerangka yang agak keras dan unik bersesuaian dengan latar belakang iklim dan 
masyarakat timur tengah, yang sudah pasti tidak sesuai untuk masyarakat yang bukan 
arab (W.M. Watt, 1954). 

2. Nabi Muhammad adalah seorang yang oportunis, yang menyebarkan ajaran Islam 
hanya kerana dorongan ekonomi dan keinginan untuk mendapatkan harta rampasan 
perang. Atas dasar ini Nabi Muhammad telah menjalankan operasi ketenteraan yang 
berorientasikan keinginan feudal untuk menguasai tanah yang luas (Bryan Tumer, 
1983). Ini juga menunjukkan bahawa agama Islam adalah agama yang 
mengutamakan kekerasan (terror) yang harus ditakuti oleh masyarakat lain (Edward 
Said, 1978). 

3. Islam dinisbahkan sebagai Muhammadanism yang diasaskan oleh Nabi Muhammad 
hasil peniruan yang dibuat dari agama Yahudi dan kristian. Hal ini juga mendorong 
mereka mengatakan bahawa Islam adalah suatu kumpulan agama Kristian yang sesat 
(R.W. Southem, 1962). 

4. Asal usul ajaran Islam yang kononnya berpunca dari al-Quran sebenarnya 
bersumberkan kepada pengaruh dan kitab agama Kristian dan Yahudi (James E. 
Royster, 1972). 
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Keempat, keperluan untuk memilih sumber bahan kajian tentang ajaran Islam yang rapi 
dan tidak bersifat berat sebelah. Suatu bentuk piawaian kualiti yang agak ketat telah 
dikenakan kepada sesuatu sumber bahan yang membabitkan kajian Islam (Abdul Rahman 
Abdullah, 1994). Walaupun dalam soal ini mereka begitu teliti dan cerewet di dalam 
menilai kebenaran dan kesahihan karya-karya yang dihasilkan oleh sarjana Islam silam, 
pada masa yang sama juga mereka telah bersikap liberal dan tidak mengikuti ketetapan 
piawaian ini dengan menerima pakai sumber bahan milik sarjana orientalis silam yang 
kebanyakannya dibuat berasaskan kepada fantasi, cerita dogeng (Norman Daniel, 1966) 
dan semangat anti Islam yang melampau sebagai akibat dari peristiwa Perang salib (E.E. 
Calverley, 1958). 

Kelima, sebarang penganalisaan kritikal terhadap ajaran Islam perlu dibuat menggunakan 
pendekatan higher criticism. Pendekatan ini pada mulanya digunakan untuk 
membuktikan kesilapan yang terdapat di dalam agama kristian, kemudiannya telah turut 
diperpanjangkan kepada agama Islam. Berasaskan pendekatan ini mereka telah cuba 
membuktikan kesilapan kandungan Quran dan Sunnah yang secara pastinya bermotifkan 
matlamat untuk menunjukkan Islam sebagai agama yang salah (E.E. Calverley, 1958). 
Apatah lagi Islam telah disamatarafkan dengan agama budaya dunia yang lain, yang 
terhasil bukannya daripada wahyu Allah, tetapi kerana faktor budaya masyarakat 
setempat (Shukri Ahmad, 1998). Elemen sekularisme (anti agama) yang terkandung di 
dalam pendekatan ini amat jelas sekali, yang menetapkan bahawa sesuatu peristiwa 
sejarah yang berlaku di dalam masyarakat Islam perlu dinilai secara negatif demi untuk 
mendapatkan sesuatu fakta yang sebenar. Pecahan dari pendekatan higher criticism yang 
dikenali sebagai kaedah historicisme perlu dipakai sepenuhnya di dalam membuat 
penelitian ilmiah terhadap sesuatu peristiwa sejarah umat Islam. Kaedah historicisme ini 
mempunyai dua elemen yang amat negatif kerana terpengaruh dengan fahaman 
sekularisme yang menggangap agama adalah sebagai fenomena yang tidak saintifik yang 
perlu ditolak di dalam sesuatu perkiraan akademik. Melalui kaedah ini, dua perkara 
penting telah ditetapkan; pertama, untuk memahami sesuatu fakta sejarah kita perlu 
melakukan penelitian yang rapi terhadap asal usul sesuatu peristiwa tersebut (Friedrich 
Meinecke, 1956). Akan tetapi pencarian asal usul ini terhenti kepada dunia fizik semata- 
mata dan menolak alam supra rasional seperti wahyu Allah (Friedrich Meinecke, 1956). 
Kedua, huraian terhadap peristiwa sejarah yang bersifat anti alam Ghaib (non fizik) 
menyebabkan manusia terpaksa bergantung sepenuhnya dengan akal di dalam mencari 
sebab musabab terhadap lingkungan empirik atau dunia fizik sesuatu peristiwa yang 
berlaku (Maurice Mandelbaum, 1986). 

Keenam, usaha pembaharuan ala barat perlu dilakukan terhadap ajaran Islam. Hasil 
kajian ilmiah yang menunjukkan keburukan ajaran Islam perlu disebarkan ke dalam 
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masyarakat secara terbuka, demi untuk mengajar masyarakat bukan Islam agar tidak 
terjerumus dengan keburukan yang dialami oleh umat Islam. Dalam kajian yang dibuat 
terhadap agama Kristian klasik yang berjaya membongkar kelemahan agama ini, pihak 
orientalis barat cuba memperpanjangkan kepada umat Islam agar memperbaharui ajaran 
Islam silam yang penuh dengan elemen negatif, demi untuk menjadikannya agar lebih 
relevan untuk zaman moden ini (Ahmad Ghorab, 1995). Dengan kata lain, mereka 
berusaha untuk mengajar umat Islam tentang bagaimana sesuatu kajian tentang Islam itu 
harus dilakukan, disamping mendedahkan tentang keburukan ajaran ini. Berasaskan 
kepada usaha pembaharuan ini yang kononnya menjadi tanggung jawab kuasa barat, 
sebagai contohnya, mereka mendakwa bahawa syariah yang merupakan ciptaan umat 
Islam adalah tidak bersifat maksum(infallible), universal dan tleksibcl kesesuaiannya 
untuk sepanjang zaman, dan hanya sesuai dijalankan pada zaman dahulu bagi masyarakat 
timur tengah semata-mata (Hashim Musa, 2001). 

Di zaman selepas merdeka, ilmu kolonial ini telah dipastikan akan tetap dipakai oleh 
masyarakat tanah jajahan. Warisan ini berjaya dilakukan memandangkan hanya elit 
penjajah (raja dan pembesar Melayu) yang dirangka menjadi penganti penjajah sebagai 
pemimpin Negara (Khasnor Johan, 1983). Hal ini memang terbukti benar apabila pewaris 
ini tetap meneruskan polisi penjajah dalam beberapa dasar (Shaharuddin Maaruf, 1993). 
Antaranya boleh dilihat kepada bentuk Perlembagaan negara, pemakaian buku teks di 
sekolah, universiti mengikut perspektif British (A.J. Stockwell, 2009), sistem 
pemerintahan negara mengikut gaya Westmister, pentadbiran awam dan pentabiran 
undang-undang bernegara. Lebih parah lagi, ilmu kolonial ini disebarkan kepada pihak 
IPT eropah dan badan antarabangsa sebagai bahan ilmiah yang paling berotoriti. Ia 
bempa pelbagai kajian yang membabitkan latar belakang manusia Alam Melayu dalam 
bentuk laporan, hasil bancian, jumal ilmiah, catatan peribadi, bibliograpi dan manuskrip. 

Gambaran Buruk Tentang Manusia Melayu. 

Koleksi historigrafi milik masyarakat Melayu yang berupa manuskrip Melayu-Islam 
dalam kalangan akademik barat dianggap sebagai warisan yang sangat berharga. Ianya 
sejak sekian lama telah dijadikan sumber normatif ataupun bahan kajian utama untuk 
memahami dan memperihalkan tentang watak manusia Melayu-Islam (Rahimin Affandi 
Abd. Rahim, 2005). Ironisnya, pendedahan tentang watak dan pencapaian intelektual 
manusia Melayu-Islam yang difahami oleh sarjana barat melalui bahan kajian ini 
seringkali agak mengecewakan. Hal ini berlaku antara lainnya berpunca daripada 
kelemahan metodologi kajian manuskrip yang dipakai oleh genre orientalism barat 
(Mohd FarhanAbd Rahman, 2012). 
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Dalam menghurai watak manusia Melayu melalui koleksi historigrafi ini, mereka sejak 
awal lagi (semacam pre conveived idea) menetapkan beberapa ciri utama yang 
kemudiannya diolah dengan pelbagai teknik (Azhar Ibrahim Alwee, 2002); 

1. Ianya statik dan a historical. Orang Melayu sebagai statik dan tidak boleh berubah. 
Pemikiran ahistorical enggan mengendahkan perubahan yang boleh berlaku dalam 
persekitaran dan budaya sesuatu masyarakat dari zaman ke zaman. Ia dianggap 
sebagai sifat semulajadi orang Melayu yang static dan tidak berubah ke arah 
kebaikan. 

2. Mutunya rendah, simple, primitif dan irrasional, tetapi bersifat eksotik dan memukau. 

3. Bersifat sterotaip dalam bentuk prejudis ras yang ketara. Watak orang Melayu 
disifatkan malas, fatalis, berpuashati dengan apa yang dimiliki dan berlaku kerana 
factor genetic yang rendah. Sifat utamakajian-kajian ini mendedahkan dan 
menyebarkan propaganda kononnya masyarakat Melayu adalah bersifat negatif 
seperti malas (A. Wright dan T.H. Reid, 1912), suka berpoya-poya (E. G. De Eredia, 
1930), keras kepala (T.S. Raffles, 1930), tidak boleh diharap (W. L. Richmond, 
1928), suka berhutang (F. Swettenham, 1895) dan sebagainya. 

4. Huraian dalam bentuk recluksionis yang merendahkan orang Melayu, tanpa dikaji 
apakah sebab kemunduran berlaku kepada orang Melayu. 

5. Keasyikan kajian mereka lebih ditumpukan kepada kajian tekstual (filologikal). Ia 
merupakan usaha mengedit teks yang ditransliterasi dan pencarian kepada versi-versi 
teks yang asli. Mereka lebih asyik menghurai leksikon dan perubahan simantik yang 
terdapat dalam teks. Bagi mereka, dengan mengkaji teks, hanya dengan analisis 
perkataan dan lapisan etimologinya mereka akan menemukan rahsia mengapa orang 
Melayu berfikir dan bertindak. Ianya dibuat tanpa mempedulikan kondisi sejarah dan 
suasana masyarakat yang berkaitan. 

6. Mengabaikan penggunaan pendekatan sains social diagnostic. Bagi mereka, 
pendekatan sains social agak janggal untuk digunakan mengkaji fenomena social 
orang Melayu. 

7. Elemen keunggulan pencapaian manusia Melayu akan dilenyapkan. Sebaliknya hal 
pencapaian ini dikaitkan dengan usaha gigih kolonialis menjajah dan mentamadunkan 
orang Melayu. 

Kaedah kajian filologi ini memang dipakai sepenuhnya oleh genre orientalis di Eropah. 
Kaedah filologi ini diperkenalkan pertama kalinya untuk mengkaji agama kristian 
silam, merujuk kepada kitab Bible ( Biblical Criticism). Ianya merujuk kepada kajian 
naskah Perjanjian Lama dan Perjanjian Baru melalui analisis linguistik yang ketat untuk 
memastikan bila dan oleh siapa naskah itu ditulis, bagaimana semuanya saling berkaitan 
dan realiti pensejarahan apa, baik yang langsung atau tidak langsung akan dikajinya. 
Model kajian kritik Bible ini telah dilakukan oleh karya Julius Wellhausen (1844- 
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1918). Dalam kajiannya, beliau berkesimpulan bahawa jika dilihat kepada 
perkembangan sejarah agama dunia, ternyata setiap agama di peringkat awalnya seperti 
mana agama Yahudi amat berbeza dengan agama Yahudi yang wujud pada masa 
sekarang. Selepas mengalami proses tokok tambah dan pengukuhan oleh sarjana 
terkemudian barulah agama Yahudi itu menjadi lengkap, melalui persoalan hukum dan 
ritualnya yang khusus. Model kajian ini kemudiannya telah dilakukan terhadap agama 
Kristian. Mengikut pendekatan ini, Jesus “y an g historis” muncul lebih dulu dan di 
zaman terkemudian muncul berbagai doktrin dan institusi yang disebut “Kristian” (Ihsan 
Ali Fauzi, 2002). 

Model kajian kritis ini kemudiannya digunakan pada kajian Islam dalam tradisi orientalis 
barat, terutama sarjana-sarjana Yahudi dan Kristian. Mereka mendakwa telah menemui 
sumber-sumber asal sebenar al-Qur’an. Bagi sarjana Yahudi berusaha keras untuk 
membuktikan bahawa asal-usul al-Qur’an itu berasal daripada tradisi Yahudi serta 
Nabi Muhammad mempakan murid pendeta Yahudi tertentu. Manakala bagi sarjana 
Kristian pula, mereka cuba membuktikan bahwa al-Qur’an itu berasal dari tradisi 
Kristian dan Muhammad adalah penganut Kristian yang membawa suatu bentuk 
penyimpangan agama Kristian (Hans Kung, 1998).Dari sini kemudiannya muncul karya- 
karya kontroversi dari sarjana-sarjana Yahudi dan Kristian yang mendakwa doktrin- 
doktrinnya sebagai sumber al-Qur’an (W. Montgomery Watt, 1991). Atas dasar ini, 
setiap karya orientalis klasik yang menyentuh tentang al-Qur’an, mulai dari karya 
Noldeke hingga Wansbrough. Berasaskan paradigma ini mereka seringkali 
mengabaikan data yang tidak mendukung pandangan mereka dan memanipulasi 
bukti-bukti yang ada demi membenarkan teori-teorinya (abuse ofevideance). 

Meskipun pada zaman terkemudiannya, dominasi filologi mulai digantikan oleh 
kecanggihan metodologi dalam ilmu-ilmu sosial, namun pendekatan kritik teks yang 
berdasarkan pada filologi tetap tidak hilang. Kaedah filologi kemudiannya diaplikasikan 
bersama dengan model pendekatan pensejarahan yang diperkenalkan oleh Snouck 
Hurgronje, Ignadz Goldziher dan Theodor Noldeke. Sepanjang abad ke-19, pendekatan 
ini telah diterapkan pada teks-teks Kristian namun kemudiannya diterapkan pada al- 
Qur’an, hadis dan juga-juga kitab-kitab Fiqh.Walaupun sarjana orientalis menekankan 
peri pentingnya kajian filologi yang ketat dibuat terhadap sesuatu manuskrip Islam, 
namun pendekatan ini telah menjadi semakin negatif apabila ianya didokong dengan 
beberapa world-view yang salah; (1) menekankan pemakaian kajian yang skeptik 
terhadap kemampuan intelektual masyarakat yang dikaji dan (2) kebergantungan 
analisis terhadap manuskrip Islam dengan tradisi lain. Kononnya bagi mendapatkan 
pemahaman yang lebih mendalam, setiap manuskrip yang dikaji perlu dibantu dengan; (i) 
paradigma Ex- Silentio - teks Islam klasik perlu dinilai secara skeptik dibantu dengan 
bahan sejarah daripada luar agama yang dikaji (seperti amalan tradisi pra-Islam, sumber 
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arkeologi dan pengaruh budaya asing yang sezaman dengan teks suci tersebut); (ii) 
berpegang kepada premis awal yang berupa kajian yang dihasilkan oleh sarjana orientalis 
yang lain. Lebih buruk lagi, mereka akan menerima secara membuta tuli dengan apa yang 
diperolehi daripada kajian sarjana orientalis yang lebih awal. 

Ringkasnya, kajian mereka sebenamya lebih bersifat reproduction ataupun pengulangan 
terhadap teori lama yang memang salah dan keliru. Hal ini ternyata amat salah sekali 
keranan kajian tentang objek kemanusiaan perlu menggunakan beberapa paradigma 
utama; mechanism, oragnism dan konstektual. Hal ini bersesuaian dengan tren perubahan 
paradigma keilmuaan yang secara lantang disuarakan oleh banyak pihak. 

Selepas merdeka, pendekatan stereotype ras yang menetapkan pelbagai sifat negatif 
kepada semua lapisan kaum di Malaysia terus kekal dan disebarkan ke peringkat 
antarabangsa. Bangsa Melayu dikatakan sebagai bangsa yang malas, suka berkhayal dan 
tidak boleh dipercayai, bangsa Cina dinisbahkan sebagai bangsa pencandu dan suka 
berjudi dan bangsa India pula dinisbahkan sebagai bangsa yang lemah daya intelektual, 
pengotor dan kuat minum arak. Pendedahan yang bersifat stereotype ini bakal 
menyebabkan semua bangsa Malaysia akan merasa malu dan hilang maruah diri untuk 
berhadapan dengan bangsa lain di dunia ini. Apa yang lebih buruk lagi, masyarakat 
Malaysia selepas merdeka akan beranggapan bahawa semua warisan silam bangsa 
mereka bersifat rendah dan ketinggalan zaman berbanding dengan warisan yang 
ditinggalkan oleh warisan tamadun barat, yang juga dikenali sebagai pendekatan euro- 
centric (Arba’iyah Mohd Noor, 2001). 

Usaha Memecah Belahkan Perpaduan Masyarakat Melayu Di Alam Melayu 

Secara halus ikatan perpaduan ummah Melayu-Islam dihancurkan. Raffles sebagai 
pengasas ilmu colonial telah memberikan takrifan konsep Melayu mengikut world-view 
barat yang berasaskan konsep Nation State eropah. Lebih penting lagi, ianya dibuat 
berasaskan kepentingan kuasa penjajah barat yang cuba memecah belahkan kawasan 
Alam Melayu mengikut pembahagian kawasan jajahan takluk British dan Belanda seperti 
mana termaktub dalam perjanjian Enggeris-Belanda tahun 1824. Status Melayu dan 
daerah dunia Melayu dihadkan kepada tanah Melayu dan beberapa lokasi tertentu. Dalam 
usaha ini, ia telah memecah belahkan masyarakat Melayu di Alam Melayu. Asas yang 
diletakkan ini kemudiannya diteruskan oleh pentadbir british lain seperti Winstedt, 
Wilkilson, Swethenam, Linelhan, Hugh Clifford dan ramai lagi. 

Dalam sejarah Alam Melayu, peranan kerajaan Islam seperti Aceh telah diburuk- 
burukkan. Pemerintah Aceh dengan nasihat ulamak digambarkan kerajaan yang ganas 
dan suka menumpahkan darah orang barat yang berbeza agama (Snouck Hurgronje, 
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1985). Digambarkan oleh pencatat Portugis bagaimana pemerintah Aceh enggan 
berhubungan dengan baik apabila berhadapan dengan rombongan dagang portugis. 
Dalam paparan yang dikemukakan oleh cacatan sejarah portugis terdapat fakta bahawa 
pihak portugis beberapa kali cuba mengelakkan peperangan secara baik-baik, kerana 
matlamat mereka adalah untuk menjalankan perdagangan dengan kerajaan lain di Alam 
Melayu. Mereka juga mengambarkan secara berlebihan kehebatan tentera portugis 
berbanding dengan tentera Aceh. Kerajaan Aceh dicatatkan berusaha memonopoli 
sumber rempah di Alam Melayu dengan menyerang dan memusnahkan ladang lada hitam 
di kawasan lain. Aceh juga dikatakan suka menyerang kawasan lain untuk 
memperluaskan kuasa dan diikuti dengan dasar membawa balik tawanan perang ke Aceh 
untuk dijadikan hamba dan gundik (Daripada Buku The Achenese, Jakarta : Yayasan 
Soko Guru. (William Gervase Clarence Smith, 2007). Para hamba ini memang dizalimi 
oleh masyarakat Aceh. Dalam masyarakat Aceh dikatakan mempunyai ramai hamba dan 
gundik untuk kepentingan pembesar Aceh (Ingrid Saroda Mitrasing, 2011). Sarjana barat 
juga melalui catatan pengembara asing telah mengambarkan Aceh mengamalkan sistem 
undang-undang hudud yang sangat zalim dan tidak berperi kemanusiaan (Jajat 
Burhanudin, 2014). 

Dakyah buruk yang dikaitkan dengan kerajaan Aceh ini jika dilihat dari perspektif sejarah 
Alam Melayu ternyata tidak betul sama sekali. 

1. Penentangan Aceh adalah untuk menghalang perkembangan agama kristian yang 
memang menjadi agenda utama penjajah portugis. Andainya Aceh tidak mengambil 
langkah proaktif ini, besar kemungkinan masyarakat Alam Melayu akan menganggap 
perkembangan agama kristian sebagai perkara biasa. Lebih penting lagi penjajah 
portugis tercatat dalam sejarah sebagai bangsa yang suka menggunakan kaedah 
kekerasan terhadap masyarakat Islam. Selain itu, mereka juga kerap kali 
menggunakan kaedah tipu muslihat dalam penyebaran agama kristian. Hasil usaha 
Aceh ini memang terbukti berjaya menghalang perkembangan agama kristian dan 
mengekalkan dominasi Islam di Alam Melayu (M. Dien Madjid, 2012). Dalam 
paparan sarjana - mubaligh kristian sendiri, mereka mengakui bahawa tanah Melayu 
dan Aceh dianggap kawasan gelap untuk agama kristian (Charles Tisdall, 1916). 

2. Strategik Politik Membesan yang diamalkan oleh kerajaan Aceh penuh hikmah dan 
dalam bentuk kekeluargaan berasaskan semangat ukhuwah Islam. Apa yang 
dilakukan melalui taktik ini adalah Aceh berusaha mengahwini raja dan keturunan 
raja daripada pahang, johor, kedah dan perak; sebagai kaedah untuk merapatkan 
hubungan atas dasar ukhuwah Islam dengan keluarga diraja negeri-negeri Melayu. 
Bukan setakat hubungan ukhuwah Islam, taktik ini juga bakal meraih simpati dan 
sokongan daripada masyarakat awam yang memang bergantung kepada keluarga 
diraja yang terbabit. 
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3. Dakwan tawanan ditindas adalah tidak betul kerana ramai daripada tawanan perang 
ini diterima menjadi warga terpenting di Aceh, contohnya Raja Iskandar Thani, Puteri 
Kamelia dan Tun Seri Lanang. Raja Iskandar Thani asalnya adalah anak raja Pahang 
yang ditawan yang kemudiannya dilantik menjadi penganti Raja Iskandar Muda. 
Begitu juga halnya dengan puteri kamelia tawanan daripada pahang telah menjadi 
isteri Raja Iskandar muda yang sah. Beliau kemudiannya bertanggungjawab menjadi 
penasihat di istana membentuk badan mesyuarat negara bagi mendengar masalah 
masyarakat awam. Kepentingannya terbukti dalam Hadis Maja yang dipakai di Aceh, 
suatu formula tentang bagaimana pemerintahan negara perlu dilakukan. Masyarakat 
Aceh menjadi masyarakat kosmopolitan hingga sekarang kesannya masih kekal. 

4. Usaha Aceh memerangi kuasa penjajah portugis dan merapatkan hubungan dengan 
negeri Melayu telah berjaya mewujudkan ikatan persaudaraan Melayu Islam (the 
Allied Malay Nationalism) berasaskan hubungan antara kerajaan Aceh, Minangkabau 
dan Melayu. Usaha Aceh ini dianggap seperti pagar yang menjaga kawasan ummah 
Islam daripada pencerobohan kuasa kafir. Hal ini turut didokong dengan penggunaan 
bahasa Melayu sebagai lingua franca di antara kerajaan Melayu dan lebih penting lagi 
ianya menjadi alat terpenting bagi perkembangan keilmuaan dan intelektual Islam 
pada abad ke 17 (Amirul Hadi, 2004). 

5. Aceh mempunyai hubungan yang kuat dengan kerajaan othmaniyyah, menjadi 
pembantu melawan kuasa penjajah dan bertindak sebagai penaung kepada kapal yang 
membawa jemaah haji Alam Melayu (Ermy Azziaty Rozali, 2014). Hasilnya, seperti 
mana dijelaskan dalam catatan Abdullah munsyi, keadaan kapal jemaah haji Alam 
Melayu yang dahulunya penuh dengan kesulitan telah menjadi semakin baik dan 
terjamin. Dasar hubungan Aceh-othmaniyyah ini menyebabkan semakin kukuh 
wujudnya masyarakat jawi di Haramayn (ulamak dan pelajar Melayu yang 
mendalami dan menyebarkan ajaran Islam). Masyarakat jawi ini kemudiannya 
menyumbang kepada wujudnya jalinan intelektual antara Alam Melayu dengan 
haramyn. Ia secara langsung telah mempercepatkan pemerkasaan world-view dan 
keilmuaan Islam di Alam Melayu dalam bentuk yang tidak pernah terjadi sebelum ini. 

Penafian Terhadap Peranan Islam Di Alam Melayu 


Dalam soal ini, sarjana-pentadbir kolonial sejak awal lagi mendokong teori Islamisasi 
daripada India bagi memperlihatkan bentuk ajaran Islam yang sampai ke Alam Melayu 
dalam bentuk yang tidak mumi. Bagi mereka, Islam yang datang ke Alam Melayu ini 
pada peringkat awalnya bukanlah dalam bentuknya yang sejati tetapi telah dicirikan 
dengan beberapa aspek negatif melibatkan para mubaligh yang awal (Aliza Elias, 2012). 
Mereka secara berlebihan mendakwa Islam tidak memberi apa-apa kesan positif kepada 
masyarakat Melayu, berbanding dengan proses Indianisasi Alam Melayu sebelumnya. 
Bahkan pengaruh Indianisasi dilihat lebih positif di dalam membawa elemen tamadun 
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kepada masyarakat Alam Melayu. Hal ini dinilai daripada segi wujudnya artifak hebat, 
wujud masyarakat yang damai dan tidak memusuhi kuasa barat (Mohd Zariat Abdul 
Rani, 2005). Lebih penting lagi, mereka berlebihan mengagungkan tamadun kebendaan 
dan sastera hindu kepada masyarakat Alam Melayu, walaupun kesemuannya tidak 
mengandungi penggunaan daya artikulasi kritikal dalam kehidupan bermasyarakat. 

Sarjana kolonial sering menegaskan bahawa proses Islamisasi Alam Melayu yang 
diusahakan oleh mubaligh yang awal penuh dengan paksaan dan tipu muslihat, serta 
mengajar masyarakat Alam Melayu untuk bersikap ganas pada golongan bangsa Eropah 
sebagai akibat daripada semangat Perang Salib yang berlaku di Timur Tengah. Mereka 
menilai undang-undang Islam yang diamalkan dalam masyarakat Melayu sebagai 
ketinggalan zaman dan hanya sesuai dipakai untuk konsteks masyarakat Timur Tengah 
abad pertengahan (Mohd FarhanAbd Rahman, 2012). Walaupun mereka berusaha 
mengumpulkan karya manuskript Melayu Islam yang dianggap sebagai bahan 
historigrafi milik masyarakat Melayu, tetapi ianya dianggap tidak mempunyai apa-apa 
kepentingan. Lebih buruk lagi, dalam kajian philologi terhadap manuskripts Melayu- 
Islam ini, mereka secara langsung merendahkan keupayaan sarjana Melayu-Islam. 
Kewujudan karya-karya ini sepatutnya dijadikan sebagai neraca utama untuk mengetahui 
tahap kesarjanaan ulama Melayu di dalam usaha mereka mengajar, menyusun dan 
menerapkan ajaran Islam ke dalam masyarakat. Namun begitu, mereka memandang 
negatif terhadap pencapaian ulama Melayu yang dikatakan sebagai jumud (M.B. Hooker, 
1984), tidak menyumbangkan apa-apa sumbangan yang bermakna dalam keilmuan Islam, 
terlalu terpengaruh dengan pendekatan Taqlid (M.B. Hooker, 1983), dan terlalu mengikut 
kehendak raja Melayu (Patrick Sullivan, 1982). 

Mereka menegaskan bahawa Islam tidak memberi apa-apa impak positif kepada 
masyarakat Melayu. Bahkan pengaruh pra Islam (hindu-budhha dan animisme) dianggap 
lebih baik berbanding dengan Islam. Hal ini ditegaskan oleh raffles berulang kali 
walaupun dia memaklumi pencapaian intelektual ulamak Islam di abad 16-17 dengan 
penghasilan karya kitab jawi. Hal ini terbukti apabila dia menjalankan polisi 
mendapatkan sebanyak mungkin manuskrip Islam daripada masyarakat Melayu, dengan 
melantik Abdullah Munsyi sebagai agen untuk usaha pengumpulan manuscript Melayu 
Islam ini. Boleh dikatakan sebahagian besar daripada koleksi manuscript Melayu Islam di 
British muzuim sebagai hasil usaha beliau (Syed Muhd Khairudin Al-Junied, 2003). 
Raffles mengeluarkan pandangan bahawa andainya tradisi Hindu masih berkuasa sudah 
pasti tamadun Melayu akan menjadi maju. Hal ini terbukti dengan wujudnya monumen 
Hindu seperti Candi Borobudur yang sangat hebat. Sedangkan Islam tidak mempunyai 
kesemua monumen ini. Dalam banyak hal, ia menghargai budaya hindu yang 
menekankan kasta kerana ketaatan masyarakat bawahan kepada kasta atasan akan 
memudahkan kuasa british menguasai politik-ekonomi masyarakat tanah jajahan. Lebih 
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penting lagi, dalam agama hindu tiada fahaman jihad melawan penjajah yang bakal 
menjejaskan kuasa penjajah british. 

Mereka secara berlebihan mendakwa Islam tidak memberi apa-apa kesan positif kepada 
masyarakat Melayu, berbanding dengan proses Indianisasi Alam Melayu sebelumnya. 
Bahkan pengaruh Indianisasi dilihat lebih positif di dalam membawa elemen tamadun 
kepada masyarakat Alam Melayu. Hal ini dinilai daripada segi wujudnya artifak hebat, 
wujud masyarakat yang damai dan tidak memusuhi kuasa barat (Mohd Zariat Abdul 
Rani, 2005). Lebih penting lagi, mereka berlebihan mengagungkan tamadun kebendaan 
dan sastera hindu kepada masyarakat Alam Melayu, walaupun kesemuannya tidak 
mengandungi penggunaan daya artikulasi kritikal dalam kehidupan bermasyarakat. 

Sikap Skeptikal Terhadap Peranan Sejarah Islam Di Alam Melayu. 

Sarjana orientalism secara terang-terangan menafikan otoriti sumber sejarah tempatan 
Alam Melayu yang dikatakan penuh elemen feudalism dan mitos. Bagi mereka, sumber 
sejarah Alam Melayu merangkumi Hikayat Raja Pasai, Sejarah Melayu, Hikayat Aceh, 
Hikayat Siak, Tuhjal Al-Nafs dan sebagainya tidak mengandungi apa-apa faedah yang 
mengambarkan latar belakang sosio-politik-ekonomi dan intelektual masyarakat Alam 
Melayu. Hal ini telah diulas dengan cukup baik oleh Dr. Tantiana A. Denisova dan 
Hussain Othman yang mendedahkan mutu intelektual yang terkandung di dalam kesemua 
sumber sejarah Alam Melayu ini (Hussain Othman, 2008). 

Dirujuk kepada elemen epistemologi-metodologinya, genre orientalism telah melakukan 
beberapa kesilapan utama dalam menilai sember sejarah Islam tempatan, termasuklah 
kepada sumber ajaran Islam itu sendiri. Pertama, mereka melakukan pemaksaan 
pemakaian konsep sejarah barat di dalam menilai sumber sejarah Alam Melayu. Antara 
keduanya, ternyata sekali worlcl-view pegangannya tidak sesuai dengan konstektual Alam 
Melayu. Bagi mereka, berasaskan falsafah racism euro-centric, hanya kerangka 
epistemologi konsep sejarah mengikut pemahaman barat sahaja yang dianggap paling 
betul secara mutlaknya. Kedua, sebelum kedatangan kuasa kolonial, masyarakat Alam 
Melayu dianggap tidak memiliki sejarah yang jelas, kabur dan bersifat tradisional. 

Mereka membahagikan sejarah kepada dua jenis, sejarah tradisional dan moden. 
Kononnya, hanya selepas kuasa barat datang barulah elemen sejarah moden itu timbul 
yang dianggap sebagai sejarah yang bermanafaat untuk dikaji. Maklumat tempatan tidak 
diakui kerana penuh dengan elemen mitos, sebaliknya masyarakat Alam Melayu hanya 
patut bergantung kepada catatan orang barat tentang masyarakat Melayu untuk 
mengetahui makna sejarah sebenar. Atas dasar ini, mereka mengistiharkan sejarah negeri- 
negeri Melayu seperti Kelantan, Terengganu dan Pahang sebagai kabur dan tidak jelas 
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(W. A. Graham, 1908). Lebih tepat lagi, mereka enggan mengakui sejarah tamadun 
Melayu Islam sebelum kedatangan kuasa kolonial. Akibatnya, sejarah tamadun Melayu 
tradisional dianggap tidak wujud, bahkan ditengelamkan sama sekali. Sebagai 
altematifnya, andainya masyarakat Melayu ingin mengetahui sejarah mereka sendiri, 
mereka perlu merujuk kepada catatan sarjana colonial (Hanapi Dolah, 1983). 

Catatan sejarah milik sarjana kolonial ini agak sempit yang hanya tertumpu di Negeri 
Melayu Bersekutu. Contohnya, sejarah negeri Melayu lain seperti Pahang dikatakan 
hanya bermula pada abad kel9. Ia hanya menumpukan kepada isu pergolakan politik 
yang penuh dengan keadaan huru hara yang memerlukan campurtangan British untuk 
melahirkan Law Ancl Order di negeri terbabit. Hal ini memang diterangkan dalam catatan 
sarjana-pentadbir kolonial dan tali barutnya, Abdullah Munsyi (Mohammad Saleeh 
Rahamad, 2009) Lebih malang lagi, dalam kesemua catatan sejarah ini, masyarakat 
Melayu digambarkan sebagai masyarakat yang penuh elemen negatif dan penuh 
penindasan yang dilakukan oleh pembesar kepada masyarakat Melayu (Hussain Othman, 
2011). Daripada kajian yang dilakukan oleh Husin Othman, terdapat sejumlah besar 
sarjana-pentadbir kolonial portugis, belanda dan British yang berusaha melakukan kajian 
tentang masyarakat Melayu. Dalam kesemua karya ini, tren utama yang dipakai adalah 
cuba memperlihatkan seolah-olah mereka yang menemui dan bertanggungjawab 
mentamadunkan Alam Melayu (Hussain Othman, 2011). Karya-karya sarjana-pentadbir 
kolonial ini walaupun berguna untuk dikaji, tetapi kesemuanya perlu dipandang secara 
kritikal kerana ianya mempergunakan beberapa paradigma kolonial yang sarat dengan 
kepentingan kolonial. Di zaman selepas merdeka, ilmu kolonial telah mula dikritik hebat 
oleh sarjana tempatan. Berbanding dengan pendekatan keilmuaan era penjajah, kita dapat 
mengesan usaha sarjana tempatan melakukan rekonstruksi sejarah tempatan dari 
perspektif yang lebih holistik. Ianya membabitkan skop yang agak luas merangkumi 
bidang perundangan Islam, perundangan, sastera, sains sosial, pentadbiran awam, 
ekonomi, pendidikan, pemikiran, pengurusan dan sebagainya (Azmi Aziz, 2011). 

Kesimpulan 

Sebagai rumusan akhir, kita dapat mengatakan bahawa penjajahan kuasa barat di Alam 
Melayu antara lainnya telah melahirkan ilmu kolonial yang dipergunakan untuk mengkaji 
masyarakat tanah jajahan secara lebih tuntas. Walaupun diakui asas epistemologi- 
metodologi ilmu kolonial ini bias kepada kepentingan barat, tetapi ia telah berjaya 
menkonstrukkan dan mempengaruhi serba serbi kehidupan masyarakat tanah jajahan 
yang tetap kekal dipegang walaupun pihak kolonial telahpun meninggalkan tanah 
Melayu. Sebagai usaha mendaulatkan sejarah masyarakat Melayu, kesemua ilmu kolonial 
ini berserta dengan dasar yang timbul daripadanya perlu dikaji secara kritikal bagi 
memperbetulkan semua kesalahan yang terkandung di dalamnya. 


704 



RUJUKAN 


A. Wright dan T.H. Reid (1912), The Malay Peninsula, Londom, h. 315. 

A.J. Stockwell (2009), The Crucible Of The Malayan Nation: The University And The 
Making Of A New Malaya. 1938-1962, Modern Asian Studies, v. 43, 5, h. 1149-1187. 

Abdul Aziz Mat Tom (2000), Politik al-Imam, Kuala Lumpur: DBP. 

Abdul Rahman Abdullah (1994), Pengantar Ilmu Sejarah, Kuala Lumpur, h. 76-77. 

Abdul Rahman Abdullah (2000), Wacana Falsafah Sejarah : Perspektif Barat Dan Timur, 
Kuala Lumpur, h. 71-72. 

Abu Hassan Sham dan Mariyam Salim (1995), Sastera undang-undang, Kuala Lumpur, h. 
xi-xxi. 

Ahmad Ghorab (1995), Subverting Islam: The Role Of Orientalist Centres, Kuala 
Lumpur: Open press Publication, h. 4. 

Ahmad Shalaby (1966), Masyarakat Islam, terj. Prof. Mukhtar Yahya, Singapore, h. 349. 

Aliza Elias (2012), " Kecenderungan Paksi India : Implikasinya Terhadap Pensejarahan 
Islam Di Alam Melayu", Mohd Zaidi Ismal (Edit) Adab Dan Peradaban : Karya 
Pengi'tirafan Untuk Syed Muhammad Naquib Al-Attas, MPH publishing, h. 609-627. 

Amirul Hadi (2004), Islam And State In Sumatera : A Study Of Seventeenth Aceh, 
Leiden: E.J.Brill. 

Arba’iyah Mohd Noor (2001), “ Pensejarahan Di Dalam Tradisi Barat Dan Melayu : Satu 
Perbandingan Ringkas”, Dalam (Edit) Redzuan Othman, Jendela Masa, Kuala Lumpur : 
Penerbit UM, h. 26-27. 

Asaf Hussain (1984), “The Ideology Of Orientalism”, dalam Orientalism, Islam And 
Islamist, Vermont, h. 5-22. 

Azhar Ibrahim Alwee (2002), Orientalisme Dalam Pengajian Melayu, Dalam 
Persidangan Antarabangsa Bahasa, Sastera Dan Kebangsaan Melayu Ke 2, Anjuran 
Jabatan Bahasa Dan Kebudayaan Melayu, Kumpulan Akademik Bahasa Dan 
Kebudayaan Asia, Institute Pendidikan Nasional, Pada l-3hb September 2002. 

Azmi Aziz (2011), Transisi Penting Sistem Berkerajaan Di Alam Melayu : Kes Malaysia, 
Akademika, 81 (2), h. 79-92. 


705 



Barlow, H.S.(1995), Swettenham, Kuala Lumpur : Southdene Bhd, h. 1-31. 

Berthold Spuler (1960), The Muslim World: A Historical Survey, Leiden, part 1, h. 56- 
57. 

Boxer, C.R. (1965), Some Portuguese Sources For Indonesian Historiography, Dalam 
Soedjatmoko (Eds), An Introduction To Indonesian Historiography, New Haven : Cornell 
University Press. 

Bryan S. Tumer (1964), “Gustave E. Von Gmnebaum and the mimesis of Islam”, dalam 
Orientalism, Islam And Islamist, h. 193-202. 

Bryan Tumer (1983), Weber Dan Islam, Jakarta, h. 20 dan 56. 

Charles Tisdall (1916), “ Ideas Of Mohammedan Malaya “, dalam The Missionary 
Review Of The World, v. xxxiv, h. 348-349M. 

dibyo (2007), Kembali Ke Filologi : Filologi Indonesia Dan Tradisi Orientalisme, 
Humaniora, v. 19, h. 107-118. 

E. G. De Eredia (1930), “ The description of Malaca “, dalam JMBRAS, v. 8:1, h. 31. 

E. E. Calverley (1958), Islam : An Introduction, The American University in Cairo Press, 
h. 2-3. 

Edward Said (1978), Orientalism, London, h. 77. 

Edward Said (1981), Covering Islam, How The Media And The Experts Determine Hows 
We See The Rest Of The World, London, h. 39-40, 60 dan 62. 

Ermy Azziaty Rozali (2014), Aceh-Ottoman Relation In Bustan A-Salatin, Mediterranean 
Joumal Of Social Science, v. 5,no. 29, h. 93-99. 

F. Swettenham (1895), Malay sketch, Singapore h.3. 

F. Swettenham (1895), Malay sketch, Singapore, h. 2-3. 

F. Swettenham(1955), British Malaya, London, h. 136-141. 

Friedrich Meinecke (1956), “Historicism And Its Problems”, Dalam The Varieties Of 
History, New York, h. 278. 

Hamid Alqar (1971), “The problem of Orientalist”, dalam Islamic literature, v. xvii: 2, h. 
35. 

Hanapi Dolah (1983), Struktur Dan Hubungan Masyarakat Melayu Tradisional 
Berdasarkan Sejarah Melayu : Satu Perbincangan Teoritis, SARI, v.l(2), h. 125-139 


706 



hanapi dolah , op.cit. 


Hans Kung (1998), “Sebuah Model Dialog Kristian-Islam”, dalam Jurnal Pemikiran 
Islam Paramadina, Vol. 1, No. 1, h. 20. 

Hashim Musa (2001), Merekonstruksi Tamadun Melayu Islam : Ke Arah Pembinaan 
Sebuah Tamadun Dunia Alaf Baru, Kuala Lumpur, h. 3. 

Hussain Othman (2008), Conceptual Understanding Of Myths And Legends In Malay 
History, SARI, v. 26, h. 91-110. 

Hussain Othman (2011), Malay Muslim History As Seen By Western Colonialist, World 
Joumal Of Islamic History And Civilization, v.l (2), h. 117-129. 

Hussain Othman (2011), Malay Muslim History As Seen By Westem Colonialist, World 
Joumal Of Islamic History And Civilization, v.l (2), h. 117-129. 

Idris Zakaria (1999), “Intelek Eropah Dan Penentangan Terhadap Agama”, dalam Al- 
Maw’izah, bil. 7, h. 15-21. 

Ihsan Ali Fauzi (2002), “Pandangan Barat”, dalam Taufik Abdullah dkk (ed.), 
Ensiklopedi Tematis Dunia Islam, Jakarta: Ichtiar Baru Van Hoeve, Vol. 7 , h. 249. 

Ingrid Saroda Mitrasing (2011), The Age Of Aceh And The Evolution Of Kingship 1599- 
1641, Tesis Ph.D Untuk University Of Leiden, h. 232-256 

J.C. Leur (1955), Indonesian trade and society, The Hague, h. 169; K.P. Landon (1949), 
Southeast Asia: Crossroad of religions, Chicago, h. 134-164. 

Jajat Burhanudin (2014), The Dutch Colonial Policy On Islam : Reading The Intellectual 
Joumey Of Snouck Hurgronje, Al-Jami'ah : Journal Of Islamic Studies, v. 52, no. 1, h. 
25-58. 

James E. Royster (1972), “The Study Of Muhammad: A Survey Of Approaches From 
The Perspective Of The History And Phenomenology Of Religion”, Dalam The Muslim 
World, v. 62, h. 57dan61. 

Kees Groeneboer (1999), Politik Bahasa Kolonial Di Asia, Wacana, v. 1, no 2, h. 201- 
220 . 

Khasnor Johan (1979), “Perkhidmatan Tadbir Melayu: Tradisi Dan Peranan Dalam 
Konteks Kerajaan Penjajah”, dalam Malaysia : Sejarah Dan Proses Pembangunan, Kuala 
Lumpur, h. 134-145. 


707 



Khasnor Johan (1983), “ Perkhidmatan Tadbir Melayu : Tradisi Dan Peranan Dalam 
Konteks Kerajaan Penjajah dalam Malaysia : Sejarah Dan Proses Pembangunan, Kuala 
Lumpur : Persatuan Sejarah Malaysia, h. 134-145. 

Louay Safi (1998), Asas-Asas Ilmu Pengetahuan : Satu Kajian Perbandingan Kaedah- 
Kaedah Penyelidikan Islam Dan Barat, terj. Nur Hadi Ihsan, Kuala lumpur, h. 190-199. 

M. Dien Madjid (2012), Knitting Togethemess Among The Allied Malay : Aceh- 
Minangkabau-The Malay Peninsula, Tawarikh : International Joumal For Historical 
Studies, v. 4(1), h. 1-17. 

M.B. Hooker (1983), “ The Translation Of Islam Into South-East Asia “, dalam Islam In 
South-East Asia, Leiden, h. 9-11. 

M.B. Hooker (1984), Islamic Law In Southeast Asia, Singapore, h. 36. 

Maryam Jameelah (1971), Islam And Orientalism, Lahore, h. 122-123. 

Maurice Mandelbaum (1986), “Historism”, dalam The Encyclopedia Of Philosophy, v. 
iv,h. 24. 

Mohammad Saleeh Rahamad (2009), Pengaruh Barat Dalam Persuratan Awal Di 
Malaysia, Jurnal Pengajian Media Malaysia, v. 11, no.l, h. 113-132. 

Mohd FarhanAbd Rahman (2012), “ Pandangan Orientalis Terhadap Masyarakat Islam 
Di Tanah Melayu: Analisa Terhadap Karya Pilihan R.O. Winstedt”, dalam Jurnal Fiqh. 

Mohd FarhanAbd Rahman (2012), “Pandangan Orientalis Terhadap Masyarakat Islam Di 
Tanah Melayu: Analisa Terhadap Karya Pilihan R.O. Winstedt”, dalam Jurnal Fiqh, 
2012 . 

Mohd Hazim Shah Abdul Murad (2005), “ Epistemology Colonial : Satu Analisistem 
Cirri Dan Kesannya “, Dalam (Edit) Mohamad Daud Mohamad, Pascakolonialisme 
Dalam Pemikiran Melayu, DBP: Kuala Lumpur, h. 91-92 

Mohd Kamal Hassan (1996), “Pembentukan Ilmu Kemasyarakatan Dari Perspektif 
Islam“, dalam Sains Sosial Dari Perspektif Islam, Kuala Lumpur : DBP, h. 13. 

Mohd Kamal Hassan, “ Pembentukan ilmu kemasyarakatan “, h. 12-14. 

Mohd Natsir Mahmud (1997), Orientalisme: Al-Quran Di Mata Barat ( Sebuah Studi 
Evaluatif), Semarang, h. 10-12. 

Mohd Zariat Abdul Rani (2005), Antara Islam Dan Hinduisme Di Alam Melayu : 
Beberapa Catatan Pengkaji Barat, SARI, v. 23, h. 67-82. 


708 



Mohd Zariat Abdul Rani (2005), Antara Islam Dan Hinduisme Di Alam Melayu : 
Beberapa Catatan Pengkaji Barat, SARI, v. 23, h. 67-82. 

Natalie A. Mault (2005), Java As A Western Construct : An Examnination Of Sir 
Stamford Raffles's History Of Java, Tesis Sarjana Untuk Louisiana State University. 

Norman Daniel (1966), Islam, Europe And Empire, Edinburgh, h. 6. 

Patrick Sullivan (1982), Social Relations Of Dependence In A Malay State : Nineteenth 
Century Perak, Kuala Lumpur, h. 76. 

R. Wheeler (1996), The Modem Malay, Singapore : Oxford University press, h. 200. 

R.O. Winstedt (1934), “ A History of Perak”, dalam JMBRAS, 12 (1), h. 73. 

R. W. Southem (1962), Westem Views Of Islam In The Middle Ages, Harvard, h. 38. 

Rahimin Affandi Abd. Rahim (2003), “Pengamalan Ilmu Usul Al-Fiqh Di Dalam Sastera 
Undang-Undang Melayu : Satu Analisa“, Dalam Muhammad Mokhtar Hassan(ed.) 
Kesusasteraan Dan Undang-Undang, Penerbitan Akademi Pengajian Melayu, Universiti 
Malaya, h. 158-179. 

Rahimin Affandi Abd. Rahim (2005), “Citra Islam Dalam Pembentukan Manusia Melayu 
Moden Di Malaysia : Suatu Analisa”, Jurnal Pengajian Melayu, v. 15, h. 19-51 

Rahimin Affandi Abdul Rahim (1995), “Budaya Taqlid Di Dalam Masyarakat Melayu: 
Suatu Tinjauan Ringkas “, dalam Jumal Syariah, v. 3, bil. 1, h. 37-38. 

Rahimin Affandi Abdul Rahim (1999), Islamic legal reform in the administration of 
Islamic law in Malaysia : A critical analysis, tesis Ph.D untuk University of Birmingham, 
h. 332-334. 

S. M. Naquid al-Attas (1969), Preliminary Statement On A General Theory Of The 
Islamization Of The Malay-Indonesian Archipelago, Kuala Lumpur. 

Sebagai contohnya Frank Swettenham menyatakan bagaimana Raja Muda Abdullah telah 
meminta kuasa British untuk campurtangan di Negeri Perak dengan tujuan : to teach him 
how to rule this unruly country, but the circumstances alone made that interference the 
duty of the paramount power. Lihat F. Swettenham (1893), About Perak, Singapore, h. 5 
dan 9. 

Shaharuddin Maaruf (1993), Konsep Wira Dalam Masyarakat Melayu, Singapura : 
Pustaka Antara, h. 99-116. 


709 



Shamsul Amri Baharuddin (1983), “ Perancangan Pembangunan Negara Selepas 
Merdeka 1957-1975 : Tinjauan Sejarah Perkembangan Sosio-Ekonomi Malaysia”, Dalam 
Malaysia : Sejarah Dan Proses Pembangunan, Kuala Lumpur, h. 337-339. 

Shamsul Amri Baharuddin (1983), “ Perancangan Pembangunan Negara Selepas 
Merdeka 1957-1975 : Tinjauan Sejarah Perkembangan Sosio-Ekonomi Malaysia”, Dalam 
Malaysia : Sejarah Dan Proses Pembangunan, Kuala Lumpur, h. 337-339. 

Shukri Ahmad (1998), “Agama Dan Masyarakat”, dalam Pengenalan Kepada Sains 
Sosial, Kuala Lumpur, h. 194-195. 

Shukri Ahmad (1998), “Agama Dan Masyarakat”, Dalam Pengenalan Kepada Sains 
Sosial, Kuala Lumpur, h. 194-195. 

Snouck Hurgronje (1985), Aceh Di Mata Kolonialis, Terjemahan Ng Singarimbun 
Daripada Buku The Achenese, Jakarta : Yayasan Soko Guru. 

Soda Naoki (2001), The Malay World In Texbooks: The Transmission Of Colonial 
Knowledge In British Malaya, Southeast Asian Studies, v. 39, no. 2, h. 188-230. 

Syed Larid Al-Atas (2001), Alternative Discourse In Southeast Asia, SARI 19, h. 49-67. 

Syed Larid Al-Atas (2012), Orientalisme Dalam Pengkajian Sejarah Alam Melayu, 
SOCIA, v. 11, no. 2, h. 245-256. 

Syed Muhammad Dawilah al-Edrus (1999), Epistemologi Islam; Teori Ilmu Dalam Al- 
Quran, Kuala Lumpur, h. 14. 

Syed Muhd Khairudin Al-Junied (2003), Lrom Noble Muslims To Saracen Enemies : 
Thomas Stamford Raffles's Discourse On Islam In The Malay World, SARI, 21, h. 13-29. 

T.S. Raffles (1930), Memoir of the life and public services of Sir Stamford Raffles, 
London, v. 1, h. 91 dan 288-289. 

W. A. Graham (1908), Kelantan : A State Of The Malay, Glasgow, h. 38; A. Rentse 
(1934), History Of Kelantan 1, JMBRAS, XII, pt. 2, 1934, h. 44. 

W. L. Richmond (1928), The Modern Malay, London, h. 95 dan 223. 

W. Montgomery Watt (1991), Islam Dan Kristian Dewasa Ini, terj. Eno Syafrudien, 
(Jakarta: Gaya Media Pratama, h. 4-7; Ideam (1995), Islam Dan Peradaban Dunia, terj. 
Hendro Prasetyo, Jakarta: Gramedia, h. 107-113. 

W.M. Watt (1954), “Economic And Social Aspects Of The Origin Of Islam”, dalam The 
Islamic Quarterly, v. 1, no. 1, h. 97. 


710 



W.W. Skeat (1967), Malay Magic : Being an introduction to the folklore and popular 
religion in the Malay Peninsula, New York, h. ix. 

Wang Gungwu (1970), Scholarship and the history and politics of Southeast Asia, 
Flinders University of South Australia, h. 11. 

William Gervase Clarence Smith (2007), Enunuchs And Concubines In The History Of 
Islamic Southeast Asia, Manusya : Joumal Of Humanities, Special Issue no 14. 

William J. Goode and Paul K. Hatt (1952), Methods In Social Research, h. 7. 

Zainal Kling (1994), Antropologi tafsiran: sumbangan kebudayaan Melayu kepada teori, 
Syarahan perdana untuk pengukuhan profesor, Kuala Lumpur, h. 12-13. 

Zainal Kling (1994), Antropologi tafsiran: sumbangan kebudayaan Melayu kepada teori, 
Syarahan perdana untuk pengukuhan profesor, Kuala Lumpur, h. 8-10. 

Zakaria Stapa (1994), Masyarakat Islam Dan Isu Semasa, Kuala Lumpur, h. 56-58. 


711 



PERUBATAN DAN KESIHATAN 
MENURUT QURAN 


712 




MENANGANI KEPERLUAN KONSEP HALALAN TAYYIBAN YANG HOLISTIK 
MELALUI PENDEKATAN TEMATIK AL-QURAN 


Mohd. Dasuqkhi bin Mohd. Sirajuddin 
Universiti Teknologi Mara, Selangor. 
dasuqkhi @ salam.uitm.edu. my 

Mohd Azrin bin Johari 
Universiti Malaya, Kuala Lumpur. 
abufaqeeh @ gmail.com 

Muhammad Mahyuddin bin Khalid 
Hanifah bt. Musa Fathullah Harun 
Mohd Ashrof Zaki bin Yaakob 
Mardhiyyah bt. Sahri 
Hajar bin Opir 


ABSTRAK 

Transaksi halal dunia menunjukkan peningkatan yang amat drastik terutamanya bagi negara yang 
mempunyai majoriti penduduk Islam. Walau bagaimanapun, secara realitinya, industri halal 
semasa sedang berhadapan cabaran tersendiri untuk kekal dalam pematuhan status syariah- 
compliance. Situasi ini boleh dikaitkan dengan impak beberapa isu global semasa yang muncul 
seperti kesan negatif teknologi genetik (genetically Modified) dalam sektor bio-teknologi 
makanan, permintaan mendadak terhadap produk organik, dan pengurusan kewangan yang 
meragukan dalam produk kewangan yang sedikit sebanyak mempengaruhiperubahan polisi dan 
standard berkaitan industri halal dari masa ke masa. Penambahbaikan piawaian Halal Malaysia 
MS 1500:2009 (Makanan Halal-Pengeluaran, Penyediaan, Pengendalian & Penyimpanan) 
dengan MS 2393:2010 (P) (Prinsip Islam & Halal-Definisi & Penjelasan) dan MS 2424:2012 
(Farmaseutikal Halal) adalah antara bukti kebenaran polemik ini. Jika diperhalusi, isu yang 
mendasari permasalahan ini ialah cakupan skop halal yang masih sempit dan majoriti pengkaji 
dalam bidang ini, apabila membincangkan tentang konsep halal, mereka hanya berpandukan ayat 
ke 168 dalam surah aI-Baqarah dan ayat ke 114 dalam surah al-Nahl sahajasedangkan jumlah 
keseluruhan ayat al-Quran yang berkaitan subjek berkenaan adalah lebih daripada itu. 
Pendekatan seumpama ini menatijahkanskop perbincangan yang hanya tertumpu kepada cakupan 
dua ayat berkenaan sahaja sekaligusmenyekat kefahamankonsep halal yang komprehensif dan 
holistik. Ia juga memberi kesan kepada pembinaan kerangka skop halal yang tertumpu kepada 
aspek tertentu sahaja dalam bidang kepenggunaan. Justeru, mengambil kira pendekatan tematik 
al-Quran yang menunjukkan terdapat empat ayat berikaitan halalan tayyiban daripada surah 
yang berbeza, kajian yang berbentuk kualitatif ini cuba mendalami keseluruhan ayat al-Quran 
yang menggunapakai frasa halalan tayyiban bagi membina kerangka asas konsep ini dengan lebih 
holistik bagi menangani keperluan cakupan skop halal dalam industri halal semasa. 

KATA KUNCI: Piawaian Halal, Industri Halal, Halalan Tayyiban, Tafsir Tematik 
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PENGENALAN 


Perbincangan berkaitan produk halal semakin hangat diperkatakan kalangan ahli 
akademik khususnya dalam dunia Islam. Penjenamaan semula produk dengan 
menggunakan label halal dapat memberikan nilai tambah kepada pengguna muslim dan 
bukan muslim. Industri halal telah memainkan peranan yang amat strategik dan penting 
dalam isu ini. Walau bagaimanapun, peningkatan jumlah ini secara tidak langsung telah 
memberikan kesan kepada pembuat dasar berkaitan halal di seluruh dunia apabila 
pengguna mulai didedahkan dengan hasil kajian-kajian terbaru yang membuktikan 
kewujudan pelbagai unsur negatif malahan berbahaya dalam sesetengah teknologi 
pentemakan, pemprosesan, sanitasi dan lain-lain. Isu-isu yang biasa diperkatakan ialah 
kewujudan bahan-bahan tambahan bertoksid dan meragukan dalam ramuan, penipuan 
terancang dalam transaksi jual-beli, prosedur yang tidak ihsan dalam pengurusan sektor 
pentemakan, kesan sampingan daripada pengubahsuaian genetik makanan ( genetically 
modified ) (Shaw, 2002) yang memberikan kesan kepada ekosistem (Dryzek et al., 2008) 
dan lain-lain. 

Ini menunjukkan pentingnya wujud piawaian yang komprehensif untuk 
menggarispandukan prosedur-prosedur pihak berkepentingan dalam industri halal ini. 
Usaha ini memerlukan satu konsep halal yang holistik dan komprehensif dalam 
menangani keperluan yang dijelaskan. Justeru, kertas ini mencadangkan satu kerangka 
konsep tentang pemahaman halalan tayyiban yang holistik dengan mengambilkira isu-isu 
dan keperluan industri halal semasa. Perbincangan berkenaan konsep halalan tayyiban ini 
menggunakan pendekatan tafsir tematik (mawdhu' i) yang telah terbukti mampu 
memberikan kefahaman yang lebih jitu, kemas dan merangkum kesemua aspek halal 
yang diperkenalkan oleh al-Quran sendiri. Sebagai permulaan, al-Quran secara jelas 
menyatakan; 

“Dan Kami turunkan kepadamu al-Quran yang menjelaskan tiap-tiap 
sesuatu dan menjadi hidayah petunjuk, serta membawa rahmat dan berita 
yang menggembirakan bagi orang-orangIslam. ” (Al-Nahl 16:89) 


1.0 Standard Halal Semasa 


Halalan tayyiban jarang digunakan secara rasmi bagi mewakili standard tertentu. Istilah 
yang digunakan untuk pengenalan kepenggunaan Islam ialah halal yang membawa 
maksud “dibenarkan” (Hanati, 2006) dan biasa disebutkan sebagai “sah” atau lawful (M. 
Khawaja, 2001), manakala tayyib membawa maksud kualiti yang baik, selamat, bersih, 
berkhasiat dan asli (Shaikh Mohd, 2006).Gabungan kedua-dua elemen ini iaitu “ halalan 
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tayyiban ” membawa maksud sesuatu yang dibenarkan atau sah dan yang baik atau sihat 
(Regenstein et al., 2003). Menurut Lokman (2001), secara tidak langsung ia merujuk 
kepada unsur-unsur kebersihan, keselamatan dan kualititi pada masa yang sama. Sazelin 
dan Rizwan Ahmad (2011), pula menyatakan terdapat hubungan yang sangat rapat antara 
penyediaan pemakanan yang baik dengan pembangunan modal insan. Berdasarkan 
beebread fandango lama seperti al-Qurtubi, al-Sayuthi, Ibn ' Asyur dan Ibn Kathir, 
mereka merumuskan bahawa konsep halal dan tayyib perlu digabungjalinkan untuk 
mendapat manfaat yang lebih baik (Sazelin & Rizwan Ahmad, 2011). 

1.1 Halal Menurut Malaysian Standard 

Department of Standards Malaysia telah mengeluarkan piawai halal iaitu MS 1500:2009 
untuk makanan halal yang merangkumi standard pengeluaran, penyediaan, pengendalian 
dan penyimpanan ( Malaysian Standard, 2009). Ia menggariskan syarat status halal 
sesuatu produk mestilah memenuhi kriteria berikut; 

i. Bukan terdiri daripada atau mengandungi apa-apa bahagian atau 
unsur dari binatang yang orang Islam dilarang oleh Hukum Syarak 
memakannya atau yang tidak disembelih mengikut Hukum Syarak. 

ii. Tidak mengandungi apa-apa unsur yang dihukum sebagai najis 
mengikut Hukum Syarak. 

iii. Selamat dan tidak memudaratkan. 

iv. Tidak disedia, diproses atau dikilang dengan menggunakan apa-apa 
alat yang tercemar dengan nsur-unsur najis mengikut Hukum Syarak. 

v. Makanan atau ramuannnya tidak mengandungi mana-mana bahagian 
anggota manusia, atau unsur derivatif yang diharamkan oleh Hukum 
Syarak. 

vi. Tidak-dalam masa menyedia, memproses atau menyimpannya- 
bersentuhan atau berdekatan (contaminate) dengan apa-apa makanan 
lain yang tidak memenuhi kriteria perenggan (i), (ii), (iii), (iv) dan (v) 
atauapa-apa benda yang dihukum sebagai najis mengikut Hukum 
Syarak. (MS 1500:2009, hlm.1-2) 


Disamping MS 1500:2009, Halal Industry Development Corporation (HDC) juga dengan 
kerjasama Jabatan Standard Malaysia telah menghasilkan beberapa standard halal lain 
bagi memenuhi kehendak pasaran halal semasa. Antara lainnya ialah seperti tertera dalam 
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jadual di bawah: 


STANDARD/TAHUN 

TITLE 

MS 1900:2005 

Quality Management System- Requirement From Islamic 
Perspective 

MS 2200:2008 

Islamic Consumer Goods-Part 1-Cosmetics and Personel Cares 

MS 220:2012 

Islamic Consumer Goods-Part 2- Use of Animal Bone, Skin and 

Hair 

MS 1500: 2009 

Halal Food - Production, Preparation, Handling and Storage 

MS 2300:2009 

Value Based Management System- Requirements From Islamic 
Perspective 

MS 2393: 2010 (P) 

Prinsiples of Islam and Halal- Clarification and Defination 

MS 2400-1:2010 

Halalan Toyyiban Assurance Pipeline-Part 1 :Managcment 
System Requirement for Transportation of Good and/or Cargo 

MS2400-2:2010 

Chain Service 

MS2400-3:2010 

Halalan Toyyiban Assurance Pipeline-Part 2:Management 
System Requirement for Warehousing & Related Activities 
Halalan Toyyiban Assurance Pipeline-Part 2:Management 
System Requirement for Retailing 

MS 2424:2012 

Halal Pharmaceutical 


Jadual 1: Menunjukkan Perkembangan Standard berkaitan halal di 
Malaysia 


Jika diteliti, perkembangan dan penambahbaikan standard berkaitan halal semakin baik. 
Namun, dari aspek kefahaman konsep halal itu sendiri ia seolah-seolah berkembang 
sejajar dengan kehendak dan keperluan perspektif industri, pasaran dan 
keusahawanansemata-mata dan bukan berasaskan skop konsep halalan tayyiban yang 
lebih luas cakupannya sebagaimana yang diperkenalkan oleh al-Quran (R.R Nasaruddin 
et.al, 2011). Piawaian Halal Malaysia ini walaubagaimana pun telah diterima baik 
diperingkat global, namun ia hanya tertumpu kepada aspek pengurusan fizikal sesuatu 
produk yang berkaitanmakanan dan minuman, dan beberapa segmen kepenggunan 
sahajasedangkanmakna halalan tayyiban jauh lebih luas. Jesteru bagi merangka konsep 
halal yang lebih kompehensif, pendekatan tematik al-Quran adalah yang terbaik bagi 
memenuhi keperluan skop halal semasa.Apa jua tahap kepesatan kehendak kepengunaan 
halal, ia bakal terangkum dalam sempadan definisi dan konsep halal yang lebih 
komprehensif. 
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2.0 Memahami Pendekatan Tafsir Tematik 


Metode tafsir tematik atau tafsir mawdhu'i adalah satu pendekatan memahami al-Quran 
secara komprehensif dan holistik kerana ia menganalisa ayat-ayat al-Quran berkaitan 
secara menyeluruh. Metode ini walaubagaimana, masih mengekalkan disiplin asasi dalam 
penafsiranal-Quran iaituteknikpenafsiran yang terbaik: menafsirkan al-Quran dengan al- 
Quran ( ahsan turq al-tafsir; al-Quran bi al-Quran ) yang membahaskan perkara khusus 
berdasarkan sesuatu topik yang dikaji (al-Qahthan, 1995). Metode ini turut mengekalkan 
teknik menghimpunkan ayat-ayat al-Quran yang mempunyai maksud yang sama dalam 
membincangkan sesuatu permasalahan dengan menyusun berdasarkan kronologi dan 
sebab turunnya ayat-ayat al-Quran tersebut (al-Farmawi, 1996). Ia bersesuaian dengan 
firman Allah yang bermaksud: "Dan tiada siapa yang mengetahui takwilannya kecuali 
Allah’’ (Ali ‘Imran, 3:7) dan Hrrnan Allah "Patutkah mereka bersikap demikian dengan 
tidak mcdm taclabbur al-Quran, kalau cd- Quran itu bukan datang daripada Allah, 
nescaya mereka akan mendapati banyak perselisihan di dalamnya” (al-Nisaa, 4:82). 
Ayat-ayat di atas menunjukkan bahawa kaedah terbaik dalam memahami sesuatu ayat al- 
Quran adalah dengan menggunakan penjelasan daripada ayat al-Quran sendiri sebelum 
merujuk kepada sumber yang lain seperti cd-Sunnah, pandangan para sahabat ( aqwal cd- 
shahabah), pandangan ulama dan sebagainya. 

Mustafa Muslim di dalam karyanya cd-Manhaj cd-Tafsir al-Mawdhu ’i ada menukilkan 
pandangan al-Sayuthi yang menjelaskan bahawa apa-apa perkara yang disebut secara 
umum (ijmal) dalam sesuatu surah akan diperincikan dalam ayat-ayat surah berikutnya 
(M.Muslim, 2005). Ibn Taimiyah (2007) dengan nada yang sama menjelaskan: 

"Metode paling sahih dalam menafsirkan al-Quran ialah clengcm cd- 
Qurcm sendiri. Apa ycing clisebut secara umum (ijmcd) cli dalam sesuatu 
ayat, ia bakcd di tafsirkan di dcdam ayat yang lain clcin apa yang disebut 
secara ringkas (ikhtisar) clcdam sesuatu ayat akcin diperincikcm dalam 
ayatyanglain” (al-Muqaddimahfi Usul al-Tafsir). 

M. El-Tahir el-Mesawi (2012), ketika mengulas metodologi al-Syatibi dalam memahami 
al-Quran dalam kerangka usul fiqh, beliau menekankan dua prinsip penting; pertama, 
olahan tafsiran bukan semata-mata bertujuan untuk memahami ayat-ayat al-Quran 
daripada metode hermeneutik hukum kepada tafsiran tematik, tetapi bertujuan memahami 
apa sebenarnya yang diungkapkan dan dimaksudkan oleh al-Quran. Kalimah-kalimah dan 
ungkapan al-Quran hanyalah cara untuk menjelaskan niat dan tujuan. Keduanya maksud 
sebenar kebanyakan ayat al-Quran mungkin tidak dapat difahami dengan tepat kecuali 
dengan merujuk kepada ayat yang lain. Dengan lain perkataan, ayat-ayat al-Quran adalah 
saling bergantungan dalam proses memahaminya kerana ia bersifat u one single coherent 
discourse ”. Maka lahirlah apa yang disebut al-Quran menafsirkan al-Quran (M. El-Tahir 
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el-Mesawi, 2012). 

Antara definisi yang praktikal dari ilmuan semasa ia sebagaimana yang dikemukakan 
oleh Abd al-Jalil Abd al-Rahim vane secara rinekas mcnaunakankan: 

Ertinya: “Menyingkap secara keseluruhan kehendak (maksud) Allah AWJ 
dalam konteks al-Quran berasaskan kemampuan manusia ” 

Dengan lebih terperinci, Muhammad ' Ali Awizi (2001) pula menjelaskan: 

“Thematic exegesis is the method to recognize, interpret and make clear a 
subject mentioned in the Holy Qur'an by taking note of verses which bear 
commonality and share a purport or have a phraseology which helps 
determine the topic ” 

M.'Ali Awizi kemudian menjelaskan bahawa objektif pendekatan ini adalah untuk 
mengetahui pendekatan al-Quran dalam menangani pelbagai isu, membongkar isu-isu 
yang berkaitan dengan kehidupan manusia yang terdedah kepada perubahan evolusi 
pembangunan sosial, untuk mencari pemahaman daripada aspek pandangan al-Quran 
yang lebih baik dan komprehensif dan untuk menjelaskan maksud dan tema ayat-ayat 
(Muhammad 'Ali Awizi, 2001). Sebagai bukti yang lebih kukuh kekuatan metode ini, 
Hasan Khajehei et al. (2012), menekankan bahawa sebahagian ulama seperti Syed Qutub, 
al-Tabataba’i, Abdullah Draz dan Nael Robinson antara yang berpandangan bahawa 
keseluruhan surah (al-Quran) sebenarnya memfokuskan kepada satu “idea yang tunggal ” 
dan keragaman topik serta tema dalam surah berkenaan digunakan untuk menghuraikan 
apa yang mereka istilahkan“//?e central idea 

Dari sudut kekuatan metode ini berbanding cara biasa memahami al-Quran, Muhammad 
'Ali Awizi (2001), menghuraikan beberapa kekuatan metode ini berbanding kaedah 
analisis yang konvensional, iaitu; 

i. Kaedah analisis tidak memperkayakan sesuatu idea sedangkan kaedah 
tematik, apabila diaplikasi dalam fiqh akan membawa kepada perluasan 
yang kreatif dalam aspek perundangan. 

ii. Peranan “tafsir” mengikut kaedah analisis adalah pasif kerana ia berpandukan 
ayat-ayat al-Quran tanpa menciptapremisdan formula terhadap sesuatu 
premisdan plan terlebih dahulu. Ini berbeza dengan sifat al-Quran yang aktif. 

iii. Kaedah tematik sebaliknya bersifat aktif kerana ia tidak berasaskan teks al- 
Quran tetapi berasaskan realiti kehidupan. Dalam peranan ini, penafsiran 
tidak bermula dan berakhir dengan al-Quran, sebaliknya bermula dengan 
reality kehidupan dan berakhir dengan al-Quran sebagai sumber yang benar. 
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iv. Al-Quran adalah satu sumber yang bersifat kekal bertahan ( perennial ) dan 
tidak habis-habis (. inexhaustible ), dan kedua-dua ciri ini hanya boleh diterokai 
melalui kaedah tematik kerana potensi kaedah tafsiran leksikal adalah 
terbatas sedangkan kaedah tematik bersifat berkembang ( developmental). 

v. Kaedah tematik cuba melihat persamaan yang boleh dihubungkaitkan antara 
dua elemen yang berbeza. Oleh itu, kaedah ini lebih bersifat produktif dan 
berkemampuan untuk mencambahkan materi yang baru melalui pengalaman 
manusia itu sendiri. 


Secara praktikalnya teknik tafsir tematik ini menurut Mahmud Syaltut seperti yang 
disebut oleh Akhmad Arif Junaidi (2001), memiliki tujuh langkah yang perlu dilakukan 
untuk mematuhi metode tafsir tematik dalam mencari dan mengumpul ayat-ayat al- 
Quran. Langkah tersebut ialah; 

i. Menentukan tajuk yang diperbahaskan supaya sebuah permasalahan itu 
tertumpu hanya pada permasalahan itu sahaja. 

ii. Mengumpulkan semua ayat makiyyah atau madaniyyah yang berkaitan 
dengan tajuk yang diperbahaskan. 

iii. Menyusun semua ayat yang ditemui mengikut kronologi ayat dan sebab turun 
ayat. 

iv. Memahami isi kandungan semua ayat 

v. Menyusun semua ayat mengikut kerangka tajuk perbahasan dengan 
sistematik dan sempuma 

vi. Melengkapkan perbahasan dan huraian dengan dalil daripada lain seperti 
daripada hadith 

vii. Menganalisis semua ayat secara tematik dan komprehensif dengan 
menggabungkan ayat yang sama maksud, mengharmonikan pengertian 
daripada ayat yang am dan khas serta mencari persamaan antara ayat. 


Dalam kajian ini, untuk lebih spesifik, analisis terhadap ayat-ayat bermula 
denganmengumpulkan kesemua atau sekurang-kurangnya kebanyakan ayat yang 
berkaitan dengan topik serta tafsiran dan penjelasan untuk dikaji. Kemudian diikuti 
dengan analisis kritikal dan terperinci segala data dan akhirnya mengklasifikasikannya ke 
dalam kriteria yang bersesuaian. Data yang telah diproses melalui metode tersebut akan 
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digunakan untuk disuaikan dengan keperluan topik yang dibincangkan untuk membentuk 
kesimpulan yang konstruktif dan holistik. 

3.0 Konsep Halalan Tayyiban Yang Holistik: Analisis Ayat-Ayat Berkaitan 


Allah telah menyebutkan berulang-ulang frasa halalan tayyiban dalam empat ayat yang 
berbeza surah, sebab turun ayat, serta fokusnya yang tersendiri. Ayat-ayat berkenaan 
ialah daripada surah al-Baqarah : 168-169, al-Ma’idah : 87-88, al-Anfal: 67-69, dan al- 
Nahl:\\A-\\5. Kertas kerja ini hanya memberikan fokus kepada empat ayat ini sahaja 
dalam usaha mengeluarkan tema-tema asas yang boleh memandukefahaman halalan 
tayyiban yang lebih holistik. 

3.1 Surah al-Baqarah: ayat 168-169 

Ayat yang pertama bermaksud: 

“Wahai manusia, makanlah daripada apa yang ada di muka bumi, yang 
halal lagibaik, dan janganlah kamu mengikut jejak langkah syaitan. 
Sesungguhnya ia musuh kamu yang nyata .Bahawasanya ia menyuruh kamu 
ke arah keburukan (su j dan fahsya ’ dan supaya mengatakan kepada Allah 
SWTperkara yang kamu tidak kelahu / ”(a 1 -Baqarah 2:168- 169) 


Perkataan al-su ’ di dalam ayat ini kebiasannya diterjemahkan sebagai jahat dan al-fahsya' 
sebagai memalukan. Menurut al-Thabari yang memetik daripada al-Suddi, al-su' ialah 
apa-apa kelakuan yang berkaitan dengan zina (al-Thabari, 2000), manakala bagi Ibn 
Kathir, al-fahsya’ membawa maksud zina (Ibn Kathir, 1999). Tafsiran yang sama 
dikemukakan oleh al-Baghawi yang bersetuju dengan Ibn 'Abbas bahawa al-fahsya’ 
bermaksud apa-apa dosa yang boleh dikenakan hukum hudud (al-Baghawi, 1997). 
Apabila dilihat dan diperhalusi keseluruhan struktur ayat, dapat dirumuskan bahawa 
pemakanan dan amalan kepenggunaan yang berasaskan halalan tayyiban memiliki 
hubungan yang signifikan dengan keupayaan menghindarkan seseorang daripada terjebak 
dalam semua gejala berkaitan al-su ’ dan al- fahsha ’. Ia merangkumi kesemua gejala dosa 
dan avtiviti-aktiviti yang mempromosikan maksiat atau mendorong ke arah maksiat. 

3.2 Surah al-Maddah: ayat 87-88 

Ayat kedua pula bermaksud; 

“Wahai orang-orang yang beriman, janganlah kamu mengharamkan yang 
baik-baik dari apa yang telah dihalalkan oleh Allah ke atas kamu dan 
jangan kamu melampaui batas, kerana sesungguhnya Allah tidak suka 
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kepada orang-orang yang melampaui batas. Dan makanlah sebahagian 
rezeki yang Allah berikan kepadamu dengan halal lagi baik dan takutlah 
kepada Allah jika kamu beriman kepadaNya. ” (al-Maidah 5:87-88) 

Sebagaimana ayat pertama, ayat ini turut membincangkan dimensi kerohanian yang lahir 
daripada pengamalan konsep halalan tayyiban. Dalam ayat yang sebelumnya iaitu ayat 
ke-86 surah al-Ma’idah ini, halalan tayyiban dikaitankan dengan konsep al-mu'tad yang 
membawa maksud berlebihan-lebihan, melebihi sesuatu atau sikap melampau. Al- 
Thabari dalam keterangan beliau menjelaskan al-mu'tad bermaksud apa sahaja perbuatan 
yang melebihi sempadan yang digariskan oleh syarak (al-Thabari, 2000). Begitu juga Ibn 
Kathir yang mempraktikkan pendekatan tafsir tematik dalam mentafsirkan ayat 
inimengemukakan ayat lain dalam konteks yang sama yang bermaksud; 

“Wahai Nabi, mengapa kamu mengharamkan apa yang telah dihalalkan 
oleh Allah SWT kepada kami (kerana) kamu ingin mencari keredhaan 
isteri-isteri kamu dan Allah SWT maha pengampun lagi maha pengasih. ” 
(al-Tahrim 66:1) 

Berdasarkan keterangan Ibn Kathir, al-mu'tad bererti perbuatan mengharamkan sesuatu 
yang telah dihalalkan oleh Allah ke atas diri kita perkara. Dalam hal ini, menurut sebab 
turunnya, Nabi Muhammad SAW ingin menjauhkan diri daripada berhubungan dengan 
isteri baginda sedangkan perkara itu dibenarkan atau dihalalkan (Ibn Kathir, 1999). 
Dalam ulasan para mufassir juga menyebutkan ayat ini adalah teguran kepada beberapa 
orang sahabat yang ingin menjauhkan diri daripada isteri dengan anggapan boleh 
mendekatkan diri kepada Allah. Jikadikaitkan dengan konsep halalan tayyiban, ia 
terangkum meliputilarangan keatas sebarang usaha untuk menukarkan status halal kepada 
haram atau sebaliknya dan menjauhi sikap melampaui batas dan tiada kesopanan. 


3.3 Surah al-Anfal: ayat 67-69 

Ayat ketiga yang menggunakan frasa halalan tayyiban merujuk kepada perbincangan 
Nabi Muhammad SAW dengan para sahabat R.A mengenai tindakan yang seharusnya 
diambil oleh mereka terhadap tawanan perang (Ibn Kathir, 1999). Antara cadangan yang 
diambil kira ialah sama ada membunuh mereka atau menjadikan sebagai tebusan (Ibn 
Kathir, 1999). Keputusan akhir dibuat setelah wahyu diturunkan yang menerangkan 
perintah Allah SWT supaya menguruskan keuntungan daripada harta ghanimah 
berdasarkan konsep halalan tayyiban. Firman Allah yang bermaksud; 

“Tidak patut bagi seorang Nabi yang memiliki tawanan-tawanan sebelum 
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melumpuhkan musuhnya di bumi, kamu menghendaki harta dunia 
sedangkan Allah menghendaki akhirat dan Allah maha perkasa maha 
bijaksana. Jika tiada Kitab daripada Allah yang terdahulu, nescaya kamu 
akan ditimpa seksaan yang besar atas tebusan yang kamu ambil. 
Makanlah harta rampasan perang dengan cara halal lagi baik dan 
bertakwalah kepada Allah, sesungguhnya Allah maha pengampun lagi 
maha pengasih. ” (al-Anfal8:67-69) 

Larangan dalam ayat ini adalah untuk mengelakkan umat Islam daripada mengambil 
sebarang keuntungan daripada tawanan dengancara yang boleh memberikan impak 
negatif kepada komuniti Islam. Ayat ini mengetengahkan skop halalan tayyiban yang 
bukan sahaja merangkumi aspek kepenggunaan, malahan turut berkaitdengan etika dalam 
pentadbiran, pengurusan kewangan, integriti pembuat keputusan (dasar) serta keupayaan 
menilai kedudukan dan kekuatan umat Islam dalam merangka strategi dan plan tindakan. 
Secara realitinya, penipuan dalam transaksi kewangan dan produk-produk kewangan 
semasa, meraih keuntungan dan faedah tanpa mengambil kira batasan undang-undang, 
moral dan agama, isu-isu halal berkaitan pengguna, pekerja dan pengilang bukan Islam 
adalah antara kekangan semasa yang dilihat memiliki kaitan yang jelas dengan idea 
halalan tayyiban yang cuba digarapkan oleh ayat ini. 

3.4 Surah al-Nahl: ayat 114-115 

Dalam ayat yang terakhir, Allah berfirman yang bermaksud; 

“Oleh itu, makanlah daripada apa yang dikurniakan Allah kepada mu 
daripada yang halal lagi baik dan bersyukurlah akan nikmat Allah jika 
benar kamu menyembahNya Sesungguhnya Allah hanya mengharamkan 
kepada kamu memakan bangkai, darah, daging babi, dan binatang yang 
disembelih tidak kerana Allah maka sesiapa terpaksa sedang ia tidak 
dianiaya dan tidak melampaui batas, sesungguhnya Allah maha 
pengampun lagi maha mengasihani. ” (al-Nahl, 16:114-115) 

Allah dalam ayat ini secara jelas membincangkan aspek fizikal dalam isukepenggunaan 
Islam yang memberikan kesan kepada agama dan kehidupan (Ibn Kathir, 1999). Ia 
memberikan garis panduan hukum yang jelas berkaitan perkara yang diharamkan serta 
bentuk-bentuk keharamannya. Ia mencakupi pengharaman kerana perubahan zat 
(substance) iaitu bangkai, pengharaman kerana zat itu sendiri iaitu khinzir, dan 
pengharaman oleh sebab prosedur iaitu haiwan yang mati bukan melalui prosedur 
penyembelihan Islam.Apa yang dapat dipetik dalam ayat ini dalam kaitannya 
dengankonsep halalan tayyiban ialah berkaitan bentuk dan jenis perkara haram yang 
menjejaskan status halal dan tayyib itu sendiri.Ayat tiga hingga empat surah al-Mai’dah 
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seringkali dirujuk oleh para mufassir yang memperincikan lagi perbincangan ayat ini. 
Firman Allah yang bermaksud: 

“Diharamkan kepada kamu (memakan) bangkai (binatang yang tidak 
disembelih), dan darah (yang keluar mengalir), dan daging babi (termasuk 
semuanya), dan binatang-binatang yang disembelih kerana yang lain dari 
Allah, dan yang mati tercekik, clan yang mati dipukul, dan yang mati jatuh 
dari tempat yang tinggi, dan yang mati ditanduk, dan yang mati dimakan 
binatang buas, kecuali yang sempat kamu sembelih (sebelum habis 
nyawanya), dan yang disembelih atas nama berhala; dan (diharamkan 
juga) kamu merenung nasib dengan undi batang-batang ancik panah. Yang 
demikian itu adalah perbuatan fasik. ... Maka sesiapa ycmg terpaksa kerana 
kelaparan (memakan benda-benda yang diharamkan) sedang ia tidak 
cenderung henclak melakukan dosa (maka bolehlah ia memakannya), 
kerana sesungguhnya Allah maha Pengampun, lagi Maha Mengasihani. ” 

“Mereka bertanya kepadamu (wahai Muhammad): 'Apakah (makanan) 
yang dihalalkan bagi mereka?" Bagi menjawabnya katakanlah: 
"Dihalalkan bagi kamu (memakan) yang lazat-lazat serta bcdk, dan (buruan 
yang ditangkap oleh) binatang-binatang pemburu yang telah kamu ajar 
(untuk berburu) mengikut cara pelatih-pelatih binatang pemburu. Kamu 
mengajar serta melatihnya (adab peraturan berburu) sebagaimana yang 
telah diajarkan Allah kepada kamu. Oleh itu makanlah dari apa yang 
mereka tangkap untuk kamu dan sebutlah nama Allah atasnya (ketika kamu 
melepaskannya berburu); dan bertaqwalah kepada Allah (dengan 
memelihara diri dari memakan yang diharamkan Allah); Sesungguhnya 
Allah Maha Cepat hitungan hisabNya" (al-Ma’idah: 3-4) 

Dalam kaitan kedua-dua ayat ini ( al-Nahl dan al-Ma ’ idah ) dengan konsep halalan 
tayyiban, ia mendetilkan jenis-jenis kematian (haiwan) yang menjadi sebab 
pengharaman, peranan cd-dharurah dalam isu pemakanan, serta peranan latihan dan 
pengurusan latihan. Tema-tema penting ini jelas membuka ruang kepada kefahaman yang 
lebih kemas terhadap konsep halalan tayyibcm. Sebagai rumusan subtopik ini, tema 
halalan tayyiban yang zahir dalam keempat-empat ayat di atas dapat diklasifikasikan 
kepada dua elemen utama iaituelemen fizikal dan spiritual. 


4.0 Penemuan Awal Analisis Tematik 

Sebagai “hipotesis” awal dalam kajian ini, kesimpulan yang terhasil daripada penelitian 
ringkas terhadap ayat-ayat al-Qu’ran berkaitan telah memperkembang sempadan konsep 
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halal itu dengan sendirinya. Tema-tema penting yang dapat diekstrak daripada 
pendekatan tafsir tematik berkaitan halalan tayyiban adalah sebagaimana berikut; 


Aspek Spiritual 

Aspek Fizikal 

Ayat (1) 

Ayat (2) 

Ayat (3) 

Ayat (4) 

S.al-Baqarah: 168- 
169 

S. al-Maidah: 87-88 

S. al-Anfal: 67-69 

S. al-Nahl: 114-115 

• Menjauhi segala 
bentuk dosa ( al- 
Su ’) 

• Menjauhi segala 
elemen zina & 

seumpamanya 
( al-Fahsya ’) 

• Menjauhi sifat 

melampau dalam 
tindakan. 

• Tidak merubah 

stasus halam 

kepada haram & 
sebaliknya 

• Tidak mengambil 
kesempatan 

• Menjauhi 

sebarang penipuan 
( Jraud) urusan 

kewangan 

• Bentuk 
pengharaman 

• Peranan al- 

Darurah 

• Pengurusan 
latihan 

• Sistem kawalan 

Jadual 2: Beberapa Tema-Tema Asas Makna Halalan Tayyiban mcl 

alui Analisis Tematik 


al-Qur’an 

Dalam menangani keperluan patuh syariah, disiplin untuk kekal berada dalam kerangka 
asal idea-idea daripada al-Qur’an adalah amat penting. Ini kerana jika dirujuk beberapa 
fakta penting dalam kajian logistics &supply Chain semasa dalam industry halal, wujud 
beberapa kekangan yang gagal diselesaikan oleh solusi yang konvensional dalam sektor 
ini. Marco Tieman et.al, (2012) umpamanya menjelaskan bahawa halal supply chain 
sebenarnya terdedah kepada beberapa kekangan antaranya isu kualiti kebolehpercayan 
(B. Verbeke, 2008), kepentingan halal integriti sepanjang rantaian supply chain (Tieman, 
2011), kurang kawalan terhadap kualiti makanan halal (halal /ood norm) (Warden & Van 
Dalen, 2010), dan sensitivitipengguna Muslim terhadap produk dan industi halal 
(Havinga. 2011, Wison & Liu. 2010). Beliau kemudiannya menegaskan bahawa kesemua 
kekangan ini tidak mampu ditangani oleh model halal supply chain konvensional kerana 
pendekatan konvensional lebih menekankan aspek keterlancaran (ejjiciency), namun 
secara praktikalnya tidak mampu menangani aspek-aspek lain seperti etika, kemampanan 
(,sustainability), dan nilai-nilai kemanusiaan yang menjadi tunjang utama halal supply 
chain (Tiema, 2011) dan industri halal itu sendiri. 

Justeru, memperkenalkan konsep halal berasaskan beberapa elemen spiritual sepatutnya 
sudah mula diberikan perhatian. Usaha menjelmakan elemen spiritual ini melalui 
pengenalan kepada badan atau unit panel syariah, memperkemaskan standard latihan 
yang berkaitan, kajian mendalam dan berterusan terhadap maklum balas pelanggan 
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tentang usaha ini adalah antara tindakan yang amat wajar didokong oleh penggiat utama 
industri halal. Ia menjadi identiti tersendiri yang menandakan perbezaan antara 
pendekatan yang konvensional dan pendekatan yang Islamik. 

KESIMPULAN 

Adalah sangat penting untuk menggunakan kaedah tafsir tematik kerana ia memandu 
kefahaman al-Quran dalam bentuk yang lebih komprehensif dan mudah. Kaedah ini 
membantu para ulama, penggubal dasar, dan penggiat industriuntuk membina garis 
panduan berdasarkan pemahaman al-Quran dan menyesuaikannya dengan keperluan 
teknologimasa. Justeru, pentafsiran konsep halalan tayyiban mengikut tafsir tematik 
memainkan peranan yang sangat penting dalam membantu menterjemahkan idea-idea 
yang diestrak daripada al-Qur’an untuk diimplimentasikan dalam bentuk standard yang 
prakt i ka 1. K on sep Halalan Tayyiban perlu diperluaskan kefahamanya dalam semua 
segmenkepenggunaan.Ia memandu kelancaran penghayatan nilai wahyu yang terjelma 
dalam bentuk konsep dan standard yang komprehensif, mampan serta mampu capai. 
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ABSTRAK 

Penjagaan materniti merupakan rangkaian prosedur dan manual rawatan yang diberikan kepada wanita 
hamil di sepanjang tempoh kehamilan mereka, semasa melahirkan anak dan beberapa ketika selepas 
bersalin. Ia mengalami perkembangan selaras dengan kemajuan teknologi dan kesedaran tentang 
pentingnya rawatan tersebut. Namun, masih terdapat lagi ruang penambahbaikan yang perlu dilakukan 
untuk menjadikan perkhidmatan materniti yang diberikan patuh syariah. Isu penjagaan maruah dan hak 
privasi pesakit dilihat masih belum ditangani secara menyeluruh dan membawa kesukaran (al-haraj) 
kepada pesakit dan perawat. sedangkan kesedaran terhadap elemen agama dan etika dalam perubatan 
memperlihatkan kepada wujudnya tuntutan agar menggabungkan perubatan amnya dan materniti khasnya 
dengan pendekatan yang lebih holistik. Sehubungan dengan itu, kajian ini akan melihat konsep raf’u al- 
haraj menurut aI-Quran dan menjadi inspirasi kepada inovasi dalam memenuhi tuntutan ini. 

KATA KUNCI:i?a/’« al-haraj, penjagaan materniti, maruah 


Pendahuluan 

Raf’u al-haraj merupakan suatu konsep yang difahami daripada nas-nas syarak yang 
terdiri daripada al-Quran dan al-Sunnah. Pemahaman terhadap nas-nas ini membawa 
kepada terhasilnya suatu ketetapan umum seperti prinsip syarak yang memudahkan (, al- 
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taysir ) dan mengangkat kesukaran (; raf’u al-haraj). Kedua-dua prinsip ini pula menjadi 
asas kepada proses penyelesaian hukum bagi permasalahan yang baharu selaras dengan 
keperluan untuk mencapai maqasid al-syari’ah iaitu merealisasikan maslahah dan 
menghindari mafsadah. 

Sebagaimana nas-nas syarak menghasilkan prinsip umum untuk diaplikasikan dalam 
penyelesaian hukum, ia juga menjadi inspirasi dan asas melakukan inovasi dalam sesuatu 
perkara selama mana prinsip dan konsep asasnya sama di samping bertepatan dengan 
magasid al-syariah. Berdasarkan kepada asas ini, al-Quran sebagai salah satu sumber 
nas syarak yang bersifat qat’iy menjadi panduan dan jalan penyelesaian kepada 
permasalahan baharu yang tidak dinaskan. Maka, pendekatan ijmaliy dan tafsiliy dalam 
pensyariatan sesuatu hukum di dalam al-Quran memberi impak yang besar kepada urusan 
mengistinbatkan hukum. Pendekatan ijmaliy yang bersifat umum membuka ruang kepada 
pengembangan ilmu dan inovasi selaras dengan perkembangan dan perubahan masa dan 
zaman seperti isu-isu dalam perubatan. Hal ini secara tidak langsung membuktikan 
dinamisme syariat Islam dan kesesuaiannya dalam semua keadaan. 

Asas Pensyariatan dan Konsep rafu al-haraj di dalam Al-Quran 

Ayat-ayat al-Quran mengandungi tiga elemen yang melengkapi keperluan hidup setiap 
umat. Nas-nas yang berkaitan dengan keimanan kepada Allah, malaikat, kitab, Rasul, dan 
hari kiamat dibahaskan di dalam ilmu usuluddin. Manakala yang berkaitan dengan 
perbuatan hati dan kesempurnaan akhlak dibincangkan dalam ilmu akhlak. Elemen yang 
ketiga pula menekankan kepada perihal perbuatan anggota badan yang mana menyentuh 
persoalan perintah dan tegahan dan pilihan di antara melakukan atau meninggalkannya 
sebagaimana dalam perbahasan ilmu fiqh. Ketiga-tiga elemen ini menjadikan al-Quran 
sebagai panduan lengkap kepada manusia dan sejajar dengan matlamatnya mengurus hal 
ehwal mereka. 

Sehubungan dengan itu, asas pensyariatan hukum di dalam al-Quran telah mengambil 
kira tiga pendekatan iaitu tiada kesukaran (’ adam al-haraj ), sedikit taklif, dan beransur- 
ansur dalam pertanggungjawaban. Kajian ini hanya akan menganalisis asas tiada 
kesukaran ( 'adam al-haraj) dalam pensyariatan hukum. 

Al-haraj dalam Bahasa Arab bermaksud al-doyyiq (sempit). Terdapat banyak dalil yang 
menunjukkan syariat Islam terbentuk berdasarkan konsep mengangkat kesempitan atau 
kesukaran ( raf’u al-haraj). Sebagai contoh di dalam ayat 286 surah al-Baqarah berikut; 
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Maksudnya/ Allah tidak membebani seseorang melainkan sesuai 
dengan kesanggupannya. ia mendapat pahala (dari kebajikan) yang 
diusahakannya dan ia mendapat seksa (dari kejahatan) yang 
dikerjakannya. 


Selain itu nas yang menunjukkan kepada makna Allah hanya mahukan yang mudah dan 
bukan yang menyukarkan daripada umatnya serta penafian adanya unsur kesukaran 
dalam urusan agama jelas membawa kepada setiap kesukaran dan kesempitan ketika 
melaksanakan perintah Nya hendaklah dielak atau diminimumkan. Sebagai contoh firman 
Allah daripada ayat berikut; 


^^JlsJ^ i^SojLs U JU Jjl i^jisUJ^ SjlsjJI i^LL^D^ |4So j^jj V3 j-DJJ AiJi' -y>jj 

^ Ao 


Maksudnya: Allah menghendaki kemudahan bagimu, dan tidak 
menghendaki kesukaran bagimu. 


Ayat 78 surah al-Hajj berikut juga membawa kepada pendekatan yang sama; 

^ ’ 7 ^ ^ * ’ ’ ’ ’ 

l^>sAjjl |^^ol 4 -Lo ^jJ*xl! U3 |^^aLJo>I 4JJI ^9 !^-X^j>^ 
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S3IDJI l^uii ^yjliJI f!-x^x*> !-x*^-**> ^J^ojJI Ija (^5^3 0*^ ^j-^J-^^JI 

7 

^LaDl pJijj 3^jT 3A dJJU l^^aJLcI^ S^SjjT 13SI$■ 3 


Maksudnya: Dan berjihadlah kamu pada jalan Allah dengan jihad 
yang sebenar-benarnya. dia Telah memilih kamu dan dia sekali-kali 
tidak menjadikan untuk kamu dalam agama suatu kesempitan. 


Nas-nas dia atas merupakan sebahagian daripada ayat-ayat yang mengetengahkan konsep 
tiadanya kesempitan dan kesukaran dalam syariat. Justeru konsep ini menjadi asas kepada 
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pendekatan raf’u al-haraj dalam menjalankan syariat tersebut. Maka, banyak perkara 
dalam pensyariatan hukum yang diberi kelonggaran atau rukhsah ketika 
melaksanakannya seperti kebenaran menghimpunkan dua waktu sembahyang dan 
dikerjakan dalam satu waktu sahaja atau memendekkannya. (jama ’ dan qasar ). Selain itu 
dibenarkan menangguhkan ibadat puasa ketika berada dalam keadaan musafir dan 
menggantikannya pada hari yang lain kerana sakit. 

Kelonggaran-kelonggaran ini adalah bertujuan memberi kemudahan kepada mukalaf agar 
tiada kesukaran dan kesempitan dalam melaksanakan sesetengah ibadat seterusnya 
mencapai maqasid al-shari’ah. Pensyariatan hukum dengan mengekalkan kesukaran 
yang ada bersamanya hanya akan membawa kepada kegagalan mencapai maqasid al- 
shari’ah dan menjadikan syariat tadi sia-sia. Sedangkan matlamat di sebalik pensyariatan 
ialah untuk dilaksanakan dan maslahahnya diperoleh oleh mukalaf. Di samping itu Allah, 
taala tidak memerintah dan menegah sesuatu dengan sia-sia. 


Berdasarkan kepada huraian di atas jelas menunjukkan sifat syariat yang anjal dan 
sentiasa dinamis. Al-Quran pula merupakan asas kepada agama dan menjadi panduan 
dalam melaksanakan syariat tersebut (Bik, Muhammad al-Khudari. 2013). sebagaimana 
firman Allah berikut; 
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Maksudnya: Dan berpeganglah kamu semuanya kepada tali (agama) 
Allah, dan janganlah kamu bercerai berai, dan ingatlah akan nikmat 
Allah kepadamu ketika kamu dahulu (masa Jahiliyah) bermusuh- 
musuhan, Mcika Allali mempersatukan hatimu, lalu menjadilah kamu 
Karena nikmat Allah, orang-orang yang bersaudara; dan kamu Telah 
berada di tepi jurang neraka, lalu Allah menyelamatkan kamu dari 
padanya. Demikianlah Allah menerangkan ayat-ayat-Nya kepadamu, 
agar kamu mendapat petunjuk. 


Perintah supaya berpegang dengan tali Allah adalah perumpamaan bagi menjalankan 
syariat sebagaimana yang ditetapkan oleh Allah Taala. Justeru nas-nas al-Quran 
mempunyai panduan dalam setiap perkara dalam urusan kehidupan manusia sama ada 
yang berkait dengan ibadat, muamalat, politik, dan bidang-bidang lain termasuk 
perubatan. Kajian ini akan menganalisis kedudukan isu perubatan khasnya dalam 
penjagaan materniti dari perspektif al-Quran dan bagaimana konsep raf’u al-haraj dapat 
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diaplikasikan dalam mengelak kesukaran dan mafsadah dan seterusnya memastikan 
manfaat dan maslahah tercapai. 

Penjagaan Materniti Dari Perspektif Al-Quran 


Penjagaan materniti merujuk kepada suatu bentuk rawatan dan prosedur perubatan yang 
dijalankan ke atas wanita di sepanjang tempoh kehamilan (antenatal), semasa melahirkan 
anak dan beberapa tempoh tertentu selepas melahirkan (postpartum). Prosedur-prosedur 
seperti pemeriksaan abdomen semasa antenatal, prosedur ketika pengendalian kelahiran 
mengikut jenis kelahiran yang berlaku dan prosedur-prosedur lain yang berkaitan 
dilakukan bertujuan memastikan kesihatan wanita dan anak yang dikandunginya sentiasa 
berada di tahap yang optimum. 

Sehubungan dengan itu, penjagaan materniti ini merupakan sebahagian daripada langkah 
penjagaan kesihatan dan keselamatan wanita hamil dan bersalin yang mana sekiranya 
dilihat dari perspektif syarak berada di bawah tuntutan menjaga nyawa. Hal ini jelas 
apabila ulama menghuraikan maksud menjaga nyawa (Ibn A’syur, 2012) tersebut dengan 
beberapa indikator seperti mengambil rawatan (al-Khadimi, 2006), menjauhkan diri 
daripada dijangkiti penyakit dan menjaga pemakanan (al-Shatibi, 2012) sebagai langkah 
untuk memelihara nyawa.Maka secara tidak langsung menunjukkan kepada larangan 
melakukan perkara yang memudaratkan kesihatan sekalipun perkara tersebut termasuk 
dalam kategori ibadat seperti berpuasa yang boleh menjadikan kesihatan orang berpuasa 
tersebut makin teruk (Ibn Taymiyyah, 1997). 


Sehubungan dengan itu, tindakan membiarkan diri menuju ke arah kebinasaan 
(mafsadah) dengan tidak mengambil sebarang rawatan ketika sakit ataupun melakukan 
rawatan pencegahan seolah-olah sebagai tindakan orang yang menzalimi diri mereka 
sendiri sebagaimana yang dinyatakan oleh Ibnu Taymiyyah. Ia disifatkan sebagai zalim 
kerana meninggalkan perkara yang memberi manfaat kepada mereka dengan membiarkan 
mafsadah berlaku ke atas mereka (Ibn Taymiyyah, 1997). Pada masa yang sama terdapat 
larangan meletakkan diri ke dalam kebinasaan seperti yang dinyatakan dalam firman 
Allah Taala berikut; 





kdl,- 


II a ^ joI j I 'j gi’> 'i^ ■dJI Jaao ^3 I^ go 11 ^ 


) no 


Terjemahan: Dan belanjakanlah (harta bendamu) di jalan Allah, dan 
janganlah kamu menjatuhkan dirimu sendiri ke dalam kebinasaan, dan 
berbuat baiklah, Karena Sesungguhnya Allah menyukai orang-orang 
yang berbuat baik. 
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Sehubungan dengan itu, rawatan kesihatan yang berterusan bagi wanita di sepanjang 
tempoh kehamilan mereka sehingga selepas melahirkan anak merupakan salah satu 
langkah yang dianggap sebagai langkah dalam usaha menjaga nyawa dan keturunan 
seprti yang dituntut dalam maqasicl al-syari’ah^_0\eh itu perancangan dan pelan 
kesihatan yang dibuat oleh Kerajaan Malaysia amnya dan Kementerian Kesihatan 
Malaysia (KKM) khasnya dilihat sebagai satu wasilah merealisasikan maqasid tersebut. 


Usaha penjagaan materniti yang baik dan penambahbaikan kepada perkhidmatan ini 
melalui polisi kesihatan dan manual perubatan dapat menjurus kepada pencapaian 
objektif yang baik tersebut. Penerapan roh Islam ke dalam perkhidmatan matemiti selari 
dengan definisi perubatan Islam yang bermaksud suatu seni dan sains pembatan yang 
diaplikasikan oleh doktor Muslim dan pengamal pembatan yang lain dalam memberi 
khidmat kepada manusia berpandukan garis panduan al-Quran dan ajaran Rasulullah 
S.A.W. 

Persoalan Memelihara Maruah dan Hak Privasi Dalam Penjagaan Materniti 

Kepentingan menjaga kesihatan dan keselamatan wanita dan anak yang dikandunginya 
tidak menafikan keperluan memelihara maruah dan hak privasi mereka semasa prosedur 
rawatan dilakukan. Dalam penjagaan materniti terdapat beberapa prosedur yang berkait 
dengan persoalan menjaga maruah dan hak privasi wanita. Namun kajian ini hanya akan 
memfokuskan kepada persoalan gender ketika rawatan. Justifikasi kepada skop kajian ini 
adalah kerana penjagaan matemiti hanya fokus kepada penjagaan kesihatan wanita dan 
kebanyakannya melibatkan pendedahan aurat mereka seperti semasa pemeriksaan 
abdomen, pemeriksaan vagina dan ketika pengendalian proses bersalin. 

Pemeliharaan aspek maruah ( hifz al-‘ird ) dan privasi dalam penjagaan materniti 
merupakan salah satu wasilah kepada penyempurnaan aspek daruriyyat, hajiyyat dan 
tahsiniyyat dalam maqasid al-shari’ah. Maruah atau al-‘ird di dalam Bahasa Arab dan 
dignity mengikut Bahasa Inggeris bermaksud kemuliaan ( karamah ) (Samir Jad. 2008) 
dan kehormatan (al-Khudrawiy, Deeb. 1995). 

Perkataan al- ‘ird ini menunjukkan kepada sesuatu yang baik dan dimiliki oleh seseorang 
sebagai manusia serta dituntut agar memeliharanya selaras dengan maksudnya iaitu 
kemuliaan dan perlu dihormati. Dua elemen ini menggambarkan makna maruah dari 
sudut bahasanya iaitu kehormatan dan harga diri (Noresah bt. Baharom. 2015). Maka, 
tuntutan memelihara maruah ini merujuk kepada perintah memelihara ‘izz.ah (honor), 
karamah (nobility), qimah (value), sharf (distinction), dan fi'adilah (virtue) sehingga 
seseorang mempunyai harga diri dan berhak dihormati. Bersesuaian dengan maksudnya 
ini, maka syarak memasukkan keperluan hifz al- ‘ird (memelihara maruah) sebagai salah 
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satu objektif yang ingin dicapai di dalam macjasid al-syari’ah. Oleh itu, aspek-aspek ini 
juga mesti dijaga dalam penjagaan materniti selaras dengan tuntutan syarak. 

Namun, terdapat kesukaran dalam memastikan penjagaan maruah wanita dapat dilakukan 
secara maksimum dalam sesetengah prosedur materniti yang mereka lalui terutamanya 
semasa pemeriksaan vagina dan ketika melahirkan anak. Analisis kepada bentuk 
kesukaran dalam rawatan materniti dan inovasi dalam penyelesaiannya kini boleh 
diadaptasi daripada kefahaman terhadap nas-nas al-Quran yang mana menjadi sumber 
kepada keputusan sesuatu tindakan. 

Konsep Rafu al-haraj dan ideanya di dalam al-Quran 

Raf’u al-haraj bermaksud mengelak setiap perkara yang membawa kepada kesukaran 
(masyaqqah ) yang bertambah sama ada pada tubuh badan atau harta, sama ada pada masa 
semasa ataupun pada masa akan dating (Umar ‘Abd al-Lah Kamil, 2000). Masyaqqah yang 
dibolehkan menerima rukhsah terbatas kepada masyaqqah yang diiktiraf syarak sahaja. 
Kesukaran yang dihadapi memerlukan kelonggaran bagi mencapai macjasid al-syari’ah. 
Hal ini bertepatan dengan asas Islam itu sendiri yang tertegak berdasarkan prinsip-prinsip 
cd-taysir (meringankan), al-samahah (toleran) dan raf’u al-haraj wa al-masyacjqah 
(menghilangkan kesulitan dan kesukaran) (Al-Zuhayli, Wahbah. 1979).Perbahasan 
tentang pengambilan rukhsah bagi merealisasikan konsep raf’u al-haraj selaras dengan 
pendekatan ulama dalam membenarkan membuat perkara yang dilarang atau 
meninggalkan perkara yang diwajibkan sebagaimana darurat boleh melahirkan hukum 
harus dan wajib pada ketetapan sesuatu hokum (Al-Zuhayli, Wahbah. 1979). 

Kebenaran dan keharusan ini adalah bertujuan mencapai objektif raf-u cd-haraj dan 
bukannya menunjukkan kepada suatu pilihan ke atas mukalaf untuk melakukannya atau 
tidak (Al-Juwayni, 1996). Maka raf-u cd-haraj yang terdapat di dalam pengambilan 
rukhsah merupakan suatu hak bagi setiap Muslim kerana hanya individu yang berkenaan 
sahaja mengetahui apa yang dapat memenuhi hajatnya atau kadar yang memenuhi situasi 
darurat yang dialami (Abd al-Halim ‘Uwaiys, 2005). Sehubungan dengan itu, perbezaan 
keperluan mengambil rukhsah ini perlu bergantung kepada satu standard tertentu dan 
bertepatan dengan tuntutan al-Quran. 

Terdapat beberapa elemen di dalam al-Quran yang menunjukkan kepada tuntutan 
mengangkat kesukaran ( raf’u al-haraj) dan penyelesaiannya dalam konteks penjagaan 
maruah dalam rawatan matemiti. Pendekatan al-Quran tersebut adalah seperti berikut; 

i. Pensyariatan hukum kelonggaran ( rukhsah ) 

Ayat-ayat al-Quran menerangkan tentang syariat dalam bentuk hukum asal 
(‘azimah) untuk dilaksanakan oleh semua mukalaf. Namun dalam keadaan yang 
sukar melaksanakannya, didatangkan pula ayat-ayat yang berkaitan tetapi dalam 
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bentuk suatu kelonggaran. Pengecualian daripada hukum asal kepada hukum 
rukhsah ini bertujuan mengangkat kesukaran tersebut. Sebagai contoh, nas 
berkaitan dengan keharusan berbika puasa di bulan Ramadhan kerana sakit dan 
ketika bermusafir. Allah berfirman; 


jal als iijkS jjjjjl 'f~\ |»IjI (Js liaj y> JjlS" 1O.J3.XJJJ> Lalj! 


U£ 


O^j-aj (oJjS" oJ \y>ysj j4" 3^ btP" 


Maksudnya: Maka barangsiapa cliantara kamu ada yang sakit atau 
dalam perjalanan (lalu ia berbuka), Maka (wajiblah baginya berpuasa) 
sebanyak hari yang ditinggalkan itu pada hari-hari yang lain. 


Kesukaran untuk melaksanakan ibadat puasa dalam kedua-dua situasi ini 
membawa kepada pengecualian berpuasa bagi merealisasikan konsep rafu al- 
haraj tersebut. Pensyariatan hukum kelonggaran atau rukhsah adalah bertujuan 
mengangkat kesukaran sebagaimana pendapat yang diketengahkan oleh al- 
Syatibi. Ayat 106 surah al-Nahl berikut juga menggunakan pendekatan yang 
sama; 




c IjjOa 3 4H33 bf\ "^! .jU^jj Ssu o- 4 ‘CULj jJjS” ya 

^ ^ ^ olli (4J3 A)\ -r? 


Maksudnya: Barang siapa yang kajir kepada Allah sesudah dia beriman 
(Dia mendapat kemurkaan Allah), kecuali orang yang dipaksa kafir 
padahcd hatinya tetap tenang clalam beriman (Dia tidak berdosa), akan 
tetapi orang yang melapangkan dadanya untuk kekajiran, Maka kemurkaan 
Allah menimpanya dan baginya azab yang besar. 

ii. Penafian adanya kesalahan (najy al-junah) 


Sesuatu perkara yang dituntut melakukannya mesti dilakukan mengikut 
sebagaimana di dalam syariat tersebut. Dalam situasi terdapatnya kesukaran dan 
akan timbul sesuatu kemudaratan, Allah menurunkan nas yang lain bertujuan 
mengangkat kemudaratan tersebut sebagaimana yang ditetapkan dalam maqasid 
al-syanah. Maka pendekatan yang mengharuskan perkara yang sebaliknya 
digunakan di dalam al-Quran supaya kesukaran tersebut dapat dihindari. Allah 
Taala berfirman di dalam ayat 101 surah al-Nisa’ ; 
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ijj o' jj S^lLajI j-a ljj^^ x a. t jl ^Us- Chh ^ 9 ijk | 
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Maksudnya: Dan apabila kamu bepergian cli muka bumi, maka tidaklah 
mengapa kamu menqasar sembahyangmu, jika kamu takut diserang 
orang-orang kajir. Sesungguhnya orang-orang kafir itu adalah musuh 
yang nyata bagimu. 


Kebenaran memendekkan bilangan rakaat sembahyang daripada empat kepada 
dua rakaat semasa bermusafir berdasarkan ayat di atas tidak menjadi suatu 
kesalahan kerana wujudnya al-haraj. Maka ia akan lebih memudahkan mukalaf 
melakukan solat ketika bermusafir dan semasa mengalami kesukaran-kesukaran 
lain juga. 


iii. Penafian dosa dalam perbuatan (najy al-ithm) 

Penafian dosa {najy al-ithm ) bermaksud sesuatu perbuatan itu jika dilakukan tidak 
dianggap seseorang itu melakukan perkara yang berdosa. Dalam perbincangan 
tentang rafu al-haraj ini pendekatan ini digunakan apabila nas al-Quran 
menafikan sesuatu perkara yang ditegah pada asalnya, namun boleh dilakukan dan 
tidak pula dianggap sebagai berdosa apabila tegahan asal tadi menyukarkan 
mukalaf dan memudaratkan diri mereka. Sebagai contoh Allah berfirman di dalam 
ayat 173 surah al-Baqarah berikut; 


£, , { ’ - , ’ 

■cJLs jvJ 'jil ^ 'yS. dJLlT yJd d-J Jji! jJjJLst)! ^SeJ^ jaLkjl ^ djUjjI LjjJ 


wr 




kill 


Maksudnya: Sesungguhnya Allah Hanya mengharamkan bagimu bangkai, 
darah, daging babi, dan binatang yang (ketika disembelih) disebut (nama) 
selain Allah[108j. tetapi barang siapa dalam keadaan terpaksa 
(memakannya) sedang dia tidak menginginkannya dan tidak (pula) 
melampaui batas, Maka tidak ada dosa baginya. Sesungguhnya Allah Maha 
Pengampun lagi Maha Penyayang. 

iv. Pendekatan memudahkan ( al-taysir ) dan ( al-takhfif) 

Al-taysir dan al-takhfif merupakan dua pendekatan dalam pensyariatan hukum 
yang mana secara langsung menunjukkan kepada matlamat untuk memudahkan 
dan meringankan. Secara tidak langsung ia membawa kepada objektif 
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mengangkat kesukaran dan kesempitan. Ayat al-Quran jelas menerangkan konsep 
ini melalui ayat 280 surah al-Baqarah berikut; 


Y A * 



Maksudnya: Dan jika (orang yang berhutang itu) dalam kesukaran, Maka 
berilah tangguh sampai dia berkelapangan. 


Inspirasi konsep rafu al-haraj daripada al-Quran 

Berdasarkan kepada elemen-elemen di atas, maka satu kerangka bentuk konsep raf u al- 
haraj berikut boleh digunakan bagi menyelesaikan kesukaran yang dihadapi ketika 
menjalankan prosedur materniti. 

i. Wajib melaksanakan suruhan dan tegahan dalam keadaan biasa 

Kelonggaran hanya diberi berdasarkan wujudnya kesukaran ( al-haraj ). Justeru, 
dalam keadaan biasa tanpa sesuatu yang menyukarkan, maka hukum asal 
dikekalkan sama ada dalam bentuk perintah ataupun tegahan. 

Di dalam prosedur rawatan matemiti, kesukaran menjaga aurat dan privasi mereka 
bergantung kepada keperluan setiap prosedur yang dijalankan sama ada di tahap 
hajah ataupun darurah. Hukum membuka aurat semasa prosedur yang tidak 
berkait dengan keperluan penjagaan materniti seperti melakukan pemeriksaan 
vagina semasa lawatan ke klinik untuk mendapatkan penjagaan antenatal dan 
tiada sebarang indikasi kepada prosedur ini. Oleh itu, hukum asal melihat dan 
menyentuh vagina itu kekal. 

ii. Mencapai objektif syarak lebih utama berbanding meninggalkan tegahan 
sekiranya dengan meninggalkannya akan memudaratkan 

Sebagaimana di sebalik perintah dan tegahan bertujuan mencapai maqasid al- 
syari’ah begitu juga matlamat ini diutamakan apabila timbul konflik di antara 
mengikut hukum asal atau meninggalkannya untuk mencapai objektif. Maka 
dalam situasi begini, keperluan memenuhi maqasidal-syari’ah diutamakan. 

Di dalam prosedur pengendalian kelahiran, seorang doktor ataupun bidan mesti 
menyentuh dan melihat kepada aurat pesakit bagi mengenal pasti perkembangan 
proses kelahiran sedangkan menyentuh dan melihat aurat adalah haram. Oleh itu, 
memastikan proses kelahiran berjalan dengan lancar lebih utama berbanding 
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tuntutan memelihara aurat ketika wujud kesukaran bagi mencapai objektif 
tersebut. 

iii. Kelonggaran melakukan perkara yang ditegah bagi mencapai objektif syarak perlu 
mengikut batasan dan had yang diperlukan sahaja. 

Ayat-ayat al-Quran yang menaskan tentang konsep raf’u al-haraj juga ada 
meletakkan batas bagi keharusan mengambil konsep-konsep tersebut. Sebagai 
contoh, ayat yang membenarkan memakan bangkai ketika darurat turut 
menetapkan agar tidak berlebih-lebih dalam memakannya dengan cukup sekadar 
dapat menghilangkan situasi darurat tersebut sahaja. Maka, konsep ini menjadi 
panduan di dalam mengaplikasikan situasi yang sama ke atas permasalahan 
hukum yang lain. Sekiranya membuka aurat dibenarkan kerana justifikasi 
keperluan perubatan, maka ia hanya boleh dibuka sekadar cukup untuk 
memudahkan dan mengangkat kesukaran dalam menjalankan prosedur tersebut. 
Oleh itu, langkah-langkah tertentu wajar difikirkan agar konsep ini ( raf’u al- 
haraj ) dapat diamalkan sebagaimana yang digariskan oleh al-Quran. 

Perkara-perkara yang dinyatakan di atas merumuskan bahawa al-Quran mempunyai garis 
panduan dalam pelaksanaan sesuatu perkara ketika wujudnya masyaqqah. Sehubungan 
dengan itu konsep ini memberi inspirasi kepada langkah-langkah ke arah mencapai 
objektif memelihara maruah dalam penjagaan materniti sebagaimana yang menjadi salah 
satu keperluan daruriyyat. 

Inovasi dalam penjagaan maruah dan privasi pesakit berdasarkan konsep raf’u al- 
haraj 

Penjagaan maruah dan privasi yang dimaksudkan dalam kajian ini ialah memelihara aurat 
pesakit dari aspek melihat dan menyentuhnya. Ayat-ayat yang menunjukkan kepada 
konsep raf’u al-haraj menjadi panduan kepada langkah-langkah untuk meminimumkan 
pendedahan aurat pesakit dan mengikut kadar yang diperlukan sahaja. Sehubungan 
dengan itu, kefahaman terhadap konsep al-haraj ini membawa kepada penyelesaian 
kepada konflik di antara kesukaran dalam menjaga aurat semasa rawatan dan keperluan 
rawatan untuk menyelamatkan nyawa. 

Perkembangan semasa dalam penjagaan materniti memperlihatkan inovasi rekaan 
pakaian untuk digunakan semasa prosedur tertentu dalam materniti terutama semasa 
proses kelahiran. Maka, ia dilihat sebagai satu inovasi dalam perkhidmatan matemiti 
yang memenuhi tuntutan raf’u al-haraj ini. Di Malaysia, tiada pakaian khusus untuk 
digunakan oleh wanita semasa melahirkan anak. Pakaian yang digunakan adalah pakaian 
yang disediakan di dalam wad. Semasa pengendalian kelahiran, pendedahan aurat tidak 
dapat dielakkan. Namun, berdasarkan kepada konsep raf’u al-haraj, hanya bahagian 
tertentu sahaja diperlukan untuk dibuka bagi menjalankan prosedur menyambut kelahiran 
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sedangkan bahagian yang lain tidak terlibat. Hal ini tidak bertepatan dengan konsep 
pemberian rukhsah untuk mengangkat kesukaran. 

Secara umumnya haram mendedahkan aurat dan wajib ditutup dari pandangan ajnabi ( 
Abd al-Karim Zaydan, 1996). Namun begitu, ulama mengharuskan aurat dibuka 
sekiranya wujud keperluan dalam rawatan dan perubatan sama ada keperluan itu berada 
di tahap clarurah ataupun hajah , 166 Maka tujuan rukhsah ini diberikan adalah bagi 
memastikan prosedur rawatan dapat dilakukan dengan mudah dan mencapai matlamatnya 
mengikut indikasi perubatan. Dalam situasi ini, keperluan menjaga nyawa adalah 
diutamakan berbanding menjaga aurat mereka kerana meninggalkan penjagaan aurat 
lebih kecil mudaratnya berbanding membiarkan nyawa terancam dengan mengabaikan 
rawatan tertentu. Oleh itu, dibenarkan melihat aurat sekalipun pada faraj seperti semasa 
mengendalikan kelahiran sekiranya untuk menyelamatkan nyawasebagaimana yang 
dijelaskan oleh Fuqaha’ Hanabilah (al-Bahuti, 1982) dan Ja’fariyyah (Abu al-Qasim, 
1969) bahkan menjadi wajib mengikut pandangan ulama 167 . 

Oleh itu, elemen-elemen al-rukhsah, al-taysir, al-takhfif yang terdapat di dalam al-Quran 
yang dibincangkan sebelum ini membawa kepada makna kebenaran mendedahkan aurat 
semasa prosedur materniti. Manakala penetapan batas keharusan pula menunjukkan 
kepada adanya limitasi di sebalik kebenaran tersebut. Justeru masalah penjagaan aurat 
semasa prosedur materniti seperti pengendalian kelahiran dapat diatasi dengan rekaan 
pakaian khusus yang dapat menutup bahagian aurat yang tidak terlibat dengan prosedur 
yang dilakukan. 

Dalam prosedur kelahiran normal (E. Dorsey Smith, 1982) 168 hanya kawasan perineum 
diperlukan untuk dibuka. Maka, bahagian-bahagian lain seperti paha, betis dan lutut yang 
tidak terlibat adalah wajib ditutup. Sehubungan dengan itu inovasi rekaan seluar bersalin 
kini menepati keperluan tersebut dan telah mengambil kira tuntutan nas al-Quran tadi. 

166 ‘Abd al-Latif bin Yusuf al-Baghdadiy, AI-Tib min al-Kitabwa al-Sunnah (Beirut: Dar al-Ma’rifah, 
1986), 193, ‘Abd al-Rahmanlbn Muhammad ‘Awd al-Jaziri, Kitab al-Fiqh ‘ala al-Madhahib al-Arba’ah 
(Beirut: Dar thya’ al-Turath al-‘Arabiy, t.t.), 1: 175, AbiZakariyaMahy al-Din IbnSharf al-Nawawi, Kitab 
al-Majmu’ Sharh al-Muhadhdhab (Jeddah: Maktabah al-Irsyad, t.t.), 3:170, Ahmad Ibnldris al-Qarrafi, Al- 
Dhakirah (Beirut: Dar al-Gharab al-Islami, 1994), 2: 191 danWahbah al-Zuhayli, Al-Fiqh al- 
IslamiywaAdillatuhu (Damshiq: Dar al-Fikr, 1996), 745. 

167 Syams al-Din Muhammad bin Abi al-‘Abbas bin HamzahlbnSyihab al-Din al-Ramli, Nihayah al- 
MuhtajilaSharh al-Minhaj (t.p: MaktabahwaMatba’ah Mustafa al-Babi al-Halabi, 1967), 193 danSyams al- 
Din Muhammad Ibn Ahmad al-Khatib al-Sharbini, Al-lqna’ fi Hal Alfaz Abu Syuja’ (Beirut: Dar al-Khayr, 
1996), 133. 

168 Kelahiran normal ialahkelahirancukupbulan (biasanya di antaramingguke 39 hinggamingguke 41 
kehamilan) melalui vagina yang didahuluidengankepalabayi ( vertek ) 

dantanpamenggunakansebaranginstrumentasi.Lihat E. Dorsey Smith, Abortion: Health Care Perspectives 
(Tt.tp: t.p, 1982), 132. dan Gloria Hoffmann Wold, Contemporary Maternity Nursing (St. Louis.Missouri 
63146: Mosby, 1997), 176. 
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Bagi kelahiran tidak normal 169 pula, keperluan membuka auratnya adalah sama bagi 
kelahiran vagina dengan bantuan alat seperti forsep dan vakum. Namun bagi jenis 
kelahiran secara cesarean, yang melibatkan hirisan pada abdomen dilakukan, maka 
inovasi pada rekaan pakaian bersalin sedia ada perlu ditambah baik dengan mengambil 
kira saiz bukaan yang lebih besar pada bahagian depan rekaan tersebut. 

Keadaan yang dinyatakan di atas membawa kepada rekaan pakaian bersalin yang mesra 
aurat. Produk Mamapride yang sudah dipasarkan di pasaran sekarang dilihat sebagai satu 
inovasi dalam memenuhi tuntutan penjagaan maruah pesakit dengan mengambil kira 
elemen-elemen yang dinyatakan di dalam al-Quran bagi mengangkat kesukaran. 
Penggunaan seluar ini membenarkan hanya bahagian yang diperlukan sahaja dibuka 
semasa mengendalikan prosedur materniti seperti pemeriksaan vagina dan ketika 
bersalin. Bahagian lain akan ditutup sehingga prosedur selesai. 


Kesukaran dalam menutup aurat diatasi dengan menggunakan seluar yang menutup 
bahagian yang tidak diperlukan. Namun begitu pada masa yang sama rekaan ini turut 
meraikan keperluan perubatan seperti dibuat bukaan untuk prosedur suntikan ubat bagi 
mengecutkan rahim. Tegasnya ia suatu inovasi yang menyokong kepada keperluan 
memenuhi salah satu keperluan claruriyyat iaitu menjaga maruah. 

Kesimpulan 

Konsep raf’u al-haraj sebagaimana yang dinaskan di dalam al-Quran difahami daripada 
pendekatan al-rukhsah, al-taysir, al-takhfif, nafy al-junah dan najy al-ithm dalam 
pensyariatan hukum syarak. Elemen-elemen ini menjadi inspirasi dan garis panduan 
umum kepada inovasi dalam memenuhi tuntutan ini memelihara maruah dan privasi 
pesakit dalam penjagaan materniti. Rekaan pakaian khusus untuk digunakan semasa 
melahirkan anak memenuhi tuntutan mengambil hukum rukhsah membuka aurat sekadar 
yang diperlukan sahaja. Bahagian depan seluar (bahagian perineum) mempunyai bukaan 
berbentuk heksagon bagi memudahkan pengendalian kelahiran. Maka konsep raf’u al- 
haraj juga dapat diaplikasikan dalam prosedur ini dan memudahkan pihak yang terlibat 
seperti doktor dan jururawat. 


169 Kelahiransecarabersalin vagina denganbantuanalatsepertiforsepdanvakumdanbersalinsecarapembedahan 
cesarean (CS). 
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PETUNJUK QURAN DAN SUNNAH TERHADAPIDENTITI MAKHLUK 
PURBA: ULASAN KEPADA TEORI DARWIN 


Mohd Zohdi Mohd Amin, 

Fakulti Pengajian Quran dan Sunnah, 

Universiti Sains Islam Malaysia. 
zohdi @ usim. edu. my 

Teori Darwin yang mendakwa bahawa asal usul manusia berasal dari sejenis 
Chimpanzee disangkal oleh banyak pihak, khususnya dari umat Islam. Teori 
ini di anggap bertentangan dengan ajaran Islam yang dengan jelas 
mengatakan bahawa asal usul manusia daripada Adam a.s. Berdasarkan 
kepada petunjuk Quran dan Sunnah, Nabi Adam a.s tidak dicipta melalui 
proses evolusi dan tidak hidup secara primitif. Justeru itu, timbul persoalan 
tentang identiti sebenar makhluk primitif yang ditemui kesan peninggalannya 
yang dianggarkan berusia lebih 1 juta tahun, sekiranya ia bukannya dari 
golongan manusia. Melalui kajian kualitatif terhadap petunjuk Quran dan 
Sunnah, dapat dikenal pasti sebelum manusia pertama dicipta bumi didiami 
oleh makhluk jin. Jin terdiri daripada 3 jenis yang berbeza bentuk fizikalnya. 

Salah satu jenis jin mempunyai sangat banyak persamaan dengan manusia 
dari sudut bentuk fizikal dan cara hidup. Sebahagian jin mempunyai tubuh 
fizikal yang zahir dan ada jin dalam bentuk anjing dan ular. Berdasarkan 
kepada bukti yang terdapat dalam Quran dan Sunnah dapat dibuat kesimpulan 
bahawa makhluk purba yang hidup secara primitif bukan manusia tetapi 
adalah dari kalangan jin yang mempunyai fizikal yang begitu mirip kepada 
manusia. 

Pendahuluan 

Masyarakat barat berjaya mencapai kemajuan dalam bidang sains setelah berjaya 
membebaskan diri mereka daripada kongkongan fahaman agama Kristian dengan 
mengamalkan konsep sekularisme. Ia memberi kebebasan berfikir tanpa batasan. 
Hasilnya muncul percanggahan ketara di antara sains dan agama. Salah satu isu besar 
ialah teori asal usul kejadian manusia seperti Teori Darwin yang diperkenalkan oleh 
Charles Robert Darwin (1809-1882 Masihi) seorang pakar biologi dari England. Teori ini 
bukan sahaja bercanggah dengan ajaran agama Kristian, bahkan bertentangan dengan 
ajaran agama Islam. Walaupun teori ini mendapat kritikan oleh umat Islam dan juga oleh 
pakar dalam bidang sains sendiri, namun ianya masih terdapat di dalam buku sukatan 
sains moden. 
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Pertikaian Terhadap Teori Darwin 

Teori Darwin ini merujuk kepada dakwaan Charles Robert Darwin di dalam bukunya 
yang bertajuk The Origin of Species by Means of Natural Selection pada tahun 1859. 
Beliau mendakwa bahawa kesemua makhluk hidup, sama ada manusia ataupun haiwan, 
berasal daripada keturunan yang sama ( common ancestor). Keturunan yang awal ini 
kemudiannya berubah dari satu tahap ke tahap yang lain demi menyesuaikan diri dengan 
keadaan dan persekitaran yang sentiasa berubah. Perubahan demi perubahan yang 
memakan masa jutaan tahun menghasilkan, makhluk yang kompleks yang bemama 
manusia. Perubahan dan penyesuaian ini dikenali dengan proses evolusi. 

Isu paling kontroversi berkaitan dengan teori Darwin ialah dakwaan bahawa 
manusia moden berevolusi dari sejenis makhluk yang mirip kera. Proses evolusi ini 
dikatakan bermula dari 5 atau 6 juta tahun yang lalu. Manusia dikatakan berasal dari 
kelompok Australopithecus, yang bererti "kera dari sclatan". Australophitecas, adalah 
jenis kera purba yang telah pupus. Darwin sendiri tidak begitu yakin dengan teori yang 
dikemukakan. Ini berdasarkan kenyataan beliau di dalam bukunya yang bertajuk The 
Origin of Species beliau berkata: 

"Jika makhluk berubah dari satu spesies ke spesies yang lain, mengapa tidak 
ditemui spesies yang pertengahan itu ( transitional forms)l Mengapa kehidupan 
wujud dalam keadaan teratur dan tidak kelam - kabut? Mengapa makhluk 
penghubung antara satu spesies dengan spesies yang lain tidak wujud? Perkara 

170 

inilah yang memeningkan kepala ku selama ini!" 

Kenyataannya ini bermakna, sekiranya teori ini benar, sudah pasti wujudnya 
banyak makhluk yang berbentuk separuh binatang separuh manusia, bahkan akan wujud 
binatang yang mempunyai ciri separuh haiwan laut dan separuh haiwan darat. Kewujudan 
burung yang separuh tubuhnya haiwan biasa. Kebenaran teori evolusi ini memerlukan 
pembuktian wujudnya makhluk yang disifatkan tersebut. Namun makhluk seumpama itu 
tidak ditemui sehingga ke hingga ke hari ini. 

Teori ini mendapat kritikan dan pertikaian oleh beberapa pakar sains yang lain, 
sebagai contoh Dr. Lee Spetner (1998) dari Universiti Johns Hopkins dan Institut 
Weizman. Menurut kajian beliau berkenaan proses mutasi di peringkat molekul selama 
bertahun-tahun lamanya, beliau mendapati proses mutasi mengurang dan bukan 
menambah maklumat genetik. Ini bermakna proses mutasi menyebabkan kecacatan dan 
bukannya kesempumaan. Selain itu Sir Francis Crick (1982) seorang saintis yang 
pemah dianugerahkan hadiah Nobel kerana menemui struktur DNA, melalui kajian 

170 Chares Darwin. 1909. The origin ofspecies. New York: P F Collier. hlm. 22 

171 Lee M. Spetner, 1998, Not by Chance, Shattering the Modern Theory of Evolution, New York: The 
Judaica Press. hlm. 172 
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beliau terhadap DNA menyangkal teori Darwin. Teori ini di anggap tidak berasas di 
sudut sains. Proses kejadian yang berlaku secara kebetulan ia adalah sesuatu yang 

172 

mustahil. 


Artikel ini tidak bertujuan untuk membahaskan dari sudut kepalsuan teori ini 
secara khusus. Memadailah menyatakan beberapa pertikaian dan keraguan pakar sains 
terhadap teori ini. Meskipun teori Darwin ini, di sangkal oleh banyak pihak khususnya 
oleh umat Islam kerana bercanggah dengan petunjuk Quran dan hadis, namun masih 
ramai di kalangan umat Islam yang masih dipengaruhi oleh sebahagian kepercayaan yang 
berkaitan dengan teori Darwin ini. Kepercayaan yang dimaksudkan ialah berkaitan 
dengan kewujudan kehidupan manusia purba yang hidup secara primitif. Artikel ini akan 
membincangkan secara khusus tentang dakwaan wujudnya manusia purba yang hidup 
secara primitif berdasarkan panduan Quran dan Sunnah. 

Kehidupan Manusia Purba Menurut Penilaian Quran Dan Sunnah 

Kita dapati di dalam buku sejarah di sekolah dan pusat pengajian tinggi masih terdapat 
kenyataan yang menunjukkan bahawa manusia purba yang hidup jutaan tahun lalu hidup 
secara primitif dan kuno. Dakwaan ini disokong dengan bukti penemuan lokasi 
kehidupan purba berserta peralatan atau kelengkapan harian mereka yang di anggarkan 
bemsia lebih 1 juta tahun S.M. Manusia purba ini digambarkan dengan kehidupan 
manusia yang jahil dan tinggal di dalam gua dalam keadaan yang daif, tidak berpakaian 
lengkap, memburu secara primitif. Mereka memakan daging mentah tidak bermasak dan 
memakan buah-buahan hutan mirip kepada kehidupan haiwan. 


Berbeza dengan petunjuk Quran yang menggambarkan bahawa manusia pertama 
adalah Adam a.s. yang dicipta daripada tanah. 173 Adam a.s dicipta dengan sifat yang 
sempurna 174 dalam betuk manusia sebagaimana di dijelaskan oleh hadis yang 


diriwayatkan oleh al-Bukhari (256H) bahawa Rasulullah s.a.w bersabda: 


4JJ! (3^ kJh! 


y-) Q l ) 


fft\( 


Maksudnya: “Allah mencipta Adam (a.s) dalam bentuknya (semasa ia dijadikan, 
tanpa proses pembesaran 1 ), ketinggiannya (60) enam puluh hasta (manusia yang 
normal)...maka berterusan setelah itu saiz kejadian menjadi semakin berkurangan 

175 

(semakin rendah) sehingga sekarang”. 


172 Francis Crick, 1981. Life Itself; Its Origin and Nature, New York, Simon and Schuster. hlm. 51-52. 

173 Quran. Al-Hijr, 15: 26 

174 Quran. Al-Tin, 95:4 

177 Hadis riwayat al-Bukhari, Kitab al-lsti’dhan, Bab (A-4' no. Hadis 2841). Lihat: al-Bukhari, Sahih 
al-Bukhari, j.4, 2183. 
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Hadis ini dengan jelas menunjukkan bahawa Adam a.s dijadikan tanpa melalui 
proses evolusi sebagaimana didakwa oleh teori Darwin. Dengan kata lain, manusia 
pertama tidak melalui proses perubahan bentuk daripada bentuk kera (Australopithecus) 
kepada bentuk manusia. Bahkan Adam a.s yang merupakan makhluk manusia 
pertama, dijadikan terus lengkap dan sempurna dalam bentuk manusia yang ada pada 
hari ini. Bahkan tubuhnya sepuluh kali ganda saiz manusia biasa. Setelah itu saiz manusia 
pada generasi yang berikutnya menjadi semakin mengecil hinggalah kepada saiz manusia 
yang ada pada hari ini. 

Quran juga menjelaskan bahawa manusia pertama iaitu Adam a.s mempunyai 
ilmu pengetahuan yang cukup lengkap, bahkan mengatasi pengetahuan para malaikat. 176 
Kenyataan ini menyangkal tentang tanggapan bahawa manusia terawal hidup dalam 
keadaan primitif. Terdapat beberapa hadis Nabi s.a.w yang diriwayatkan oleh Ibn Jarir al- 
Tabari dan Ibn Abi Hatim melalui sanad yang jayyicl bahawa anak kepada Nabi Adam a.s 
bemama Habil merupakan seorang petani yang menggunakan alat bajak dan Qabil pula 
seorang penggembala ternakan. Dengan itu menolak dakwaan bahawa manusia terawal 
hidup dalam keadaan primitif. Selain itu, banyak penemuan binaan yang dibina atau 
ciptaan oleh umat terdahulu jauh terkedepan dari sudut kejuruteraannya. Mustahil dibina 
oleh umat manusia yang disifatkan sebagai primitif. 

Hakikat Kehidupan Purba Menurut Quran 

Berdasarkan kepada perbincangan sebelum ini, terbukti bahawa manusia terawal tidak 
hidup dalam keadaan primitif. Justeru itu, bahagian ini bakal merungkai persoalan 
berhubung hakikat sebenar makhluk purba yang dikatakan hidup secara primitif. Bagi 
menjawab persoalan tersebut, Quran dan Sunnah menjadi rujukan yang paling boleh 
dipercayai dan dijadikan sandaran. Quran menjelaskan bahawa Adam a.s merupakan 
khalifah yang dicipta khusus untuk mendiami bumi. Ianya merujuk kepada Firman Allah 
s.w.t: 

ijj Jii jj 45oLJJ Jp \c> 

Maksudnya: Ingatlah ketika Tuhan mu berfirman kepada Para Malaikat: 

17R 

"Sesungguhnya Aku hendak menjadikan seorang khalifah di muka bumi." 

Menurut pengarang Mukhtar al-Sihah: Perkataan “khalifah” di dalam bahasa 
arab berasal dari perkataan (dill) yang membawa dua makna, pertama: “ yang clatang 
selepas ”, keduanya u yang mengganti sebagai ketua ”. 179 Menurut al-Raghib, penggantian 
ini boleh berlaku dengan sebab kelemahan yang diganti atau disebabkan ketiadaannya. 


Quran, al-Baqarah, 3:31-33 

Ibn Kathir, lsma'il. 1994. Tafsir al-Quran al-'Azim. Riyad: Dar al-Salam, j.3, h. 81 
Qnran, al-Baqarah. 2:30 

Al-Razi, Muhammad bin Abu Bakar. 1999. Mukhtar al-Sihah. Beirut: al-Maktabah al-Asriyyah. 
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1 RO 

dengan perkataan yang lain bermaksud “pengganti”. Perkataan “khilafah” pula 

181 

memberi pengertian “sebahagian yang datang setelah sebahagian yang lain.” Ini 
menunjukkan bahawa manusia merupakan “penguasa yang menjadi pengganti”. ‘ 
Berdasarkan kepada perkataan “khalifah” yang terdapat di dalam ayat di atas dapat 
difahami bahawa manusia merupakan “penguasa yang mewakili” dan juga “penguasa 
yang menggantikan” penguasa sebelumnya. 

Tidak timbul persoalan bagi pengertian “penguasa yang mewakili”. Boleh 
ditafsirkan sebagai “mewakili penguasa yang mutlak, iaitu Allah s.w.t”. Namun jika di 
ambil dengan pengertian kedua, bermakna wujudnya pihak penguasa di bumi yang 
‘diganti’ oleh Adam a.s. Justeru itu, Suatu persoalan yang perlukan penjelasan “apakah 
makhluk terawal yang digantikan oleh manusia?”. Dari satu sudut yang lain, dapat 
difahami bahawa manusia bukan penghuni pertama bagi bumi. Bahkan ada sesuatu 
sebelumnya. Justeru itu, dapat disimpulkan bahawa manusia merupakan makhluk yang 
menggantikan makhluk sebelumnya. 


Menjawab persoalan ini, Quran ada memberi petunjuk kepada keadaan ini, iaitu 
melalui Firma Allah s.w.t: 



aSCjILJJ (jl L>- jI °\~j^ Ls Jxjf-\ l_. ujl 


Maksudnya Dan [ingatlah] ketika Tuhan mu berfirman kepada Malaikat; 
"Sesungguhnya Aku hendak menjadikan seorang khalifah di bumi". mereka 
bertanya [tentang hikmat ketetapan Tuhan itu Dengan berkata]: "Adakah Engkau 
[Ya Tuhan kami] hendak menjadikan di bumi itu orang yang akan membuat 
bencana dan menumpahkan darah [berbunuh-bunuhan], padahal kami sentiasa 
bertasbih dengan memuji Mu dan mensucikan Mu?". Tuhan berfirman: 
"Sesungguhnya Aku mengetahui akan apa yang kamu tidak mengetahuinya". 184 


Di sebalik persoalan para malaikat itu tentang khalifah baru yang mahu Allah 
ciptakan, ianya dapat menggambarkan sikap penghuni sebelum Adam. Iaitu sikap 
melakukan kerosakan dan menumpahkan darah. Lantaran itu, diminta penjelasan oleh 
para malaikat adakah khalifah yang baru ini akan mengikut sikap makhluk yang 
sebelumnya. Keadaan ini selari dengan tafsiran yang dikemukakan oleh Ibn Abbas (68H) 
terhadap ayat ini sebagaimana diriwayatkan oleh al-Hakim, Ibn ‘Abbas r.a, katanya: 

180 Al-Raghib, al-Husain Bin Muhammad Asfahani. (1998) Mu’jam Mufradat alfa zal-Qur’an. Beirut: Dar 
al-Kutub al-Ilmiyyah. 

181 Al-Jurjani, Ali bin Muhammad. 1983. Al-Ta ’rifat. Beirut: Dar al-Kutub al-Ilmiyyah. 

182 Ibrahim et al. ,al-Mu]am al-Wasit, 251. 

183 Lihat: al-Tabari, Tafsir al-Tabari, j.l, 287-288. 

184 Syeikh Abdullah Basmeih, Tafsir Pimpinan ar-Rahman, 16. 
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:ljJLl iAJuAs» (jisjYl (j jl} ‘Jjl JLs iJL>l LJl>jij jl J^s 4 jlsJI ya j»j} <i)l ^j>I J-aJ 

.(jLstJI jJLj (»l-t (jaJL; (jliej jl jj- 3 Ljj jlSl JLSj {iLajJI J1 a J<l 1 j Ljj J-mlAj j-a Ljj (JjlJcJI 
JjLi U* 186 {l^i l-^>9 (_jjtj*e_il} 4_UI ^JLii LjJ-S t^LouJI I \^jJLuJb\^ 

{(jjJJuLj V La jO-Ltl (_,il} :<JJl JLis :Jli ‘ijjLaJI jJJ (jj?JI JJLlIjI 


188 187, 


Maksudnya: “Allah telah mengeluarkan Adam daripada Syurga sebelum ia 
dimasuki oleh sesiapa. Allah berfirman: [maksudnya][[Aku menjadikan khalifah 
di bumi. Mereka [iaitu Malaikat] berkata: Adakah Engkau [tuhan] menjadikan di 
bumi individu yang akan melakukan kerosakan dan menumpahkan darah]], dan 
dahulunya di bumi, dua ribu tahun sebelum terciptanya [Adam a.s], ia didiami 
oleh jin keturunan al-Jan, maka mereka merosakkan muka bumi dan 
menumpahkan darah. Apabila Allah berfirman: [[Adakah Engkau [tuhan] 
menjadikan di bumi individu yang akan melakukan kerosakan]] sebagaimana apa 
yang dilakukan oleh Jin keturunan al-Jann? Maka Allah Berfirman: 
[[Sesungguhnya aku lebih mengetahui apa yang tidak kamu ketahuinya]].” 


Berdasarkan kepada riwayat di atas, diketahui bahawa kaum jin merupakan 
penghuni bumi yang terawal sebelum manusia. Setelah itu, berlakunya pertumpahan 
darah akibat tindak-tanduk jin di atas muka bumi, lantaran itu mereka dibinasakan oleh 
Allah. Berdasarkan kepada tafsiran tersebut dapat difahami bahawa sebelum manusia 
bumi dihuni oleh makhluk jin. Tidak dapat dipastikan semenjak bila jin menghuni bumi. Suatu yang 
pasti ialah sebelum Adam a.s dicipta, 189 berdasarkan kepada tirman Allah s.w.t ( jll u-“ “LiLk jLiJlj 

^jjjJlj [ a i.j-[ijr 15:27]. Melalui dua khabar mawquf yang sahih sumbernya daripada Ibn‘Abbas r.a (68H) 
yang diriwayatkan oleh al-Hakim (405H): 


^UjJI 'i? (j I^jUUU njUJI jJu (j-UI j»Lt jjJlj (j I (J-l9 L^j jl£I ujj 


Maksudnya: “...dan dahulunya di bumi, dua ribu tahun sebelum terciptanya 
[Adam a.s], ia didiami oleh jin keturunan al-Jan, maka mereka merosakkan 
muka bumi dan menumpahkan darah...” 

Hadis menjelaskan bahawa sebelum Adam a.s selaku manusia pertama dicipta, 
bani al-Jan telah melakukan kerosakan. Justeru itu, ada kebarangkalian bahawa 
kewujudan jin di atas muka bumi jauh lebih awal daripada saat mereka melakukan 


Quran, al-Baqarah. 2:30 
186 ,, . , 

Ibid. 

187 .... 

Ibid. 

188 Hadis riwayat al-Hakim, no. Hadis 3035. Menurut al-Hakim: hadis ini sanadnya sahih tetapi tidak 
diriwayatkan oleh al-Bukhari dan Muslim. lanya diperkukuhkan oleh pandangan al-Dhahabi dalam talkhis 
dengan katanya: Sahih. Lihat: al-Hakim, Muhammmad bin 'Abdullah. al-Mustadrak 'ala al-Sahihayn. ed. 
Mustata 'Abd al-Qadir 'Ata. Beirut: Dar al-Kutub al-'lImiyyah, 1990. j.2, 287. 

189 Ibn Kathir, Tafsirlbn KathirJA, 458. 
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pertumpahan darah dan melakukan kerosakan di atas muka bumi. Manakala tempoh 2000 
tahun merujuk kepada saat jin diperangi oleh malaikat dan bukannya saat al-Jan dicipta. 
Berdasarkan kepada kenyataan tersebut, bolehlah dibuat satu kesimpulan bahawa 
manusia bukanlah makhluk pertama yang tinggal di bumi, bahkan didahului oleh jin. 
Tidak mustahil bahawa jin telah wujud jutaan tahun sebelum kewujudan manusia. Ianya 
sesuai dengan penemuan arkeologi kesan peninggalan purba yang dikatakan berusia 
jutaan tahun. Sedangkan kemunculan keturunan Adam a.s di muka bumi hanyalah di 
anggarkan sekitar 6000 tahun Sebelum Masihi 190 sahaja dan tidak sampai kepada tempoh 
jutaan tahun sebagaimana di dakwa oleh teori Darwin. Dengan ini, boleh dikaitkan 
dengan kehidupan jin berketurunan al-Jan dan bukannya manusia dari keturunan Adam 
a.s. Makhluk jin dari keturunan al-Jan ini berkemungkinan melalui kehidupan yang 
bersifat primitif. 191 Bahkan tidak mustahil ianya melalui proses perubahan daripada satu 
bentuk kepada suatu bentuk yang lain sesuai dengan teori Darwin. 

Kejadian Jin Menurut Perspektif Quran dan Sunnah 

Makhluk jin yang mula-mula dicipta adalah al-Jan, merupakan bapa kepada semua jin 
sebagaimana Adam a.s sebagai bapa kepada seluruh manusia. Ianya berdasarkan kepada sebuah 
hadis yang diriwayatkan oleh Muslim (261H), Ahmad bin Hanbal (241H), Ishaq bin Rahaweh 
(238H) dan al-Bayhaqi (458H). ‘Aishah r.a(57H) meriwayatkan bahawa Rasulullah 
s.a.wbersabda: 

i lAa j»5i JjjA? (j' a cA ijljdl ( OJ-* O? 452i'ia !■> 

Maksudnya:Malaikat dicipta daripada cahaya, al-Jan dicipta dari lidah api yang 

menjulang-julang, dan Adam dicipta dari apa yang telah disifatkan kepada kamu”. 


Hadis ini menjelaskan bahawa asal kejadian al-Jan ialah (A gjU) marij min nar. 

Ianya selari dengan firman Allah s.w.t: 

(3^-i ^ jb 


Adil Taha Yunus, Hayahal-Anbiya’ Bayna Haqa’q al-Tarikh wa al-Mukashafat al-Athariyyah al- 
Jadidah (Kaherah: Maktabah al-Quran, 1990), 17; Muhammad Isa Dawud, Alladhin Sakan al-Ard 
Qabiana, terj. Irwan Kurniawan (Bandung: Pustaka Hidayah, 1997), 7. 

191 Mohd Zohdi Mohd Amin. 2014. "Jin Menurut perspektit Sunnah Dan budaya Melayu:Analisis Kesan 
Kepercayaan Dalam Kalangan Remaja". Tesis kedoktoran, Akademi Pengajian Islam, Universiti Malaya. 
192 Hadis riwayat Muslim, Kitab al-Zuhud wa al-Raqa'iq, Bab CjjjUYI m4), no. Hadis2996; Ahmad 

no. Hadis25194 & 25354; lshaq bin Rahaweh, no. Hadis786; al-Bayhaqi, Kitab al-Siyar 'A» m 4), no. 
Hadisl7709. Lihat:Muslim, SahihJjA, 2449; Ahmad bin Hanbal, Musnad Ahmad bin Hanbal, j.42, 109 & 
217; dan lshaq bin Rahaweh, Musnad lshaq bin Rahaweh (al-Madinah al-Munawwarah: Maktabah Iman, 
1991),j.2, 227, danal-Bayhaqi, Ahmad bin al-Husayn, al-Sunan al-Kubra (Beirut: Dar al-Kutub al-llmiyyah, 
2003),j.9, 6. 
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Maksudnya: Dan Dia telah menciptakan jin dari lidah api yang menjulang- 
julang. 193 


Menurut Ibn‘Abbas r.a (68H), perkataan (jd > jr jU) bermaksud: bahagian hujung lidah 
api yang menjulang-julang dari tengahnya . 194 Tafsiran tersebut juga menjadi pandangan ahli 
tafsir daripada kalanganm/»' ‘in seperti ‘Ikrimab (104H) dan Mujahid (104H). 195 Meskipun jin 
berasal penciptaannya daripada api, ini tidak bermakna ianya masih kekal dalam bentuk api. 
Keadaan anak cucu al-Jan telah berubah kepada suatu bentuk kehidupan yang lain sebagaimana 
berubahnya anak cucu Adam a.s yang asalnya dicipta daripada tanah. 196 Meskipun al-Jan asal 
ciptaannya adalah api, namun begitu keturunannya bukan lagi dalam bentuk api. Sebagaimana 
manusia, Adam dicipta daripada tanah tetapi manusia hari ini tidaklah kekal sebagai tanah. 
Hakikat ini dapat difahami daripada hadis Rasulullah yang diriwayatkan oleh Ahmad (241H) 197 
dan Abu Dawud (275H). 198 Abu Sa‘id al-Khudri r.a mengisahkan bahawa suatu hari, ketika 
Rasulullah s.a.w sedang solat, baginda diganggu oleh Iblis, lalu baginda menangkapnya, setelah 
itu Rasulullah s.a.w bersabda: 


«->1 d ^t->l ljJ) lx_9 lLu^_&IJ 

jLu. 4 j . t cShj j-^t-LiLLI t^jlj-^ j)- 0 4jjLml3 IJj j-pL® yp. jL*_JLjj I ^ _ L^Jj 


<1j jl(I 


Quran, Al-Rahman 55:15, Syeikh Abdullah Basmeih, Tafsir Pimpinan ar-Rahman, 1445. 

194, Abd al-Rahman Ibn AbiHatim, Tafsir al-Qur'an al-'Azim li IbnAbiHatim (Sa'udi: Maktabah Nizzar 
Mustafa, 1999)J.10, 3323 

195 Ibn Kathir, Tafsirlbn Kathir,\.7, 492. 

196 Muhammad Sayyid Ahmad al-Musayyar, 'Ibadah al-Shaytan fi al-Bayan al-Qur'ani wa al-Tarikh al- 
Insani. Al-Mansurah: Dar al-Wafa', 1998,21. 

197 Hadis riwayat Ahmad, no. Hadisll781. Lihat:Ahmad, Musnad Ahmad bin Hanbal, j. 18, 304. 

198 Hadis riwayat Abu Dawud, Kitab al-Salah, Bab lu n o. Hadis 699, Lihat Abu Dawud, Sunan Abi 
Dawud, j.l, 186. 

199 Hadis riwayat Ahmad, no. Hadisll781, dan Abu Dawud, Kitab al-Salah, Bab (0*jUi v>j^), no. Hadis: 699, 
melalui tariq (‘Lsji*l' jj' ljj' l? 4J> ‘4*^ u) 5 14“ jj' Iu1j_) ; dan Ibn Hibban, 

no. Hadis2350, meriwayatkan hadis ini melalui riwayat 'Aishah menggunakan lafaz (j4=>j4), menggantikan 
lafaz (u-A!). Manakala al-Bukhari, Kitab al-Salah, Bab Q> ‘ “" -^JJ j“>Vl), no. Hadis461 dan Kitab Ahadith 
al-Anbiya', Bab ({mIj' ^! u*l' r*- 1 J j'-4 A*jj} 41 JjS), no. Hadis3423, dan Muslim, Kitab al-Masajid, Bab 

(siLuJI JjjI A jlkulll jlj> l_iIj) ; no. Hadis 541, melalui riwayat Abi Hurayrah r.a menggunakan lafaz 
('Aij^), menggantikan lafaz (j^A!), dan juga tanpa lafaz (<4*1 LJj Lji;_j >k_), Ke.s-o/!//zan hadis Abu Hurayrah 
disepakati(/W uttafaq 'alayhi), tetapi tanpa lafaz (<f"4 jji cjk_j >k_). Manakala hadis Abu Sa'id al-Khudri r.a, 
menurut al-Haythami hadis riwayat Ahmad perawinya adalah thiqat, namun penyelidik mendapati 
bahawa Masarrah bin Ma'bad al-Lakhmi menurut Ibn Hajar pada kedudukan saduq lahu awham. Hadis 
Abi Sa'id mempunyai shahid dari riwayat 'Aishah yang diriwayatkan oleh Ibn Hibban (354H), dalam 
Sahihnya. Menurut al-lraqi: sanad 'Aishah jdyyid. Kesimpulannya: Hadis ini sahih (lighayrihi), dengan 
adanya shahid. Lihat: Ahmad, Musnad, j.18, 304; AbuDawud, Sunan, j.l, 186; al-Bukhari, Sahihj.l, 99 &j.4, 
162; Muslim, Sahihj.l, 384; Ibn Hibban, Sahih,\.6, 155; al-Haythami, Majma'al-Zawa'id,).2, 87; al- 
'Asqalani, Taqrib,\.2, 249; Muhammad Abu Layth, Mujam al-Mustalah al-Hadithiyyah (Bangi: Dar al- 
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Maksudnya:“Kalaulah kamu dapat melihat aku ketika aku pegang Iblis dengan tangan 
ku, dan aku berterusan mencekiknya hinggakan dapat aku rasakan sejuk lidahnya di 
antara dua jari aku ini, iaitu ibu jari dan jari berikutnya [jari telunjuk]. Kalaulah kerana 
tidak disebabkan doa saudaraku [Nabi] Sulaiman, pastinya ia masih terikat pada salah 
satu tiang daripada tiang-tiang masjid, ianya menjadi mainan kanak-kanak al-Madinah”. 


Hadis di atas menjelaskan bahawa jin yang ada pada hari ini tidak dalam bentuk api, 
bahkan telah berubah kepada suatu kehidupan yang lain sebagaimana perubahan Adam a.s 
daripada tanah kepada darah, daging, kulit dan tulang. Ianya dibuktikan melalui sabda nabi s.a.w: 
(jjjlA j es-K) yang bermaksud hinggakan dapat aku rasakan sejuk lidahnya di 

antara dua jariku ini. Ini menggambarkan bahawa iblis mempunyai bahagian tubuh yang sejuk, 
iaitu lidahnya. Sekiranya jin masih dalam keadaan asal ciptaannya iaitu api, pastinya baginda 
akan merasa lidahnya panas. Bahkan mungkin akan menyebabkan tangan baginda akan terbakar 
atau melecur kerana kepanasan api. Maka terbuktilah bahawa jin yang ada pada hari ini tidak lagi 
dalam bentuk api. 200 


Namun begitu, tidak diketahui apakah komponen yang membentuk tubuh makhluk jin, 
terdapat pelbagai pendapat berhubung perkara ini. Ada pendapat yang mengatakan bahawa jin 
mempunyai tubuh badan yang kasar sebagaimana manusia, dan ada yang mengatakannya 
bertubuh halus atau seni, sehingga menyebabkan manusia tidak dapat melihatnya. 201 Perbahasan 
tentang perkara ini begitu panjang lebar dan penyelidik sengaja mengecualikan perbahasan 
tersebut kerana tidak terdapat nas syarak yang dapat dijadikan sandaran kecuali perbahasan logik 
semata-mata. 202 


Makhluk Jin Sebagai Makhluk Purba 

Apabila disebut makhluk jin, akan tergambar di pemikiran kita bahawa jin adalah merupakan 
makhluk ghaib yang tidak dapat kita lihat dengan mata. Namun hakikat sebenarnya, jin yang kita 
gambarkan tersebut merupakan salah satu daripada kategori jin. Berdasarkan kepada dalil 
daripada hadis Nabi s.a.w. makhluk jin terdiri daripada tiga kategori, iaitu: 

[Pertama:] Mempunyai Bentuk Fizikal Yang Zahir; 

[Kedua:] Mempunyai Bentuk Fizikal yang ghaib dan Ringan; 

[Ketiga:] Mempunyai Bentuk Fizikal yang ghaib dan mirip kepada manusia; 


Shakir, 2004), 50; 'Abd al-Rahman al-lraqi, al-Mughni'an Hamli al-Asfarfi al-Asfar fi Takhrij ma fi al-lhya' 
Min al-Akhbar (Beirut: Dar Ibn Hazm, 2005),j.l, 916. 

200 Mustafar Asyur, Jin dan syaitan Serta Cara Mengatasi Gangguannya, terj. Syahrin Nasution, (Kuala 

Lumpur: Dar al-Nu'man, 1995), 14. 

201 'Ubaydat, 'Aiam al-Jin, 18. 

202 ., . , 

Ibid. 
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Terdapat dua riwayat yang menceritakan tentang jenis-jenis jin tersebut. Hadis 
pertama diriwayatkan oleh Ibn Hibban (354H), al-Hakim (405H), Abu Na‘im (430H), al- 
Tabarani (360H), al-Bayhaqi (458H), daripada Abi ThaTabah al-Khushani r.a (75H), 
bahawa Rasulullah s.a.w. bersabda: 




Q 






204 


Maksudnya:“Jin terbahagi kepada tiga golongan. Satu golongan ialah anjing dan 
ular. Satu golongan terbang di udara, dan satu jenis bennukim dan berpindah”. 


Manakala al-Tahawi (321H),Abu al-Shaykh (369H) dan Ibn‘Abd al-Barr (463H) 
meriwayatkan hadis ini dengan lafaz: 

203 Menurut Shu'ayb al-Arna'ut: ada berlaku kesilapan, sebetulnya (jA=A«)- Lihat:Shu'ayb al-Arna'ut, 
“Tahqiq Sahih Ibn Hibban" di cetak bersama, Ibn Hibban, Sahih Ibn Hibban, j.12, 26. 

204 Hadis riwayat Ibn Hibban, Kitab al-Tarikh, Bab (JkJI A), no. Hadis6156, dan Al-Hakim (405H), Kitab al- 
Tatsir, Bab (‘-aL^-S/l Sjj^ jj- 42), no. Hadis3702; dan Abu Na'im (430H), no. Hadis (-tiada-); dan al-Tabarani, 
no. Hadis573; dan al-Bayhaqi, no. Hadis827,. Menurut al-Hakim: 'Hadis ini sahih al-isnad dan tidak 
dikeluarkan oleh kedua-duanya(iaitu al-Bukhari dan Muslim)", dan kenyataan tersebut disokong oleh al- 
Dhahabi (748H), dalam Talkhis. Namun begitu, penyelidik mendapati bahawa dalam sanad nya terdapat 
Abu al-Zahiriyyah, dan Mu'awiyah bin Salih. Abu al-Zahiriyyah menurut Ibn Hajar: adalah perawi yang 
saditq manakala Mu'awiyah bin Salih pula saditq lahu awham. Lafaz saditq berserta lahu awham /sayyi' 
al-hifzi / saditq yahim / yukhti/ taghayyar bi akhirah dikategorikan oleh Ibn Hajar: dalamTopr/h pada 
martabat ta'dil yang ke lima. Menurut Abu Layth, dan Walid al-'Ani, perawi pada martabat ke lima 
dalamTopr/b pada kedudukan hasan li c/hot/h/sekiranya periwayatannya bersendirian. Namun sekiranya 
terdapat Mutaba'ah ianya akan dinaikkan ke martabat sahih lighayrihi. Jika sekiranya terbukti riwayatnya 
silap atau bercanggah dengan riwayat perawi yang berada pada kedudukan lebih tinggi daripadanya, pada 
keadaan tersebut riwayatnya hendaklah dihukum da'if. Manakala lafaz saditg/ la ba'sa bihi/laysa bihi 
ba'sa yang berada pada martabat ta'dil yang ke empat(menurut Ibn Hajar dalam Taqrib), yang mengikut 
penjelasan Walid al-'Ani, ianya berada pada kedudukan sahih lidhatihi. Berdasarkan kepada sanad hadis 
ini, dapat disimpulkan bahawa hadis ini pada kedudukan hasan kerana tidak diketahui mempunyai 
mutaba'ah. Walaupun begitu, Mahmud al-Tahhan dalam Usul al-Takhrij: ada mengulas tentang perawi 
yang berstatus ' Saduq ’ bahawa periwayatan mereka ( Saduq ) tidak boleh dianggap sebagai berstatus 
‘hasan’ hinggalah periwayatan mereka ini di ikhtibar. Apabila periwayatan mereka ( Saduq ) ini selari 
dengan periwayatan perawi yang lebih kuat martabatnya barulah ianya diterima sebagai hadis 'hasan'. 
Penyelidik mendapati bahawa ulasan Mahmud al-Tahhan tersebut merujuk kepada lafaz Saditq yang 
digunakan oleh ulama secara umum, seperti Ibn Abi Hatim al-Razi, dan tidak merujuk kepada 
penggunaannya ( Saditq ) oleh Ibn Hajar dalam al-Taqrib. Manakala kajian yang dilakukan oleh Dr. Walid al- 
'Ani, dalam Manhaj Dirasah al-Asanid wa al-Hukm 'Alayha, berhubung lafaz Saditq yang digunakan oleh 
Ibn Hajar dalam al-Taqrib bersamaan dengan lafaz thiqahd\ sisi al-Dhahabi. (Perincian kajian beliau ada 
dilampirkan di bahagian lampiran)Lihat:lbn Hibban, Sahih Ibn Hibban, j.14, 26; al-Hakim, al- 
Mustadrak,\.2, 495; Abu Na'im Ahmad bin'Abdullah, Hilyah al-Auliya' wa Tabaqat al-Asfiya'( Beirut: Dar al- 
Kutub al-'llmiyyah, 1989),j.5, 135; al-Tabarani, al-Mujam al-Kabir,\.22, 214; Bayhaqi, al-Asma' wa al- 
Sifat, j.2, 264; Ibn Hajar, Taqrib, j.l, 154, 538, & 641;Abu Layth, Mu'jam al-Mustalahat, 50; al-'Ani, Manhaj 
Dirasah al-Asanid, 176& 146; Mahmud al-Tahhan, Usul al-Takhrij wa Dirasah al-Asanid (Riyadh: Maktabah 
al-Ma'arif, 1996), 145. 
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OjJiJtj lLlIjj tljliS* cJljj t^lj-^JI 4_5 cJL>I cjjJo-9 ltij , Mjl 4j^Aj ^S. 



Maksudnya:“Jin terbahagi kepada tiga bahagian: satu pertiga mempunyai sayap 
terbang di udara, satu pertiga anjing dan ular, satu pertiga bermukim dan 
berpindah”. 


Hadis kedua diriwayatkan oleh Ibn Abi Dunya (281H) dalam Hawatif al-Jinan, 
Abu Shaykh (369H) dan Ibn‘Abd Bar (463H) meriwayatkan bahawaAbu Al-Darda’ 
(32H) meriwayatkan bahawa Rasulullah s.a.w bersabda: 

* &i =■ ' s euUi- * &i i_31 \y~i I 4iSb I 4 JJI (3h> 

.JjLksJIJ JjLm^sJI (sTjtLt ‘ A; ,y,a ,slj-jJI 


Maksudnya:“Allah menjadikan jin terbahagi kepada tiga golongan. Satu golongan 
berbentuk ular, kala jengking dan serangga /kutu tanah. Satu golongan seperti 
angin di udara. Satu golongan dikenakan perhitungan [amalan] dan dikenakan 
balasan” 


Meskipun hadis Abi Al-Darda' (32H) ini sanadnya da ‘if maksud hadis disokong 
oleh riwayat Abi Tha‘labah(75H) sebelum ini. Al-Zurqani (1099H) mencadangkan 
bagaimana kedua-dua hadis ini boleh dihimpunkan atau diselaraskan. 207 

Difahami daripada hadis tersebut bahawa jin dari golongan ketiga mempunyai 
beberapa persamaan dengan manusia dari beberapa sudut utama apabila disifatkan 

205 Hadis riwayat al-Tahawi, no. Hadis2941; dan Abu al-Shaykh, Bab jSl)/ no - Hadis -tiada-; dan 

Ibn 'Abd al-Bar. Menurut lbn'Abd al-Barr dalam al-lstidhkar, sanad nya ‘jayyid’ diriwayatkan oleh para 
imam yang thiqat. Lihat:Ahmad bin Muhammad Al-Tohawi, Sharah Mushkil al-Athar (t.tp: Mu'assasah al- 
Risalah, 1994),j.7, 381; dan Abu al-Shaykh, al-'Azamah (Riyadh: Dar al-'Asimah, 1987),j.5, 1639; 'Abdullah 
Ibn 'Abd al-Bar, Al-Tamhid Lima fi al-Muwatta' Min al-Ma'ani wa al-Asanid (Maghribi: Wizarah 'Umum al- 
Awqaf wa al-Shu'un al-lslamiyyah, 1967),j.16, 265; 'Abdullah Ibn 'Abd al-Bar, al-lstidhkar. (Beirut: Dar al- 
Kutub al-'llmiyyah, 2000),j.8, 526. 

206 Hadis riwayat Ibn Abi al-Dunya (no. Hadisl56), Abu al-Shaykh (us^j L>=d' j^l), dan Ibn 'Abd al-Bar. 
secara marfu ‘ melalui tariq: ( tlf- ‘c?jUjll sjji jj' Ji- <jj Jjl -Uj 1=- tiiU jj' A&l JjLV' jJL- jj .jjLiJI 

AiL ^i 1 jjIS ^i jj <jt SrA^'). Hadis ini adalah da'if kerana dalam sanad nya 

terdapat Yazid bin Sutian Abu Farwah. Menurut Ibn al-Madini, Yazid bin Sutian da'if al-hadith dan Yahya 
bin Ma'in pula berkata: laysa bi shay'. Ibn Hajar, dalam Taqrib juga meletakkan Yazid bin Sutian sebagai 
da'if. Sehubungan itu didapati bahawa ramai ulama mengkategorikan hadis ini sebagai da'if di antaranya 
IbnHibban, al-lraqi, al-Munawi. LihatJAbdullah Ibn Abi al-Dunya, Hawatif al-Jinan, (t.t: al-Maktab al- 
Islami, 1995),j.l, 126; Abu al-Shaykh, al-'Azamah,\.5, 1639; Ibn 'Abd al-Bar, Al-Tamhid, j.16, 265; Ibn Hajar, 
Taqrib,\.l, 602; 'Abdullah Ibn Abi Hatim Al-Razi, al-Jarah wa al-Ta'dil (Beirut: Dar Ihya 1 al-Turath al-'Arabi, 
t.t),j.9, 266; Muhammad al-Busti Ibn Hibban, al-Majruhin min al-Muhaddithin wa al-Du'afa’wa al- 
Matrukin (Halab: Dar al-Wa'i, 1396H),j.3, 107; al-'lraqi, al-Mughni,\.l, 918; ‘Abd al-Ra'uf bin Taj al- 
'Arifinal-Munawi, TaysirbiSharah al-Jami'al-SaghirfR\yadh: Maktabah al-lmam al-Shafi'i, 1988),j.l, 517. 
207 Muhammad bin 'Abd al-Baqi Al-Zurqani, Sharah al-Zurqani'ala Muwatta' al-lmam Malik (Kaherah: 
Maktabah al-Thaqafah al-Diniyyah, 2003),j.4, 455. 
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sebagai golongan yang “menetap [di sesuatu tempat] dan berpindah”. Ia menggambarkan 
bahawa jin jenis ini mempunyai kehidupan yang begitu mirip dengan kehidupan manusia. 
Mereka memerlukan tempat berlindung untuk keperluan hidup. Mereka juga perlukan 
pergerakan ke sesuatu tempat untuk memenuhi keperluan hidup. 

Hadis tersebut menunjukkan bahawa tidak menjadi halangan untuk jin menjadi 
makhluk yang mempunyai fizikal yang zahir. Manusia tidak dapat dilihat oleh manusia 
kerana dijadikan hijab atau penghalang di antara jin dan manusia. Sekiranya hijab ini di 
angkat sudah tentu jin ini boleh dilihat oleh manusia. Berlakunya hijab di antara jin dan 
manusia apabila Allah mencipta manusia. Sebelum ini tidak terdapat hijab berkenaan. 
Justeru jin hidup sama seperti manusia khususnya dari kategori yang ke tiga ini. 
Meskipun jin mempunyai asal kejadian yang berbeza dengan asal kejadian manusia, 
namun tidak menjadi halangan untuk jin juga mempunyai tubuh badan yang fizikal 
sebagaimana manusia. Ini berdasarkan kepada wujudnya jin dari kategori pertama yang 
jelas mempunyai anggota fizikal dalam bentuk anjing. Hakikat ini sabit melalui beberapa 
hadis, di antaranya: 

Hadis pertama: Imam Muslim (261H), al-Turmudhi (279H), Abu Dawud (275H), al- 
Nasa’i (303H) dan Ibn Majah (273H) meriwayatkan daripada Abu Dhar, bahawa Rasulullah s.a.w 
bersabda: 

•olLli AJSdl 208 


Maksudnya: “Anjing hitam adalah syaitan”. 


Hadis kedua:Ibn Hibban (354H) dan Ibn Abi Shaybah (235H) meriwayatkan daripada 
Jabir r.a(±70H) bahawa Rasulullah bersabda: 

. 5 lk 4 2 , 4ili t j^dl 3>kVl 4 J 5 J 1 l^liil 209 


Maksudnya:“Bunuhlah anjing hitam pekat sesungguhnya ianya syaitan”. 


8 Hadis riwayat Muslim, Kitab al-Solat, Bab ( 4^1 1 >49 m 9), no. Hadis512, dan al-Turmudhi, Kitab al- 

Solat, Bab (dj^llj jU^dlj ^iKll V) sSL^ll 4 »4 t* v4), no. HadisWA, dan Abu Dawud, Kitab al-Salah 
(siL^ll 4=4 ti 49), no. Hadis602, dan al-Nasa'i, Kitab al-Qiblah, Bab (4=4 V siL^II 44 M4)no. 
HadisV°*, Ibn Majah, Kitab al-Toharah, Bab (»5LLll JLj 131 44 ^ 44), no. Hadis296. Lihat:Muslim, 

Sahih Muslim,].6, 150; al-Turmudhi, Sunan al-Turmudhi, j.2, 161;Abu Dawud, Sunan Abi Dawud, j.l, 187; 
al-Nasa'i, Sunan al-Nasa'i, j.2, 63; Ibn Majah, Sunan Ibn Majah, j.l, 306. 

208 Hadis riwayat Ibn Hibban, Kitab al-Hazar wa al-lbahah, Bab (aijU-i J3), no. Hadis5658, Lihat: Ibn Hibban, 
Sahih Ibn Hibban, j.12, 475. 

209 Hadis riwayat Ibn Hibban, Kitab al-Hazar wa al-lbahah, Bab (0'jA 1 ' 49), no. Hadis5658, dan Ibn Abi 

Shaybah, Kitab al-Soid, Bab(s44i' I jid U), no. Hadis' £. Lihat:Abi Shaybah, Musannaf, j.4, h. 263, 
Ibn Hibban, Sahih. j. 12, 474. 
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Lafaz hadis di atas menggambarkan bahawa anjing hitam adalah syaitan. Tidak 
dinyatakan bahawa ianya adalah jelmaan syaitan. Walaupun begitu, beberapa orang ulama 
tersohor seperti al-Khattabi (388H) dan Ibn Qutaybah (276H) berpandangan bahawa lafaz syaitan 
yang dimaksudkan dalam hadis di atas bukan bermaksud keturunan jin, tetapi kiasan kepada sifat 
anjing hitam yang buruk dan kurang manfaatnya. 210 Tafsirian al-Khattabi dan Ibn Qutaybah ini di 
sangkal oleh pandangan Ibn al-A‘rabi (340H) yang mengatakan bawa anjing adalah kategori jin 
yang paling rendah dan lemah. 211 Pandangan tersebut dikukuhkan dengan hadis mciwquf yang 
berikutnya: 


Hadis ketiga:Ibn‘Abbas r.a (68H)berkata: 

4_<ULLaiJi9 jaljda fs. iL -JS' (jAS jjJell 4 S » A lj-?JI jy 3 jl 

Maksudnya:“Sesungguhnya anjing daripada jin, ianya selemah-lemah jin, 
sesiapa yang didatangi anjing ketika berhadapan dengan makanan, hendaklah 
diberikannya makan atau ditangguhkan makan”. 


Riwayat Ibn ‘Abbas r.a (68H) yang diriwayatkan oleh al-Shibli (769H) dengan 
jelas mengatakan bahawa anjing adalah daripada jin dan merupakan kategori jin yang 
paling lemah. Riwayat ini meskipun mawquf namun selari dengan sebuah hadis lain yang 
juga diriwayatkan oleh Ibn ‘Abbas (68H) secara marfu ‘. 


Hadis keempat: Hadis ini diriwayatkan daripada Ibn ‘Abbas r.a (68H) oleh Abi 
YaTa al-Musili (307H) dan al-Tabarani (360H) dalam al-Awsat dan jugaal-Kabir. 
Rasulullah s.a.w bersabda: 


.(jJsJI 4iaj(jil LiU 


210 Hamad bin Muhammad Al-Khattabi, Ma'alim al-Sunan (Halab: al-Matba'ah al-llmiyyahASSl) j.l, 67. 

211 Mahmud bin Ahmad bin Musa Badruddin al-'Ayni, 'Umdah al-Qari Sharh Sahihal-Bukhari (Beirut: Dar 
Ihya 1 al-Turath al-'Arabi, t.t), j.15, 202 

212 Hadis riwayatkan al-Shibli melalui tariq: ( jii ui <j> f>IJj! bi <j jljll <j2j* 1I jj jUuc. jii <Jll 

jAi jp jUuj 6 j4j,) ; juga lafaz seumpamanya melalui tariq jc. jUilj JaIjU) jA Ui ^ljj) iijji.i). 

Dalam hadis ini terdapat Simak bin Harb, menurut Ibn Hajar dalam taqrib, beliau adalah Saditq, dan 
riwayatnya daripada 'Ikrimah secara khusus adalah Mudtarib dan hatalannya di akhir hayatnya berubah- 
ubah, dan ada kemungkinan yulaqqin (i>4). Hadisnya diriwayatkan oleh al-Bukhari secara ta'liq, Muslim 
dan Abu Dawud, al-Turmudhi, al-Nasa'i, dan Ibn Majah. Menurut al-Mizzi, Ya'qub berkata: Riwayatnya 
daripada 'Ikrimah secara khusus adalah Mudtarib, manakala riwayat seiainnya 'Ikrimah adalah elok dan 
di bukanlah seorang yang tetap (dabt), sesiapa yang mendengar hadis daripadanya Simak di peringkat 
awal seperti Shu'bah, Sufyan maka hadis periwayatan mereka adalah sahih dan betul (tetap). Justeru itu, 
penyelidik dapati bahawa salah satu riwayat hadis ini diriwayatkan oleh Sufyan, dan mempunyai 
mutaba'ah daripada riwayat Abu al-Ahwas. (hadis yang berikutnya). Justeru itu, hadis ini berada pada 
kedudukan hasan dengan adanya Mutaba'ah. Lihat: Yusuf bin Abd al-Rahman al-Mizzi, Tahdib al-Kamal fi 


755 





Maksudnya:“Kalaulah tidak kerana anjing adalah satu umat, pastinya akan aku 
perintahkan agar membunuh setiap [anjing] yang hitam gelap, maka bunuhlah anjing 
yang bermata besar, kerana ianya terlaknat daripada kalangan jin”. 


Hadis di atas dengan jelas menyatakan bahawa anjing hitam adalah daripada kalangan jin. 
Ibn ‘Abd al-Bar (463H) menukilkan bahawa Isma‘il bin Umayyah (144H) berkata: Dua [jenis 
binatang] daripada jin iaitu anjing dan ular. 214 Ianya selari dengan sebuah hadis diriwayatkan 
oleh Imam Muslim (261H), al-Turmudhi (279H), Abi Dawud (275H) dan al-Nasa’i (303H) 
daripada AbiSa‘id al-Khudri (74H), yang mengesahkan bahawa seekor ular yang dibunuh oleh 
seorang sahabat Nabi, disahkan oleh Rasulullah sebagai jin yang telah masuk agama Islam. 
Sehubungan itu, Rasulullah meminta umat Islam tidak sewenang-wenangnya membunuh ular 
yang masuk ke dalam rumah, khuatir ianya adalah dari jenis jin Islam. Sabda Rasulullah s.a.w: 


,2JLU jju Ijj tjU 4 jNj .LllUi p4i!) ,l^2dujl jJi Lu> Ajj-Uj jjl 

UjU 215 


Maksudnya: “Sesungguhnya di al-Madinah terdapat jin yang telah [masuk] Islam. 
Sekiranya kamu melihat sebahagian daripada mereka, berilah amaran 216 kepada 
mereka selama tiga hari,“ sekiranya ia masih muncul kepada kamu selepas itu, 
maka bunuhlah mereka, kerana sesungguhnya ia adalah syaitan. 


Ma'rifah al-Rijal (Beirut: Muassasah al-Risalah, 1980), j.12, 115.Ibn Hajar, Taqrib, j.l, 255. al-Shibli, Akam 
al-Marjan, 36. 

213 Hadis riwayat Abu Ya'la (no. Hadis2442), dan al-Tabarani. Menurut al-Haythami dalam Majma'al- 
Zawa'id: sanadnya hasan. Dalam sanad nya terdapat 'Abd al-Malik bin al-Khattab bin 'Ubaydillah bin Abi 
Bakrah, menurut IbnHajar, beliau berstatus maqbul. Manakala Abu 'Abdullah bin 'Abd al-Rahman al-'Allaf 
namanya disenaraikan oleh Ibn Hibban, dalam kitab al-Thiqat. Menurut Walid al-'Ani, Lafaz Maqbul oleh 
Ibn Hajar dalam Taqrib bermaksud hadisnya pada kedudukan hasan hadis. Justeru itu, sanad hadis ini 
pada kedudukan hasan. Lihat:Abu Ya'la, MusnadjA, 330; al-Tabarani, al-Mu'jam al-Kabir,].l, 349; dan 
Sulayman bin Ahmad al-Tabarani, al-Mu'jam ai-Awsat (Kaherah: Dar al-Haramayn, t.t),j.3, h. 136; Al- 
Haythami, Majma ai-Zawa'id,\A, 43; Ibn Hajar, Taqrib,\.l, 362; Ibn Hibban, al-Thiqat,\.8, 358; al-'Ani, 
Manhaj Dirasah al-Asanid, 56-76 

214 lbn 'Abd al-Bar, al-Tamhid, j. 14, 229. 

215 Hadis riwayat Muslim Kitab al-Salam, Bab (»^j 44K1' <-Aj) no. Hadis 2236, al-Turmudhi, Kitab al- 

Ahkam, Bab (jj^J' ^ ^4*41 j iCJLpJI JS U lJu) n o. Hadis 1484, al-Nasa'i, Kitab al-Sayr, Bab( jjj 

Ljlkj j Jljll), no. Hadis 8820.Abi Dawud, Kitab al-Adab, Bab (JjUjJI JS jjL) n o. Hadis 5259. Lihat: 
Muslim,Sa/z;7z Muslim, j.4, h.1756; al-Turmudhi, Sunan al-Turmudhi, j.3, 129;Abu Dawud, Sunan Abi 
Dawud, j.4, h.365; al-Nasa'i, Sunan al-Nasa'i ai-Kubra, j. 12, h.141. 

216 Yahya al-Nawawi, al-Minhaj Syarh Sahih Muslim bin al-Hajjaj (Beirut: Dar Ihya' al-Turath al-'Arabi, 
1972),j.l, 229. 

~ 17 al-Zurqani, Sharh al-Zarqani,\A, 613. 
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Hadis ini menguatkan hujah bahawa wujudnya jin daripada kalangan ular. 
Kewujudan mereka adalah secara zahir sebagaimana wujudnya binatang yang lain. 
Justeru itu, mereka juga boleh dibunuh dan berlakunya pertumpahan darah. Namun, 
penulis lebih cenderung kepada pendapat bahawa jin tersebut benar-benar dalam bentuk 
tersebut dan bukannya jelmaan. 


Jin Dari Golongan Ketiga Mempunyai Ciri Yang Sama Dengan Manusia 

Terdapat banyak hadis yang berkaitan dengan rupa bentuk jin jenis ini. Salah satu riwayat 
hadis yang dimaksudkan adalah hadis yang diriwayatkan oleh al-Turmudhi (279H) dan 
al-Bazzar (292), dan Ahmad (241H) daripada Ibn Mas‘ud r.a (32H). Beliau mengisahkan 
pengalaman beliau mengikut Rasulullah s.a.w berdakwah kepada golongan jin, Ibn 
Mas‘ud r.a (32H), katanya: 


4j gj> (Jv> jj 4JJI J us. Jlj >j 4_lic ^LLll (ji^ <3j-2oj (JU^ 

‘-dyj ^JiLl cdbi > lla_> 4_lic jcj 4 -mJl>IJ ^L^tLaj jl 

JjaJLS* dl Llu_s » j Ij l <~ t ^ 4 _lLc. 4_LI I 4 JJI : l) li 4 « <.11 ij_cJ^j ^ | , o-^_c-1^j 


, , ( 219 • ? # 5 £ 4 0 ,, 

^ ‘ti! 05 -^H 3 Ij-4<-3 (JjI 6 JJ-C (Jjjl V |0-^-oLlwJ>lj |^-AjL»_Lyl JsjJl jO^-LS" (^Lll 3j (J^_> kJ 

...JaJeJI 


“ 18 Hadis ini tidak bercanggah dengan hadis riwayat Muslim, Kitab al-solah, Bab A'j~>), no. Hadis450, 
apabila Qatadah bertanya kepada Ibn Mas‘ud adakah beliau bersama-sama Nabi s.a.w pada laylah al-jinn, 
beliau menjawab (^j i“l <u>l Jj^j ^ j?J' aJJ 4). y an g j n g a diriwayatkan oleh Ibn Mas‘ud 
berdasarkan kefahaman berikut: (i), Kehilangan Rasulullah s.a.w merujuk kepada individu yang tidak 
menyertai baginda pada ketika itu. Bukan bagi Ibn Mas‘ud (ii), Pengakuan Ibn Mas‘ud bahawa beliau tidak 
menyertai laylah al-jinn, bermaksud beliau tidak bersama-sama Rasul s.a.w ketika baginda mengajar para 
jin, kerana Baginda menempatkan baginda di suatu tempat yang berjauhan (iii), Laylah al-Jinn yang tidak 
disertai Ibn Mas‘ud ialah pertemuan pertama, manakala pertemuan berikutnya disertai oleh Ibn Mas‘ud. 
Lihat:Muslim, Sahih MuslimjA , 332. Ibn Kathir, Tafsir,].l, 296. 

219 Menurut Ibn al-Athir (606H), perkataan ('j^jdalam hadis ini ialah ‘pakaian’ kerana menurut Ibn 
Mas‘ud aku tidak dapat melihat awrat mereka terdedah, dan tidak pula aku lihat adanya pakaian yang 
menutupi awratnya. Lihat:Majduddin al-Mubarak bin Muhammad Ibn al-Athir, Jami' al-usulfi ahadith al- 
Rasul (Lubnan: Maktabah al-Hilwani, t.t),j .8, 540. 

220 Hadis riwayat Turmudhi, Kitab al-Amthal, Bab(»^ A 4>' >^), no. Hadis2861, dan al-Bazzar, no. 
Hadisl886, dan Ahmad, no. Hadis3788, Menurut al-Turmudhi: Hadis ini hasan gharib min hadha al-wajh. 
Hadis al-Turmudhi, perawinya adalah thiqat dan rijal al-sahih, kecualiJaTar bin Maymun al-Tamimi, 
menurut Ibn Hajar dalam Taqrib, beliau adalah saduq yukhti'. Menurut al-'Ayni, lafaz saduq yukhti' apabila 
digunakan oleh Ibn Hajar dalam Taqrib bermaksud hadis perawi tersebut pada kedudukan hasan 
(lidhatihi). Justeru itu, hadis ini pada kedudukan hasan sebagaimana dinyatakan oleh al-Turmudhi. Hadis 
Ja'far ini mempunyai mutaba'ah oleh hadis 'Amr al-Kilabi daripada Ibn Mas'ud sebagaimana diriwayatkan 
oleh Ahmad. Menurut al-Haythami sanad hadis Ahmad: perawi hadis ini adalah perawi yang sahih, 
kecuali 'Amr al-Kilabi, al-'ljli menyenaraikannya dalam thiqat al-tabi'in, manakala Ibn Hibban, dan 
selainnya, menyenaraikan beliau sebagai sahabat. Ulama al-jarah al-ta'dil berselisih sama ada beliau 
adalah sahabat atau tabi'in, sebahagian besar berpendapat beliau bukannya sahabat. Menurut Abi Hatim 
(277H): Tidak diketahui 'Amr al-Kilabi ada meriwayatkan sesuatu riwayat (secara langsung), daripada 
Rasulullah s.a.w. Dalam hadis ini beliau meriwayatkannya daripada Ibn Mas'ud secara marfu', statusnya 
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Maksudnya:“Rasulullah s.a.w telah solat Isyak, kemudian beliau beipaling lantas dia 
memegang tangan Abdullah bin Mas‘ud, hingga keluar dengannya ke Batha ’ di Mekah. 
Maka disuruhnya dia duduk, kemudian digariskan atas tanah satu garisan. Kemudian 
baginda bersabda: Jangan engkau tinggalkan garisan mu, maka sesungguhnya akan 
berhenti ke tempat mu beberapa orang lelaki, maka janganlah kamu bercakap dengan 
mereka, sesungguhnya mereka tidak bercakap dengan kamu. Kemudian Rasulullah 
pergi mengikut kehendaknya. Maka ketika aku duduk pada garisan tersebut, tiba-tiba 
datang kepadaku beberapa orang lelaki seperti orang-orang hitam legam bulu dan tubuh 
mereka. Pada tubuh mereka aku tak nampak aurat dan pakaian. Mereka berhenti 
berhampiran ku tetapi tidak melebihi had garisan...” 


Jika berdasarkan kepada riwayat tersebut, rupa paras makhluk tersebut adalah merupakan 
rupa paras yang sebenar, kerana jin tersebut seolah-olah tidak menyedari kewujudan Ibn Mas‘ud 
r.a (32H) di tempat tersebut kerana dilindungi oleh garisan yang dibuat oleh Rasulullah bagi 
melindungi beliau. Justeru dapat ditahami bahawa rupa paras jin [jenis ke tiga] adalah 
mempunyai bentuk seperti manusia, berbulu lebat dan berwarna hitam sehingga tidak 
menampakkan kulitnya. Manakala dalam riwayat Ahmad, lafaznya: 








Maksudnya: ...mereka tidak memakai pakaian, dan aku tidak nampak aurat mereka, 
[tubuhnyajtinggi, dan [tubuhnya] mempunyai isi daging yang sedikit... 


Hadis tersebut tidak menyatakan bahawa ianya mempunyai sayap, justeru itu dapat 
ditahami bahawa ianya merupakan jin dari kategori yang ketiga. Jin jenis ini melata di bumi dan 
tidak boleh terbang. Justeru itu dapat ditahami bahawa jin dari kategori yang ketiga ini 
mempunyai paras rupa dan tubuh badan yang mirip kepada manusia. Kerana itu dalam hadis Abi 
Tha‘labah (75H), kumpulan ini disifatkan sebagai ( jjlkp atau jAjjj). Menurut al- 

Harawi, perkataan bermaksud: singgah di sesuatu tempat dan ada kalanya bermukim di 

tempat tersebut, dan perkataan (jbermaksud: Bermusafir pada kemudian kalinya. 221 
Menurut al-Razi dalam Mukhtar al-Sihah : perkataan (bermaksud ‘berjalan’, tetapi perkataan 


sebagai sahabat atau tabi'in tidak menjejaskan status hadis ini. Menurut AbuHatim: 'Amr al-Kilabi 
meriwayatkan daripada Ibn Mas'ud hadislaylah Jinn. Namun al-Bukhari (256H), menjelaskan bahawa tidak 
diketahui berlakunya sima'(£<-*A) beliau, daripada Ibn Mas'ud. Berdasarkan kata-kata al-Bukhari tersebut 
dapat ditahami bahawa sanad hadis Ahmad ini terputus di antara 'Amr al-Kilabi dan Ibn Mas'ud. 
Walaupun begitu, ianya dikuatkan oleh hadis al-Turmudhi yang berstatus hasan. Lihat:al-Turmudhi, Sunan 
al-Turmudhi, j.5, 145. Al-Bazzar, Balir al-Zakhkhar,].5, 271. Ahmad bin Hanbal, Musnad Ahmad,\.6, h. 332; 
Ibn Hajar, Taqrib, j.l, 141; al-Haythami, Majma'al-Zawa'id,].8, 261; Muhammad bin lsma'il al-Bukhari, al- 
Tarikh al-Kabir (Haydar Ibad: Da'irah al-Ma'arif al-'Uthmaniyyah, t.t),j.2, 200. 

221 AI-Harawi, Mirqat al-Mafatih, j.7, 2685. 
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(<!)“), tidak digunakan kecuali penggunaan unta yang di atasnya mempunyai al-hawdaj 222 sama 
ada dalamnya terdapat wanita atau tidak. 223 Berdasarkan kepada penggunaan perkataan ( jhA 
Jy^r.3) dalam hadis, dapat difahami bahawa Jin dari kategori ketiga ini tidak mempunyai sayap 
dan berpindah dari satu tempat ke suatu tempat menggunakan kenderaan atau berjalan 
sebagaimana manusia. Ianya mempunyai ciri yang begitu mirip kepada fizikal manusia. Justeru 
itu, ada kemungkinan besar bahawa makhluk purba yang hidup secara primitif adalah dari 
kalangan jin berkenaan. 


Kesimpulan 

Berdasarkan kajian yang dijalankan dapat dikenal pasti bahawa makhluk purba yang 
hidup dalam keadaan primitif bukan dari kalangan manusia yang berketurunan Adam a.s. 
Ianya merupakan makhluk lain yang hidup sebelum Adam a.s dicipta sekitar 6000 SM 
tahun yang lalu. Penciptaan Adam a.s tidak melalui proses evolusi sebagaimana di dakwa 
oleh teori Darwin. Namun tidak ditolak kemungkinan bahawa makhluk jin melalui proses 
evolusi tersebut. Sebahagian Jin mempunyai tubuh fizikal yang zahir tetapi 
kewujudannya dilindungi daripada pandangan mata manusia. Sebahagian jenis jin 
mempunyai tubuh yang sama dengan bentuk anjing dan ular. Justeru itu, teori Darwin 
sesuai untuk dirujuk sebagai teori kejadian jin dan bukan teori asal kejadian manusia. 
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ABSTRACT 

It seems that the contemporary world is suffering from an acute intellectual crisis and 
lack of clear perception of science ancl scientific thinking. This is visible everywhere in 
political, economic, technological, social and educational domciins of life. Since the 
beginning ofthe third millennium, we have been witnessing protests, unrest, unrestricted 
local wars and naturcd calamities. The current empirical realities cind evidence are 
manifestations of the intellectual crisis and lack of clear perception of science ancl 
scientific thinking. It is, therefore, contended in this paper that there is an urgent need to 
revisit the so-called modern Western science and its dominant paradigm of scientific 
thinking. 

It is argued that the intellectual crisis and lack of clear perception of science and 
scientific thinking have been caused owing to, on one side, the refusal of the modern 
worlcl to accept Truth and Reality of Life and the World and, on the other, True, 
Authentic and Universal Knowledge [the Islamic revelation[. Based on conjecture, 
speculation, imagination, fancies and desires peoples of the moclern world have 
developed a worldview which is not in line with the Truth ancl Reality of Life and the 
world. Currently, the world, its systems and sub-systems, as a whole, are based on afalse 
worldview. The false worlclview has been instigated due to lack of clear perception of 
science and scientific thinking. It is mciintained in this paper that the dominant paradigm 
of thinking, thought ancl action is based on speculation and conjecture instead of true 
scientific thinking. The Quran, in fact, challenges mankind and ask to adopt the 
framework of true scientific thinking; it invites people to think properly and follow the 
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right method of scientijic thinking based on True, Authentic and Universal Knowledge. It 
also cliallenges mankind ancl reminds them that until and unless they get rid of 
speculation and conjecture about the Life and the World, they would not be able to solve 
the problems of intellectual crisis and lack of clear perception of science and scientific 
thinking. 

Keywords: Science, knowledge, method, history and civilization 

INTRODUCTION 

The contemporary world in general and the Muslim Ummah in particular are suffering 
from an acute intellectual crisis which is reflcctcd in the lack of clear conception of 
science and scientilic thinking. The use of terminologies and phrases such as ‘world 
religions’, ‘scientilic traditions in yarious civilizations’, ‘from modern Westem 
perspective’ ‘before Islam’ etc. are all the illustrations of intellectual crisis and lack of 
clear conceptions of science and scientific thinking. The reason is simple. All these 
phrases and terminologies are frequently used but they do not reflect truth and reality 
rather the intellectual crisis and lack of clear conceptions of science and scientific 
thinking. This intellectual crisis has finally been resulted in the form of protests of people 
against their own governments, unrest everywhere in the world, unrestricted local wars, 
and un-imaginable production of weapons of mass destruction, undesirable spread of 
pomographic materials, unprecedented natural calamities and inabilities of governments 
to solve these complicated problems. Hence, I argue that the existing notions of ‘science’ 
and ‘scientilic thinking’ have become problematic due to their inherent fallacies which 
are the consequences of intellectual crisis. The truth and reality is that this intellectual 
crisis and lack of clear conceptions of science and scientific thinking have been caused 
owing to, on one side, the refusal of the modern world to accept Truth and Reality of Life 
and the World as the foundation of life and society and, on the other, True, Authentic and 
Universal Knowledge [the Islamic revelation] as the fundamental guidance for life and 
society. Our contention is that the structure of life and society as a whole in the 
contemporary world is not based on sound ‘scientilic thinking’ rather it is based on false 
notions of science and scientific thinking. People have failed, in general, to understand 
the tmth and reality of ‘science’ and ‘scientilic thinking’ on one side, and on the other, 
the Truth and Reality of Life and the World. They failed to understand the truth and 
reality that on the basis of false understanding of ‘science’ and ‘scientilic thinking’ and 
lack of Truth and Reality of Life and the World, the structure of life and society cannot 
be founded on solid foundation. They must be founded on the basis of tme ‘science’ and 
‘scientilrc thinking’. Our claim is that the existing notions of ‘science’ and ‘scientilrc 
thinking’ are not tme as they have been developed during modem period in the West 
based on false notions of Life and the World. The stmcture of ‘science’ and ‘scientilrc 
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thinking’ have been developed on the basis of conjecture and speculation about the Truth 
and Reality of Life and the World instead of and rather than True, Authentic and 
Universal Knowledge [the Islamic revelation]. Our contention is that on the basis of true 
‘science’ and ‘scientilic thinking’ alone one can understand the Truth and Reality of Life 
and the World. In this respect the data of the Quran is very much useful. It helps us to 
recognize the fact that the basis of life and society cannot be built up on the basis of 
conjecture, speculation, imagination, fancies and desirous about the Truth and Reality of 
Life and the World.. The truth is that people of the modern world have developed a 
worldview which is not in line with Truth and Reality of Life and the World due to the 
false notion of‘science’ and ‘scientilic thinking’. Currently, the contemporary world, its 
system, sub-systems, knowledge, science, scientific thinking, education etc. as a whole, 
are based on a false notion of ‘science’ and ‘scientilic thinking’ due to intellectual crisis. 
The false notions of ‘science’ and ‘scientilic thinking’ have been instigated due to the 
lack of True, Authentic and Universal Knowledge and false understanding of the Truth 
and Reality of Life and the World which have finally given rise to intellectual crisis. 
According to the data of the Quran, it is the True, Authentic and Universal Knowledge 
the Islamic revelation] which alone creates the intellectual, critical, creative and scientific 
culture and tradition. It identilies the necessary characteristics and techniques of ‘science’ 
and ‘scientific thinking’. Hence, it is maintained in this paper that the dominant paradigm 
of ‘science’ and ‘scientilic thinking’ and thought in general is based on speculation, 
conjecture, imaginations, fancies, and desirous about the Truth and Reality of Life and 
the World instead of True, Authentic and Universal Knowledge. The absence of the 
foundation of True, Authentic and Universal Knowledge is the root cause of the 
contemporary intellectual crisis and lack of true perception of science and scientific 
thinking. 

THE QURANIC METHOD OF THINKING 

The Quran, in fact, challenges mankind and asks people of the world, for the 
purpose of realization of the Truth and Reality of Life and the World they must adopt the 
framework of ethical [rational and empirical thinking. It invites people to think ethically 
[rationally] with the help of empirical evidence. It considers it the most appropriate and 
right method of thinking - scientific thinking. It is made clear, beyond any doubt, by the 
Quran that the right kind of intellectual understanding and thinking, critical and scientific, 
must be guided by the True, Authentic and Universal Knowledge. It also educate people 
and asks them to get rid of speculation and conjecture about the Truth and Reality of Life 
and the World otherwise they would not be able to understand the Truth and Reality of 
Life and the World in a scientific manner that is correct, true, authentic, realistic, rational, 
empirical, comprehensive and people oriented way. Other, they would not be able to 
realize that they are suffering from an intellectual crisis and lack of critical and scientific 
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thinking. Consequently, they would not be able to solve the problems of life and society 
intellectually and scientifically. 

This paper would first present to establish its point of view, an analysis of the 
development of meaning and definition of science and its related terms which will be 
followed by the analysis of the data collected from the Quran on the issue of ‘intellectual 
crisis’ and Tack of clear perception of notions of ‘science’ and ‘scientilic thinking’. 
Finally, it will explain some of the challenges of the Quran which have been posed to the 
people of the world. 


DEVELOPMENT OF SCIENCE AND SCIENTIFIC THINKING 

The reality and truth is that the notion of science by itself is subject to intellectual 
crisis and lack of scientific thinking. A few scholars and thinkers have realized this fact 
of our history. Hence, they have distinguished present science as Western science. 
(Seyyed Hossein Nasr, 1993, Syed Muhammad Naquib Al-Attas 1989, Rais Ahmad 
1990, Sirajul Husain 1993, Mehdi Gulshani 1989, Imaduddin Khalil 1991, Ibrahim Kalin 
2001 ) 


On the question of science we find various interpretations and definitions. Human 
history of scholarship on the issue of science, scientific thinking and scientific tradition 
has witnessed at least three categories. 


The first category includes science which was based on Truth and Reality of Life 
and the World and explained everything in the light of True, Authentic and Universal 
Knowledge. (It was and is referred to Islamic science). It was applied in all branches of 
knowledge whereas the current modem use of the term science is taken as an intellectual 
activity for the study of the natural/ physical world. (Dampier, W.C, 1989, Martin Curd, 
W.W. Norton & Company 1998, John Losee 1993, Merrilee H. Salmon 1992) 

But this use of term science does not reflect the truth about science which was based on 
Truth and Reality of Life and the World as well as relevant to every branch of 
knowledge]. The current modem use of the term science, in reality, refers to a different 
kind of science i.e. called Western science. But, this writer prefers to call it the modem 
Westem science as it was developed during modern period. The modern Western 
science, it is claimed, applies a specific method which is called the modern Western 
scientific method of observation and experiment. The modem Westem scientific method 
follows a few steps of hypothesis, observation, experimentation, measurement, data 
collection, analysis of data, testing and verification etc. The outcome of this study is 
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called the modern Western science or the modern Western natural sciences or the 
modern Western scientific knowledge. 

The abovementioned, notions and steps are also applied for the development of 
other sciences such as applied sciences or social sciences. Today, no branch of the 
modem Westem knowledge is free from the claim of being ‘scientilic’ in nature. 


The current conceptions of the modern Western science, scientific spirit and scientific 
thinking have become the dominant criteria for judging any piece of knowledge as true, 
authentic and realistic based on which every other claim to knowledge/science is 
accepted or rejected as being valid or invalid. 

In spite of all these claims, it has been contended by some scholars such as Nsar, Mehdi 
Gulshani, Osman Bakr, etc that this particular view of science is not rctlccting the truth 
and reality about the notion of science. It is neither universal nor comprehensive because 
it is based on the modern Western secular worldview. Hence, this modern Westem 
science by some philosophers and thinkers of our times has not been accepted as true 
science rather they preferred to call it the Western science as said earlier. Hence, the 
meaning and philosophy of this second category of science have been questioned. It is 
further contended that the modern Western science has created hundreds and thousands 
of problems for the safety of the world and also to life of people of the contemporary 
world. Due to this alarming phenomenon of the modern Western science and its 
philosophy, it is forcefully argued that there is an urgent need to study afresh the idea of 
the modern Western science and its philosophy. The net result of which is that the 
modern Western science and its philosophy have become subject to redefinition and 
reorientation. The main object of this examination of the modern Western science and 
the modern Western philosophy of science is to identify the problematic of these 
branches of knowledge. It is contended that this examination would help to develop an 
altemative science - the Islamic science to which I prefer to call the Truth-based 
science - the third category of science. 

Those who are unaware of this discourse of the need of Truth-based science or do not 
agree with this demarcation and demand of Truth-based science demonstrate, in fact, 
their ignorance and still use tenn ‘science’ without an adjective. But truth remains truth. 

So, it is clear now that it is the modern Western science not science which is 
explained by the modern Western oriented scientists and scholars as an intellectual 
activity for the study and understanding of natural phenomenon. The truth and reality is 
that the true science was never confined to the study of nature alone as it will be 
demonstrated in following pages (Alparslan Acikgenc). It is this modern Western 
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science which is presented as systematic knowledge - systematic and definite knowledge 
- of the physical world. It is asserted by the modern Western oriented scholars that the 
modern Western science is a kind of knowledge which is produced by way of applying 
a particular system and specific method. Other characteristics of the modern Western 
science are identified: it is examined critically, tested rigorously and developed orderly 
into a system of thought. The modern Western science implies a method of assessing 
and understanding knowledge of the natural world. There are a number of modern 
Western natural sciences which have been divided into several categories according to 
their subject matter. 


There are a big number of books on Science and Philosophy of Science but a very few 
students and scholars know that all those books are not dealing with true science or 
philosophy of true science rather with the modern Western science and modern 
Western philosophy of science. One can rightly say that we do not have today books on 
true science and philosophy of true science as they were understood in the past when the 
idea of science was first developed (Muhammad Mumtaz Ali, 2009). We find today 
hundreds of books on the modern Western science, the modern Western natural 
sciences and the modern Western philosophy of science. All these books have been 
written and produced from the modern Western secular point of view which has been 
derived from the modern Western philosophical thought. We lack books badly on 
True science and its philosophy as these terms were understood before the dawn of 
modem age. 

To avoid confusion and differentiate clearly between true science and the modern 
Western science, I will not use term science alone any more but rather prefer to use 
terms such as Truth-based science, Truth-based philosophy of science, Truth-based 
scientists or Truth-based thinkers. The truth and reality is that the idea of science when 
it was initially conceived, constructed and developed it was done by those thinkers and 
scholars who had based their thinking and understanding on the basis of Truth and 
Reality of Life and the World as well as in the light of True, Authentic and Universal 
Knowledge. (Muhammad Mumtaz Ali, 2009) 

The Truth-based science, which was conceptualized and developed in the light of True, 
Authentic and Universal Knowledge and on the basis of Truth and Reality of Life and 
the World, at the time of its inception, was defined as an intellectual activity for a better, 
true, correct, authentic, realistic, comprehensive and universal understanding of Life and 
the World and everything of the world and life along with the application of rational and 
empirical skills and methods. This Truth-based science was replaced during the modern 
period by the modern Western science. It is this modern Western science which has lost 
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its true meaning, purpose and characteristics and thus creating destruction instead of 
helping to improve the conditions of life. 

The current debate and discourse on Islamization of modern knowledge or 
Islamization of modern Western disciplines or Islamization of modern Western 
science and Islamization of modern Western philosophy of science is a courageous, 
truthful, realistic and creative response to the deteriorative situation of the world and 
people. The Islamization of modern Western science and its philosophy is, in fact, a 
call for rethinking the modern Western science and its philosophy. Nothing in this 
world is absolutely beyond rethinking except the Truth and Reality of Life and the 
World. For the purpose of the realization of intellectual crisis and lack of clear 
perceptions of the idea of science and scientific thinking we need to understand the 
differences and characteristics of both the modern Western science and Truth-based 
science. 

THE MODERN WESTERN SCIENCE, SCIENTIFIC THINKING AND 
EPISTEMOLOGY 

The modern Western sciences deal with material and physical substance or non-living 
things, hence, they are also called the modern Western physical sciences. The modern 
Western biological sciences, for example, study living bodies and their organism. The 
modern Western medical sciences study humans as biological systems. It is these 
modern Western natural sciences in particular are considered with “pure science”. It is 
also claimed that they are developed rigorously and ‘objectively’ based on method of 
observation and experiment. It is also asserted that through the development of the modern 
Western science we, in reality, create new knowledge. The modern Western science and 
scientific knowledge are considered universally applicable. The modern Western science 
and scientific thought have become synonymous to civilizational development. One of the 
consequences of the development of the modern Western science is the development of 
technology. Hence, today the tenn ‘science’ has become the symbol of and almost 
invariably identified with the modern Western natural sciences. 

The modern Western science also offers answers to fundamental philosophical 
questions such as how can we acquire knowledge of the physical world. The simple 
answer is provided by way of following the modern Western scientific method. In 
modern Western science, it is claimed; we reach to right conclusion on the basis of 
proper methods of gathering and assessing evidence, and hence, are supposed to be 
justified. In this way the modern Western science becomes intimately related to the 
modern Western epistemology and also to the modern Western philosophy of science. 
The modern Western epistemology is that branch of the modern Western philosophy 
which raises the questions of the modern Western knowledge: How the modern 
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Western knowledge is developed? What the goal of the modern Western knowledge 
is? The modern Western philosophy of science answers the questions that are generally 
raised in the modern Western epistemology. For example, what is the aim of the 
modern Western science? Is there any hierarchy in the modern Western science? What 
is the modern Western scientific method? How does evidence support a theory? Is 
theory changed in the modern Western science through a rational process? Can we 
really be said to know that the modern Western scientific theories are true? (James 
Ladyman, 2002) There may be some other questions the modern Western philosophy of 
science needs to answer such as what is the status and scope of the modern Western 
science in the overall scheme of life and society? We are not concerned here with all 
those questions which are generally raised in the modern Western philosophy of 
science. We would limit our discussion to only those modern Western epistemological 
questions which demonstrate the intellectual crisis and lack of clear perception of science 
and scientific thinking such as the question of the method of the modern Western 
science; aim of the modern Western science; the place and scope of the modern 
Western science etc. 

AN ANALYSIS OF METHOD OF SCIENCE 

We need to raise a fresh question about the method and methodology of the 
modern Western science because ‘science’ just does not describe the world; it also 
informs us about the explanations of how and why things are as they are. ‘Often this 
involves describing unobservable causes of things we observe.’ The central idea of 
‘science’ is to know - the laws of nature - which becomes more important when we think 
in terms of intellectual crisis and lack of scientific thinking. The idea of law of nature, no 
doubt, does exist according to the modern Western philosophy of science but the 
question of the Originator of the laws of nature is not answered based on True, 
Authentic and Universal Knowledge. It is answered on the basis of the framework of 
unscientific and conjectural domains. The answer is not based on the True, Authentic 
and Universal Knowledge because, according to the modern Western science and the 
modern Western philosophy of science, in reality, there is no such thing exists such as 
True, Authentic and Universal Knowledge. Hence, answers related to the metaphysical 
world are provided on the basis of conjecture and speculation. So the question of how to 
know the ultimate nature of things: how the world is made of and how it works has 
become very important in the modern Western science. Who made this world and 
why it is made are not the important questions. It is also not very important to know 
and answer who has caused the specific nature to things and also the existence of the 
world. If they are recognized and answered, certain extent, they are not answered on the 
basis of True, Authentic and Universal Knowledge. They are answered on the basis of 
conjecture, speculation, assumptions, imaginations, desirous and fancies. There is neither 
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a powerful wish nor urge to know all these things on the basis of True, Authentic and 
Universal Knowledge. In order to know them scientifically we are bound to move on 
the basis of Truth and Reality of Life and the World which must be known to us on the 
basis of True, Authentic and Universal Knowledge. Hence, the first task for any kind 
of scientific thinking is to know scientifically is there anything such as True, Authentic 
and Universal Knowledge. Hence, we claim and conclude that the absence of a full- 
fledged discussion about the question of Truth and Reality of Life and the World and 
the answer on the basis of True, Authentic and Universal Knowledge demonstrates 
both the intellectual crisis and lack of clear perception of science and scientific thinking. 

THE CHARACTERISTICS OF TRUTH-BASED SCIENCE AND TRUTH-BASED 
SCIENTIFIC THINKING 

According to the Quran -the source of True, Authentic and Universal Knowledge - Allah 
SWT being the first teacher of mankind taught man whatever man needs to know and 
understand anything of this world. Allah SWT made it clear that He did not leave man in 
darkness rather He taught him the worldview and way of life [Islam] that does not 
explain only what man has to do in life but Islam also explain how to know things. In 
reality, according to the Quran, Allah SWT taught man three things: way of knowing; 
way of doing and way of living. The Quran explains that Allah SWT taught man how to 
understand anything of this world. He, for this purpose, emphasized the full use of ethical 
[rational] and empirical faculties. Furthermore, it is also made clear that the Quran as the 
book of True, Authentic and Universal Knowledge contains the knowledge of universal 
values, principles and morals which are indispensable for a good life and society. The 
search for values, principles and morals has not been left for intellectual efforts of man 
rather the basic and fundamental guidance had always been provided to man. It is made 
understandable, beyond doubt, that if man ignores this Knowledge and Guidance he will 
go astray and create destruction and chaos in life and society. It is also made 
comprehensible to man that he, by nature, by birth, with all faculties and capabilities is 
not yet all capable to design those principles, values and morals which are necessary for 
him and society. But at the same time it is also made obvious that he has to make full use 
of his capabilities and faculties to understand this fact of life. It is said that with this 
fundamental consciousness he can understand other things. Hence, the True, Authentic 
and Universal Knowledge was considered as central in the life of man. The attainment of 
happiness and prosperity in life is linked with this Knowledge. The development of all 
sciences, the natural, applied and social were used to demonstrate this Fact/Truth and 
Reality of Life and the World. All these sciences developed based on the basis of Truth 
and Reality of Life and the World point to this most fundamental Fact/Reality/Truth of 
this world. 
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Without knowing and following the Truth and Reality of Life and the World there is no 
correct, true, authentic, realistic, comprehensive and universal understanding [science] of 
anything. The consciousness, acceptance and realization of Truth and Reality of Life and 
the World constituted the foundation of Truth-based science and scientific thinking. The 
Truth-based science and scientific thinking, hence, originated from this consciousness 
which was the net result of understanding of True, Authentic and Universal Knowledge. 
To possess this consciousness was to realize the spiritual existence of life and the world. 
The consequence of this consciousness and confirmation of Truth and Reality of Life and 
the World was the realization of the reality of cosmic unity. The realization of cosmic 
unity led to the understanding that Allah SWT has created everything in this 
universe/nature in an interrelated way that rctlccts a network of cosmic unity through the 
cosmic laws governing them. Allah SWT created in this cosmic order several levels of 
reality not just the physical. The unity in cosmic order maintained by the Creator, Allah 
SWT, directs the thinking minds to understand the reality of its creation by a powerful 
Creator, Allah SWT. This understanding of the cosmic order became an observable 
evidence [proof] of the Existence and Reality of Allah SWT. And goes along with the 
metaphysical position of the Quran and confirms the unity of cosmos and Unity of Allah 
SWT. 

The spirit which flows from this true, correct, authentic, realistic, comprehensive, and 
universal understanding of the Existence and Reality of Allah SWT was called the 
Truth-based science and scientific thinking. Therefore, there exists beyond any doubt 
the historical and empirical evidence which confirms that the idea of Truth-based 
science and scientific thinking originated and developed from this consciousness. This 
Truth-based scientific thinking was illustrated, by all those individuals and group of 
people who followed True, Authentic and Universal Knowledge throughout human 
history. In this way, several nations of past participated towards the development of all 
Truth-based sciences, physical or metaphysical. After the revelation of the Quran, once 
again and at this time at universal level, the same understanding of the Truth-based 
science and scientific thinking was emphasized, systematized and further developed. It 
did not confine to the study of the natural world alone as the modern Western science 
did rather all other branches of knowledge were equally developed based on the Truth- 
based scientific thinking. The refinement of Truth-based science and scientific thinking 
always continues. Unfortunately, during the so-called modern period, this basic spirit of 
Truth and Reality of Life and the World and of the importance of True, Authentic and 
Universal Knowledge was cut off from science and a new notion of science was 
developed which is now called as the modern Western science and the modem Western 
scientific thinking. Emphasis was put more and more on technical sides such as clarity, 
precision, objectivity, observation, experiment, verification etc. In this way, a non- 
scientiTic approach was developed and cultivated in the name of ‘science’ and ‘scientific 
thinking’. The Truth-based science, scientific thinking, attitude, frame of mind all were 
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tum downed into a non-scientific way. It was fully overlooked that the features of the 
passion for truth, reality, justice, fair play, the general respect for empirical evidence, and 
a skilled mind cannot be developed on the basis of false foundation. These features alone 
are not sufficient to qualify some approach or statement to be considered as ‘science’ or 
‘scientilrc thinking’. To be Truth-based science and scientific thinking, it must be based 
on the foundation of Truth and Reality of Life and the World. The lack of this 
dimension can be seen in present day modern Western sciences which are full of 
speculative and conjectural elements. The followers of True, Authentic and Universal 
Knowledge always emphasized love for conceptual clarity, clear definitions, semantic 
analysis, logical clarity, precision, fair play, consistency etc. But these features of science 
and scientific thinking were never separated from Truth and Reality of Life and the 
World. 

Logic was never conceived based on false ideas about Truth and Reality of Life and the 
World. Logic was always linked to Truth and Reality of Life and the World and also 
True, Authentic and Universal Knowledge. In the absence of them there was no logic. 
Hence, this logic should be called as Truth-based logic. The Truth-conscious peoples 
always established the truth of everything on the basis of logic and empirical evidence. 
The foundation of Aristotelian logic was not fully aware of Truth and Reality of Life and 
the World, hence, never developed true logic. Logic was always viewed as an 
indispensable tool of Truth-based science and scientific inquiry. It was always based on 
Truth and Reality of Life and the World not outside of it. Therefore, one can say the 
Truth-based logic was always taken as a form of hikmah [wisdom- a form of knowledge] 
which was repeatedly mentioned in the Quran. In their Truth-based logic, the followers of 
Truth and Reality of Life and the World gave equal importance to both the clarity, 
consistency, authenticity, certainty and the existence of Truth and Reality of Life and the 
World on the basis of True, Authentic and Universal Knowledge. These features of 
Truth-based science, scientific thinking and logic were achieved on the basis of True, 
Authentic and Universal Knowledge. They were fully aware of the limitation of and the 
use and misuse of logic, hence, avoided possibility of error with the help of True 
Authentic and Universal Knowledge. The systems of Truth-based science, scientific 
thinking and logic were developed within the framework of Truth and Reality of Life and 
the World as well as the existence of Tme, Authentic and Universal Knowledge. They 
followed this method because they realized that intellect may be corrupted if it is not 
utilized within this framework. The lower passion intluences this type of intellect. The 
intellect inlluenced by lower passions and desires would fail to see the Transcendent 
Reality and ultimately refuses to accept it. When the logic does not function properly to 
help the intellect it fails to perceive the Truth and Reality of Life and the World and also 
loses clarity, consistency, coherence etc. It gives way to contradictions, conjectures, 
assumptions and speculations. This is the reason that the argument put forward by some 
philosophers such as Farabi who argued that we find strong support in the Quran for 
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Aristotelian logic or the assertion of al-Ghazzali who embraced Aristotelian logic without 
question in its entirety were not supported fully by the arguments of the Quran and also 
other thinkers. The Truth-based logic, which was always based on and in line with the 
Truth and Reality of Life and the World, became one of the important tools of Truth- 
based science and scientific thinking. It is indeed one of the unforgettable facts that the 
term al-burhan, one of the names of the Quran, used in Truth-based logic reflects to 
denote the Truth-based scientific method of demonstration or demonstrative proof. The 
logic free from the guidance of True, Authentic and Universal Knowledge fails generally 
to weigh ideas and opinions to arrive at the correct measurement or judgement. It can 
help to understand partially but not comprehensively. This can be seen empirically 
throughout the philosophical discourse of human history which, no doubt, applied the so- 
called logic but fail bitterly to perceive the Reality and Truth of Spirituality and accepted 
materialism, scientism, relativism, reductionism etc. 

The reason in the modern Westem science cut off from Truth and Reality of Life and the 
World leads to false ideas of rationalism and empiricism. Whereas, the extensive use of 
logic based on Truth and Reality always gives rise to correct, authentic, realistic, truthful, 
universal and comprehensive understanding of anything. The embodiment of the True, 
Authentic and Universal Knowledge along with Truth-based logic makes the inquiry 
scientiTic in its tmest sense. The Togic’, ‘reason’, ‘sense perception’, ‘quality of analysis’ 
etc. were all used under the guidance of True, Authentic and Universal Knowledge. 
During middle ages, after the revelation of the Quran, the method of observation and 
experiment [which is now known as the method of‘science’] became widespread. 

The observational and experimental studies were conducted extensively. There are some 
significant aspects of all these observational and experimental studies. They were 
originated on the basis of Truth and Reality of Life and the World. They always followed 
True, Authentic and Universal Knowledge. The method of observation and 
experimentation, known as empirical method, was identified and applied in every field of 
knowledge according to its subject matter and need. Its application was open for all 
branches of knowledge. There was no claim, like empiricists used to make, that this is the 
only authentic method. The consciousness of the existence of True, Authentic and 
Universal Knowledge was always dominant in the minds of Truth-based scientists, 
philosophers, thinkers, scholars, authors in all most all branches of knowledge. All 
methods were considered as reliable according to their subject matter and need. 

Unfortunately, the features of creativity and quest for new knowledge which were so 
much emphasized by the True, Authentic and Universal Knowledge were first 
overlooked, declined and later on abandoned by the followers of True, Authentic and 
Universal Knowledge due to some important reasons, such as lack of vision and mission 
of True, Authentic and Universal Knowledge. Furthermore, the followers of True, 
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Authentic and Universal Knowledge considered it as a source of religious guidance and 
treated it in a stagnant manner. The True, Authentic and Universal Knowledge was 
reduced to the level of ‘sacred’ knowledge. At the same time, when Roger Bacon leamt 
this method of Truth-based science and introduced it in Europe, it was separated from 
True, Authentic and Universal Knowledge and then refined and improved further on 
secular lines. Along with this, three things happened in Europe which resulted in the 
destruction of Truth-based science and scientific thinking. The method of Truth-based 
science was cut off from the purpose of life approved by True, Authentic and Universal 
Knowledge. It was mainly confined to the study of nature. It gave birth to empiricism, 
rationalism, relativism etc. 

The Truth-based logic and its extensive application helped people to remain within the 
framework of True, Authentic and Universal Knowledge without denying Tmth and 
Reality of Life and the World. The existence of Allah SWT was accepted as Absolute 
Truth and Reality. People who enjoyed Truth-based logic did not revolt against Him as 
the modern Western oriented scientists have done. Before the emergence of modern 
period, the widespread practice of Truth-based observation and experimentation helped to 
strengthen the understanding that this world without Allah SWT is meaningless. Sensual 
experiences were never taken as the only source of knowledge as happened in the modem 
period. The Truth-based epistemology thus developed by the followers of Truth and 
Reality of Life and the World provided all necessary precautions which helped Truth- 
based philosophy to work on the basis of True, Authentic and Universal Knowledge 
instead of speculation and conjecture. This Truth-based epistemology confirmed the 
unitary linked between each and every aspects of life. Thus there took place a revolution 
in the thought and practice of people. They realized the fundamental position of the 
reality of unity and equilibrium. As such it not only gave birth to the new systems of 
knowledge but also to the idea of the hierarchy and unity of knowledge. All possible 
systems of knowledge were fully recognized and each was accorded its legitimate place 
and function within the Truth-based epistemology based on True, Authentic and 
Universal Knowledge. 

Logical analysis, measurement, verification were all had their legitimate roles to play 
in the Truth-based scientific discoveries. As long as people were faithful to the Truth and 
Reality, followed sincerely True, Authentic and Universal Knowledge and maintained the 
reality of the hierarchy and unity of knowledge, they avoided extremists and unrealistic 
positions. They accorded legitimate position to every faculty and system of knowledge. 
One was never sacrificed for the sake of other and vice versa. 

Based on True, Authentic and Universal Knowledge it was rationally and empirically 
became possible for them to understand that Allah SWT alone is the Absolute Truth and 
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Reality and that everything else is relative. As the Absolute Truth, Allah SWT is the 
source of all other truths. This was to admit that the idea of a hierarchy or degrees of 
relative truths is true and authentic. Man was created with all those faculties which are 
necessary to study and understand all those relative truths in relations to Absolute Truth. 
If man is capable by virtue of his constituents and nature it is because Allah SWT wanted 
him to be the vicegerent on earth. He was always, since his inception, able to know 
everything of this world with the guidance of Allah SWT. He had well understood that 
without True, Authentic and Universal Knowledge and Allah’s given faculties he is 
nothing. The Quran made it explicitly known to the world: 

He Who excelled in the creation of all that He created. He originated the 
creation of man from clay, then made his progeny from the extract of a 
mean fluid, then He duly proportioned him, and breathed into him of 
His spirit, and bestowed upon your ears and eyes and hearts. And yet, 
little thanks do you give. (As-Sajadah: 7-9) 

People are, therefore, reminded by the Quran that all the faculties of knowing such as 
memory, imagination, the intellect and heart are granted by Allah SWT. Therefore, every 
single human being has to be grateful to Allah SWT. Man, to be genuine to his faculties, 
has to, on one side, acknowledge that all the faculties of knowing are not his own 
property rather they are as an amanah [trust] and on the other, realize that he has to use 
them in a legitimate way. Man cannot give them undue place and recognition. The most 
important dimension of it is to understand and acknowledge the limitation of these 
faculties. The legitimate use of each faculty implies that they have to be submitted to seek 
guidance and light from Allah SWT through the True, Authentic and Universal 
Knowledge. 

The importance and significance of sensual experience was fully recognized and 
sincerely applied in each branch of knowledge. With the equal force its limitation was 
also acknowledged. This realistic and truthful perception of the rightful places of True, 
Authentic and Universal Knowledge, role of reason and sense perception became known 
as Truth-based science and scientific thinking. Negligence of which or rejection of it 
cultivated ‘unscientilic attitude’ and resulted in the acceptance of speculation and 
conjecture. The ultimate result of which is the development of the modem Western 
science which has become a source of destruction and chaos as asserted by some modern 
Westem scientists. It also became known to all those who followed, on one side, True, 
Authentic and Universal Knowledge and on the other, adopted rational and empirical 
method to understand the natural phenomena that there are also certain phenomena and 
realities which are beyond the capacity of the senses and reason. Even with the help of 
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the most powerful and sophisticated telescope and microscope instruments they cannot be 
seen. 

There exists definitely a non-physical phenomena and reality. The physical phenomena or 
reality is only an aspect of the whole of Reality. The hierarchy of reality contain both 
lower level and highest level of realities. The Reality of Allah SWT is the Highest Level 
of Reality. To see it and acknowledge it, man needs, on one side, the light of the True, 
Authentic and Universal Knowledge and on the other, unbiased, unprejudiced mind, a 
mind free from lower passions, desires, dogmatic, superstitious, preconceived ideas, 
speculation and conjecture. We call it guided-intellect. The modern Westem 
philosophical and so-called scientific thought is completely free from all these traits. 
Hence, they failed to see the Truth and Reality of the existence of Allah SWT and the 
importance and need of True, Authentic and Universal Knowledge. 

For the understanding of physical realities man needs to free himself from all those 
blameworthy traits otherwise he would fail to understand them properly. To conduct free 
intellectual exercise and become scientific in thinking and understanding, as a 
prerequisite to them, man needs the guidance of True, Authentic and Universal 
Knowledge. The guided-intellect can see and realize that the physical world does not 
have an independent existence. All physical phenomena owe its existence to Allah SWT. 
The whole universe exists because of the existence of Allah SWT. If this link is cut off 
from any intellectual activity, especially from ‘science’ and its ‘philosophy’, it loses its 
fundamental features of being ‘scientiiic’. The moment it is cut off from Allah SWT it 
ceases to be called ‘scientiiic’ or ‘science’. The Reality and Truth is that Allah SWT 
created everything and maintains them. He is Living Truth and Absolute Reality. As it is 
said in the Qur'an: 

Allah, the Ever-Living, the Self-Subsisting by Whom all subsist, 
there is no God but He. Neither slumber seizes Him, nor sleep; to 
Him belongs all that is in the heavens and all that is in the earth. 

Who is there who might intercede with him save with his leave? 

He knows what lies before them and what is hidden from them, 
whereas they cannot attain to anything of His knowledge save what 
He wills them to attain, His Dominion overspreads the heavens and 
the earth, and their upholding wearies Him not. He is All-High, 
All-Glorious. (Al-Baqarah: 255) 

The spirit of observation and experiment, in fact, was originated from this Truth and 
Reality of Allah SWT. Allah SWT asks human beings to observe and experience the 
world of nature so that they can grasp the spiritual understanding of the Truth and Reality 
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of Life and the World. This scientific thinking was always cultivated by the 
consciousness of Truth and Reality of Allah SWT. There is no room, therefore, for doubt 
and scepticism in Truth-based scientific activity and thinking. The Truth-based science 
and scientific thinking have been shaped by the authentic, realistic and truthful 
understanding and consciousness of both the existence of Allah SWT and True, 
Authentic and Universal Knowledge. All other truths originate from this Absolute Truth. 
The Truth-based scientific thinking of observation and experimentation was inspired by 
the certainty of Allah SWT as the Absolute Truth as well as the source of all truths. 

Throughout the history, in the presence of True, Authentic and Universal Knowledge, the 
Truth-based philosophers, scientists and their scientific efforts were motivated by the 
clear understanding that they all are seeking to know some aspects of the Reality of Allah 
SWT. Nothing was understood in isolation from the Truth and Reality of Allah SWT. For 
them the natural world was nothing except Allah’s knowledge of the universe. To know 
any aspect of the universe means to know Allah’s knowledge of the universe. They were 
fully aware that whatever truths or knowledge they discover or develop was not against 
the True, Authentic and Universal Knowledge. They realized that each bit of truth of this 
world originates from the same Truth and Reality. Hence, they accepted all Truth coming 
from Absolute Truth. For them, acceptance of one truth [coming from the study of the 
physical world] and rejecting another truth [coming from Allah SWT in the form of True, 
Authentic and Universal Knowledge] was totally unscientific and irrational. The 
rationality and scientific thinking demand the acceptance of both the existence of Allah 
SWT and the True, Authentic and Universal Knowledge. This truth has been fully 
manifested in the world of nature and in the Quran. Hence, the readers of the Quran were 
repeatedly asked to observe and experience the signs of Allah SWT which are existent in 
the universe as well as within the soul of man and in the pages of human history. The 
nature, human body, soul and history were presented by the Quran as the means of 
knowledge. Hence, one of the important characteristics of Truth-based scientific thinking 
for them was to see whether the claims to truth are in line with Truth and Reality or not. 
If the truths discovered by reason or sense-perception are not confirmed or verified by the 
True, Authentic and Universal Knowledge either they were not accepted as final results 
or postponed for further investigation. The so-called scientific verification of the modem 
Westem science for them was one of the forms of verification not absolute one. The 
absolute verification had to be confirmed by the True, Authentic and Universal 
Knowledge. 

The issue of objectivity was never an issue of Truth-based science and scientific 
thinking. The philosophers and scientists had understood very well that these kinds of 
claims are false. There is nothing such as objectmty, if it exists anywhere; it is only in 
imaginations and dreams. The reality is that the present day modem Western science and 
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the notion of scientific thinking are interpreted subjectively that is on the basis of the 
modem Western worldview. The Truth-based philosophers and scientists followed 
always only one criterion that is the criteria of Truth and Reality of Life and the World. 
Anything, idea or approach which went against it was considered as false and 
unscientific. They stand always with the fundamental issues of Truth, Reality, justice and 
fair play. Today anyone can observe that capitalists, communists, socialists, liberalists, 
modemists, empiricists etc. interpret everything from their own perspectives. Therefore, 
it is not true to argue that the modern Western science is the most objective knowledge 
of the natural world ever attained in the history of human civilization. The truth is that the 
modern Western knowledge of the natural world is not objective. It is not even 
comprehensive, truthful and realistic; it is partial and Westem. The truth is that, as 
claimed by the Quran, the Truth-based scientific attitude to understand anything of this 
world was practiced by every nation and community in various parts of the world at 
various times as they had been given True, Authentic and Universal Knowledge. These 
nations and communities extensively cultivated, developed and improved the scientific 
approach and thinking during their respective periods of history. After the revelation of 
the Quran, it was further systematized and promoted and further developed by the 
followers of True, Authentic and Universal Knowledge. Their perspective was neither 
modem nor Westem. They followed the perspective of Truth and Reality of Life and the 
World. The quest for truth, reality, justice, fair play etc. was their characteristics. 

Contrary to this, the modern Western body of science is basically based on conjecture 
and speculation. The philosophers of modernity adopted the speculative method in their 
discursive philosophy. Hence, they bitterly failed to eliminate the intlucnces of prejudice, 
pride, biased attitude, enmity etc. and always worked under the influence of lower 
passions and desires. The quest for intellectual and scientific pursuits was never neutral, 
impartial and value-free especially during modem period. This is the reason that in 
today’s world, in spite of several claims, all intellectual activities are based on the 
modem Western perspective and values. Hence, in the pursuit of science and scientific 
thinking, the question was not yet all the question of objectivity rather it was the question 
of discovery of Truth and Reality of Life and the World and the application of justice, 
fair play and authentic understanding. Claim to objectivity, neutrality, impartiality, 
disinterestedness, value-free attitude in the modern Western science and scientific 
thinking is just a claim beyond the proof of the criteria of observation and verification. 
All the available empirical evidence goes against this. The Quran, in a public sense, 
invites thinking minds and asks them to get rid of the inlluences of prejudice, pride, 
biased attitude, enmity etc. It is expected that claims for truth and public verification in 
science must be based on True, Authentic and Universal Knowledge rather than on 
speculation and conjecture. There is no concept of objective knowleclge as such verified 
by rational arguments and supported by empirical evidence. Knowledge is either based 
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on and in line with Truth and Reality or false understanding of truth and reality. The 
claim to objectivity in the modem Western oriented world regarding the so-called 
empirical knowledge is baseless, unproved and un-provable. A piece of knowledge 
cannot be considered objective simply because it is subject to verification by a group of 
people on the basis of some techniques and procedures. It must be based on and in line 
with Truth and Reality of Life and the World and verified by the spirit, values, teachings, 
and morals of True, Authentic and Universal Knowledge. 

Justice, fail play, application of Truth and Reality in knowledge and in all other areas of 
life are considered noble qualities and as such universally practiced. The people of Truth- 
based science and scientific spirit have been very much concemed with the cultivation 
and acquisition of the qualities of truth, reality, justice and fail play. The realization of 
these qualities is not possible without cultivation of the sense of Presence of Allah SWT 
and accountability before Him. The sense of pride of White man, power, domination, 
hegemony, control, conquest etc. has been used to destroy the above-mentioned noble 
qualities in the modern world especially in the domain of the modern Western 
knowledge and science. Hence, the modern Western science and knowledge have been 
elevated to the level of true knowleclge and true science. However, this body of 
knowledge and sciences [the modem Western science and knowledge] are unable to help 
people to realize and acknowledge Truth and Reality in their life. Man has been reduced 
to the level of physical existence without having meaning in life and left for causing 
chaos and crisis everywhere on earth. The universal understanding of spirituality and 
need of morals has been replaced by the sense of materialism and relativity. The 
application of the higher standard of justice and fair play are not yet at all possible today 
because the sense of the Presence of Allah SWT and accountability to Him is not 
cultivated yet all. 

Justice, fair play and Truth-based science and scientific thinking are interrelated to each 
other. They are not confined to any particular branch of knowledge. They are applied in 
all branches of knowledge. The division of empirical and non-empirical sciences do not 
seem to be realistic. Every branch of knowledge has to be empirical as much as possible 
and must recognize the importance of True, Authentic and Universal Knowledge; rational 
understanding along with empirical evidence is also necessary. This position reveals the 
fact that there are many levels of truth. Physical reality is only one of them and is 
intimately linked to Absolute Truth and Reality. For understanding every level of truth 
one cannot follow a particular method. There can be several forms of knowing truth. 
Ontological, metaphysical, cosmological epistemological, methodological studies may 
follow different methods. What is common between them is that all these studies 
basically originate from Truth and Reality of Life and the World and guided by True, 
Authentic and Universal Knowledge. Unfortunately, in modem period, science and 
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scientific thinking were cut off from True, Authentic and Universal Knowledge. In the 
modem world this method was mainly restricted to the study of the natural world. 

The modem Westem science is totally different from Truth-based science in terms of 
goals, methodology, sources of inspiration and philosophical foundation. The place of 
Truth-based science was always subject to Truth and Reality of Life and the World. It 
worked throughout history under the guidance of True, Authentic and Universal 
Knowledge. No branch of knowledge was isolated from each other rather interrelated. 
Truth-based science as a specific branch of knowledge in a specific sense did not enjoy 
unguided place. It was always subject to the guidance. Every branch of knowledge 
originated under the concept of unity of knowledge. Hence, the problems of the modern 
Western science are not the problems of Truth-based science. The problems in and by 
modem Western science have been created due to the false foundation of it. This is the 
reason that one finds sound reasons to question the existing meaning and characteristics 
of the modern Western science. In Truth-based science the meaning and characteristics 
are related to the Truth, Reality and True, Authentic and Universal Knowledge. Its 
approach is not based on speculation and conjecture. Our contention is that the meaning 
and characteristics of Truth-based science must be intimately related to the metaphysical, 
methodological and cosmological principles derived from True, Authentic and Universal 
Knowledge. The reality is that metaphysical, methodological and cosmological sciences 
at present are not based on Truth and Reality of Life and the World. The Truth-based 
sciences are deeply rooted within the framework of the metaphysical, methodological and 
cosmological sciences which themselves are based on Truth and Reality of Life and the 
World. 

NEED FOR RETHINKING THE MODERN WESTERN SCIENCE 

The modern Western science, its historical formation, its philosophical premises and 
claims are all the result of the modern Western philosophical thought [metaphysical, 
methodological and cosmological]. The questioning of the meaning and characteristics of 
the modern Westem science are neither motivated due to the catastrophic events brought 
about by the modern Western science nor even by a mere academic and historical 
interest. The sense of criticism has been generated by the deep reading of the Quran, on 
one side, and on the other, the metaphysical claims of the modem Western philosophical 
thought. Inspired by the data of the Quran, one can argue that the modern Western 
science needs a rethinking and re-conceptualization because it is operating within a 
framework which is seriously misguided in which everything is reduced to pure quantity 
and by which modern man is made to think that all of his problems can ultimately be 
resolvcd by further development in the modern Western science. The spiritual realities 
have been reduced to unreal and redundant, or at least not relevant to the modern world 
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as understood by the modem Western science. The rise of the modern Westem science 
has not been grounded on the concrete facts of the metaphysical world but rather on the 
basis of some philosophical assumptions. The metaphysical outlook of the modern 
Westem science is totally different from the Truth and Reality of Life and the World. 
Hence, the philosophical and metaphysical grounds of justification of the modem 
Westem science are under scrutiny rather than its experimental dimension. In other 
words, the science and its philosophy [philosophy of science which deals with the 
genuine aspects of science such as why do we give preference to scientific method over 
rational method] is not questioned as understood in today’s world but rather its 
metaphysical and philosophical foundation which is based on the modern Western 
philosophical doctrines is subject to criticism. The actual conditions of ‘scientific’ 
experiment and measurement are not questioned in it’s entirely. No one contending with 
the idea of‘science’ as such but rather it’s metaphysical and philosophical under currents 
which have crossed their legitimate boundaries. One can say all the aspects of philosophy 
of ‘science’ are not in reality under re-examination but some of them especially the 
metaphysics of‘science’. 

In the modern Western metaphysics of science the physical world has been accepted as 
the only reality and spiritual dimension of its existence has been denied. This conclusion 
is illegitimate, hence, is considered as an illusion. The True, Authentic and Universal 
Knowledge informs and gives us in an authentic and empirical way the Knowledge about 
the true, authentic and correct notion of the origin of the World. This Knowledge, not 
speculation, about the origin of the world and life sheds the light on the true nature of the 
relationship between the Absolute and the relative, the eternal and the temporal, the 
necessary and the contingent. All reality is understood in terms of hierarchy, a 
multilayered structure. The Absolute Reality remains as Reality along with other realities. 
The Absolute Reality is not reduced to a lower level of existence as matter. Each domain 
of reality is studied and understood in its own level. According to this understanding, the 
nature [the subject matter of the modem Westem science] is regarded as the signs of 
Allah SWT. The modern Western view of nature goes against the view of nature as 
explain by the True, Authentic and Universal Knowledge. The order of nature is not 
reduced to the everlasting change and impermanence. Nature was always understood as 
the combination of both change and permanence. The world of nature is not left to 
haphazard and senseless changes. Nature is maintained by Allah SWT - All-Powerful - 
All-Knowledgeable and All-Wise. Hence, in accordance to the Will of Allah SWT all of 
its parts are formed in such a way that they maintain a meaningful unity and harmony. 
The nature and order in it, from an epistemological point of view, reveal the fact that the 
reality of things is more than how it appears to us. The modem Westem philosophy of 
science failed to see this fact of nature. According to the Truth-based science the reality 
of the natural world is not confined to the study and analysis and classification of natural 
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sciences. The true meaning of the cosmos lies in the realization and observation of the 
true nature of the world which is beyond the quantitative existence. 

The reality of the natural world has not been exhausted by the experimental or 
observational analysis as wrongly understood by the empiricists. It is the power of Allah 
SWT behind the natural world which generates order and maintains it. This unobservable 
power of Allah SWT is that reality which is not observed and understood in the modern 
Westem science. For the observation and realization of the power of Allah SWT as 
reality, one does not depend on the sum total of experimental data. He needs something 
more than that. Hence, we argue that the experimental data is not sufficient for a 
comprehensive and realistic observation and experience of the reality of the natural 
world. 

It requires the light of True, Authentic and Universal Knowledge and its unbiased study. 
The insufficient data collected by empirical method cannot help us to understand and 
describe the world as it exists. We need a proper reflection guided by the True, Authentic 
and Universal Knowledge. As a matter of fact, the pure empirical method for the 
understanding of the natural world is not appropriate. There is nothing such as pure 
empirical method. Every method, in spite of its claims for impartiality, is in reality, 
subject to some perspective and framework within which that method works. Hence, it 
needs True, Authentic and Universal Knowledge. The metaphysics of modem Westem 
science, as it is apparent in it provides that perspective and framework which is based on 
conjecture and speculation. This is the perspective and the framework which is integral to 
modem Western science. All modem Western sciences, whether natural, social or 
applied, are subject to this formula. The metaphysics of modem science, its perspective 
and framework, all are based on speculation and conjecture. They have out-rightly 
rejected the existence of True, Authentic and Universal Knowledge. According to the 
metaphysics of modern Western science, the recognition and acceptance of True, 
Authentic and Universal Knowledge is an illusion. Claim to illusion is neither supported 
by an analysis of the Quran nor manifested by empirical evidence. 

The modern Westem science and Truth-based science both work within the framework of 
a metaphysics. The metaphysics of Truth-based science being based on True, Authentic 
and Universal Knowledge recognizes and accepts the hierarchy of being and knowledge. 
The recognition of this hierarchy guarantees the true and correct understanding of the 
world of nature. It also checks the tendencies of reductionism, rationalism and 
empiricism. All the things of the natural world are seen and studied in their proper and 
original places. A kind of discipline and justice is observed between all things of this 
world. This approach of the Truth-based science for the study of the natural world and 
development of Truth-based sciences, the natural and other did not create any kind of 
environmental pollution or crisis in the past. This realistic Truth-based epistemological 
position granted to the Truth-based natural sciences a correct meaning and rightful place 
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in the scheme of hierarchy of knowledge. The notion of realism of the modem Western 
science, as the acceptance of an objective and independent world, did not take any 
recognition in Truth-based science. The fact of man’s capabilities was correctly 
understood. The fact is that man with his capabilities and faculties is capable to 
understand the existence of Allah SWT and the world of nature around him, if he uses his 
intellect and sense-perception under the guidance of True, Authentic and Universal 
Knowledge. 

The metaphysics, as an all-inclusive science, derived from True, Authentic and 
Universal Knowledge helped man to use intellect properly. This guided-intellect was in a 
position to integrate and know the higher levels of reality. Thus, the Truth-based science 
developed on these lines was capable to describe the world of nature to us as it did not 
involve any element of conjecture and speculation. Truth-based science and other 
branches of it did investigate the reality of the physical world as it exists and works on 
the Command of Allah SWT. It was through the guided-intellect, aided by empirical 
tools, that the understanding of the world of nature became a reality. The unity and 
interrelatedness of the world of nature, originated from the Unity of Allah SWT, was 
fully realized. The understanding and realization of the existence of Allah SWT, was not 
the result of some theological claims. The understanding of the Truth and Reality of Life 
and the World as well as the existence of Allah SWT was on the basis of a rigorous 
analytical and empirical exercise. From Truth-based ontological and Truth-based 
metaphysical point of view, the world of nature originated from an Ever-Living source - 
Allah SWT. Hence, the main goal of all branches of knowledge [Truth-based sciences] 
was to unveil the underlying unity and interrelatedness of all things that exist. The reality 
of the world of nature was seen and understood as a well-connected unity in which the 
individual bits and pieces as the subject matter of Truth-based science were to be found. 
The acceptance and realization of the preconceived and relational unity as a given fact 
was one of the distinct characteristics of Truth-based science that revealed the balance 
between the whole and the part, and between the one and the many. 

It was known to the philosophers and scientists who based their intellectual search on 
True, Authentic and Universal Knowledge that the so-called pure and simple ideas of 
human beings always assume certain things if they are not originated in the light of True, 
Authentic and Universal Knowledge. The same was applicable to the sense-data or sense- 
perception. The recognition and acknowledgement of Allah SWT was the main condition 
of all Truth-based scientific knowledge. Hence, every act of knowledge was indebted to 
the All-inclusive Reality of Allah SWT. 
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CONCLUSION 


The examination of both the modern Westem science and the Truth-based science 
explicitly sheds the light on the development of the idea of science and scientific 
thinking. It became known to us that there definitely exists an intellectual crisis and lack 
of clear perception of science and scientific thinking. Hence, a good number of scholars 
and students failed to realize that there exists three categories of science. First category 
involves the notions of science and scientific thinking which had been developed by 
those thinkers and scholars who had identified and recognized the Truth and Reality of 
Life and the World as well as the existence of True, Authentic and Universal Knowledge. 
Based on the recognition and acknowledgement of Truth and Reality of Life and the 
World and the application of True, Authentic and Universal knowledge the systems of 
understanding and knowledge had been developed. The most reliable knowledge and its 
systems were called respectively science, scientific thinking and scientific method. 

During modern period science, scientific thinking and scientific method were initially 
corrupted and later on cut off from both: Truth and Reality of Life and the World as well 
as True, Authentic and Universal Knowledge. These sources of thinking and 
understanding were replaced by conjecture and speculation. Thus there emerged a new 
pseudo-science, pseudo-scientific thinking and pseudo-scientific method. Whatever, 
today exists in the name of science, scientific thinking and scientific method are in fact 
pseudo-science, pseudo-scientific thinking and pseudo-scientific method. This pseudo- 
science pseudo-scientific thinking and pseudo-scientific method are now being called by 
some thinkers as the modem Westem science and the modern Westem scientific 
thinking. These modem Western science and modem Westem scientific thinking being 
based on false foundation of conjecture and speculation has brought in life and society 
unprecedented chaos and crisis. Hence, some Truth-conscious thinkers initiated a debate 
for rethinking and redefinition of the modem Westem science and scientific thinking. 
The resultant science and scientific thinking would be called as Truth-based science and 
Truth-based scientific thinking. The main characteristics of Truth-based science and 
Truth-based scientific thinking include: 

1. The recognition and acknowledgement of Truth and Reality of Life and the World 

2. The acceptance of the existence of True, Authentic and Universal Knowledge 

3. The application of Truth and Reality of Life and the World as well as True, Authentic 
and Universal Knowledge throughout the process of scientific thinking and 
understanding 

4. The recognition and acknowledgement of Allah SWT as the Source of True, Authentic 
and Universal Knowledge 
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5. The acceptance and application of universal principles and moral values given by the 
True, Authentic and Universal Knowledge throughout the process of scientific thinking 
and understanding 

6. The acceptance of unity and interrelatedness among each and every branch of knowledge 
or science 

7. The acceptance and application of Truth-based science and Truth-based scientific 
thinking in all aspects of life and society 

8. Finally, the true, correct, realistic, authentic, comprehensive and universal understanding 
of each and everything of this world, life and society. 

Based on the above facts of contemporary world one can now understand clearly the 
nature of intellectual crisis and lack of clear perception of science and scientiric thinking. 
Hence, we need to revive the Truth-based science and Truth-based scientiric thinking. 
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RISALAT / NABUWWAT: CURRENT & ETERNAL RELEYANCE 


Dr. S M YUNUS GILANI 


ABSTRACT 

The human science or the human generated “knowledge ” especially the physical science, 
through its methods of observation, experimentation and inferencing, in its study of the 
physical matter may be exact and accurate but not error-free, No doubt it is the natural 
science that has carried man to the moon, but it has not succeeded so far even in 
mastering thoroughly the mysteries of the human existence. Granted that the physical 
world/matter needs to be studied using the methodology of physical/natural science for 
want of any other sure method of studying the nature, matter and the material world. As 
regards the ultimate problems which comprehend within themselves the entire universe it 
would be extremely unscientific to expect their sure and accurate solutions from physical 
science. To know transcendental Reality and the ultimate truth, likewise the 
speculative human knowledge or philosophy, based on mere and share reason, is not 
capable ofgiving accurate answers to our ultimate cjuestions . The philosophical answers 
have been best approximations in the nature of partial truths or in most instances 
“conjectures”. The sure and infallible source (and method of gaining) ofknowledge 
(especially the metaphysical, transcendental and the ultimate) and guidance is 
thewahyu (revelation). The (divine) revealed knowledge gives direction and orientation 
to the physical ancl rational sciences as well ancl makes every thing meaningful and 
purposeful which otherwise could and would be misdirected and mecmingless. The 
nabawi wahyu is revelation of the ultimate truth, ancl source of guidance and infallible 
knowledge. It leads us on the way and path of the Truth. It affirms the existence and 
implications of God ,the only All-Powerful (Omnipotent), All- knowing (Omniscient) 
and Omnipresent. And He not only possesses that knowledge but has cdso revealecl to 
humanity the correct guiclance on the ultimate cmcl intricate problems which clejy correct 
cmd sure solution by means of (mere human) senses, ordinary experience and reason. The 
divine Revelation has been communicated to us from time to time through the nabis 
/rasuls. Those Spirilual Luminaries, the chosen Messengers of our Creator includecl men 
like Adam, Ibmhim, Musci, Isa etc. the last among them being Muhammad (Divine Peace 
cmd Blessing be with him and cdl other Messengers ofAllah swt). Man with limitations of 
his naturcd cmd philosophical sciences is eternally in neecl of the clivine guidance cincl 
connection which is available in revealed guiclcmce & knowledge ofrisalah. The rasul, 
cm infadible divinely prolecled bashar, himself an epitome ofvirtues stands as moclel for 
human concluct at different levels. 

Key words: Risalah, Nabuwwah, wahyu.messenger, revelation, knowledge, guidance. 
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INTRODUCTION 


The human science or the human generated “knowledge” especially the physical science, 
through its methods of observation, experimentation and inferencing, in its study of the 
physical matter may be exact and accurate-nay there too it is not in immune from error. 
The existence of scientific research centers stands witness to the fact that what passes as 
scientific fact today may be declared as an obsolete notion tomorrow. This is exactly 
what happened in case of the Ptolemaic view of the egocentricity of the universe that was 
read and taught as a scientific fact for about a millennium. No doubt it is the science that 
has carried man to the moon, but it has not succeeded so far even in mastering thoroughly 
the mysteries of the human body. 

Granted that the physical world/matter needs to be studied using the methodology of 
physical/natural science for want of any other sure method of studying the nature, matter 
and the material world. “As regards the ultimate problems which comprehend within 
themselves the entire universe and all its aspects of existence, it should be very plain, 
even to a person of ordinary intelligence that it would be extremely unscientific and even 
foolish to expect their sure and accurate solutions from physical science”. 

To know transcendental Reality and the ultimate truth, to know about man’s origin, 
nature, destiny and status in the universe, purpose and way of life, likewise the 
speculative human knowledge or philosophy, based on mere and share reason, is not 
capable of giving accurate answers to our ultimate questions on the bases of sure 
knowledge. The philosophical answers ultimately can and have been best approximations 
in the nature of partial truths or in most instances “conjectures” 

Jjpi-I O"? ^ 0|j *^i Oj^O-i 0\ Cj-? 


And they have no knowledge thereof. They follow but a guess, and lo! a guess can never 
take the place of the truth. (An-Najm: 28) 

However the scientific and philosophical knowledge based on reason and experience is 
relative and conditional and may be defiled even by whims. 

The sure and infallible source (and method of gaining) of knowledge (especially the 
metaphysical, transcendental and the ultimate) is the revelation. The (divine) revealed 
knowledge gives direction and orientation to the physical and rational sciences as well 
and makes every thing meaningful and purposeful which otherwise could and would be 
directionless and meaningless. The reveled knowledge only gives us the direction and 
guidance for the physical world; it is the revelation of ultimate truth, and source of 


791 



guidance and infallible knowledge. It leads us on the way and path of the Truth. It affirms 
the existence of God and says that He is the Creator and the Cherisher of the Universe. 
Also that He is All-Powerful (Omnipotent), All- knowing (Omniscient) and Omnipresent. 


He possesses perfect knowledge of the origin, the constitution and the function of 
everything, and His knowledge comprehends the past, the present and the future.” And 
He not only possesses that knowledge but has also revealed to humanity the correct 
guidance on the ultimate and intricate problems which defy correct and sure solution by 
means of (mere human) senses and reason. The divine Revelations came much like the 
distant planets..., though the Spiritual Luminaries who appeared on the horizon of 
humanity from time to time. Those Spiritual Luminaries, the chosen Messengers of our 
Creator included men like Adam, Ibrahim, Musa, Isa, The last among them being 
Muhammad (Divine Peace and Blessing be with him and all other Messengers of Allah 

swt). 


(_) \f.j JLj ^J^J o! 

Lo! Allah preferred Adam and Noah and the Family of Abraham and the Family of 
'Imran above (all His) creatures. (Al-Imran: 33 ). 


The Revealed Knowledge is the infallible, ultimate and absolute source and guidance that 
makes us to differentiate between Truth and Falsehood, Right and Wrong, virtue 
and vice, appearance and realty, good and evil. The divinely guided personality of the 
Messenger— a man (but a perfect man) of flesh and blood with all the human needs, 
material and social relationships— attracts like a magnet and works as a motivation on 
the way of Love and Faith. The Messenger is embodiment of virtue, pragma and practice 
of the dogma of Revealed guidance and The Book in Practice.) 
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(2) Nor does he say (aught) of (his own) Desire. (3) It is no less than inspiration sent 
down to him ( An-Najm: 2-3) 
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His word, deed and tacit approbation and approval is wahi ghair matlu i unrecited 
revelation)and al-Quran al-Natiq( speaking -Quran).He creates a theocentic virtuous human 
community and society and establishes or struggles for the establishment of a just and 
peaceful order a comprehensive and multidimensional system and civilization taking cane of 
the matter and the spirit, the body and soul, the faith and reason, the belief and mind . 

It is the divine revealed guidance that creates unity of mankind ( wahdat adam ) and unity of 
thought (wahdal fikr ) otherwise the unaided and unguided human (generated) sciences would 
be lost in relativity, idiosyncrasies, personal and individual preferences and references. 

The Messenger unlike a scientist and philosopher or a scholar has not waham( whim)or 
khabar (mere information) but nazar (revealed insight) .He communicates knowledge and 
not merely information. The Messenger is himse1f an abd (a subject) and invites the fellow 
humans towards ibadah and ubudiah, submission and worship of God, the Infinite Being. 
And it is below the dignity of God and not in His scheme to talk to every human being 
directly. 
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Nor will He disclose to you the secrets of the Unseen. But He chooses of his Messengers (For 
the purpose) whom He pleases. So believe in Allah and His Messengers: and if ye believe 
and do right ye have a reward without measure. (Al-Imran: 179) 

The divine knowledge of true path and the purpose of His creation, man knows through the 
Messengers of God. The scientific intellectual and even the academic exploration, studies and 
research of the universe and the environment around us gets direction and purpose when 
guided and aided by the Creator Himself though His Messengers. 

NATURE OF THE PROPHET AND THE PROPHETHOOD 

Divinely inspired and appointed every Nabi / Rasul (Messenger) is raised from his society 
selected and appointed by the Creator to carry His Message. No Rasul is to be obeyed except 
for being a Rasul i.e. for being a receiver, medium and practitioner of the Divine Revelation 
and Message .E.g. The Holy Prophet Muhammad (saws) is to be obeyed as the Messenger of 
Allah and not as Muhammad ibn Abdullah or an intelligent Reformer. He is not just the best 
leader or reformer but a different category. 
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MESSENGER AND INTERPRETER 


A Rasul is messenger of Allah to convey the Message and revelation and also to interpret and 
explain its implications and expound its applications. He is a Rasul (Messenger) as well as a 
shaarih (expounder) and a shaari' (law- giver) and not merely a news- reader or a postman. 
He is medium and part of the divine guidance for mankind in the multi-dimensional, multi- 
purpose and multi-lateral sense. 

PATTERN AND MODEL 

The Rasul sets a pattern of conduct and stands as uswah hasanah (an exemplary model to be 
obeyed. To obey and follow him is to follow thereby the pattem set for us by our Creator. 
The holy Quran declares: 
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Whoso obeyeth the messenger hath obeyed Allah .(An-Nisa’: 80) 

Many of general directions in the kitah (The Divine Book) are explained and elaborated in 
word and deed by The Rasul. 

A BASHAR 

As a Messenger , interpreter , and model , he is khayr al-bashar (best human being) and al- 
insan al-kamil (the perfect man) although as per his (physical human) nature he is a bashar 
mithlakum a human being and not a divine being or super-human or super natural being and 
thus he is not to be worshiped but loved, respected and obeyed. 

COMPREHENSIVE GUIDE 

A Rasul is not just a religious leader in the limited, reduced and confined contemporary sense 
and size of the word 'religion'. A mere cursory glance at the (table of) contents of books on 
hadith /sunnah (traditions of the holy prophet) proves the point beyond doubt. His revelation 
and guidance encompasses almost all spheres of human life except where he himself under 
divine (revealed/inspired) guidance says: 'You better know the affairs of your world' 
However at every stage the Messenger guides the human reason and experience, encourages 
the use of intellect under guidance ,checking it from misguidance, misuse, abuse and disuse. 

'ISMAH (INFALLIBILITY) 

A Messenger is a messenger around the clock from his zahoor or bi'thah (period of 
mission) onwards. Every action of a Rasul is guided and guiding. He is masoom (infallible) 
because he is divinely protected and guided or else any mistake on his part would lead astray 
his Ummah . 
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And (with passion) did she desire him, and he would have desired her, but that he saw the 
evidence of his Lord: thus (did We order) that We might turn away from him (all) evil and 
shameful deeds: for he was one of Our servants, sincere and purified. (24) (Yusof :24 about 
Prophet Yusuf) 

Protection of Rasul from his possible human error is done even through wahi jali (clear 
revelation).( An-Nisa’: 113; AtTaubah: 80,84,143; Al-Isra’:73-74; Al-Hajj: 52) 


BEST OF ALL IN THE CREATION 


A Messenger is not chosen by Allah at random and appointed as a part- time worker and be 
His Messenger unto His Creation. A messenger is the most intelligent man. He is born 
(potentially) to be a messenger and such signs appear in him much before he is formally 
commissioned to be practically and actually a bashir ,nadhir or holder of wahi. 


He is a whole-timer, always engrossed in the function of risalah (Prophethood)with no 
limited working hours and office -schedule. The very raison de'etre of his life, purpose of his 
birth is to function as the Messenger. 
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(38) While he was standing in prayer in the chamber, the angels called unto him: "Allah doth 
give thee glad tidings of Yahya, witnessing the truth of a Word from Allah and (be besides) 
noble, chaste, and a Prophet, —of the (goodly) company of the righteous." (Al-Imran: 38-39) 



And we gave him the good news of Isaac— a prophet— one of the Righteous. (As-Shoffat: 

112 ). 
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WAHBI (DIYINELY GIFTED) QUALITIES 


The personality of a messenger is fully gifted with qualities of head and heart (salihiyyat and 
salahiyyat) .These are in addition to, different from and not to be confused with kascibi 
(acquired) qualities. He possesses exemplary character. In all affairs he is truthful, straight 
forward, noble and self-sacrificing. 




And thou (standest) on an exalted standard of character. (Al-Qalam: 4) 

ACCESS TO THE ULTIMATE SOURCE OF LAW 

A Rasul in addition to the book received by him through wahi jali (vivid transmitted 
revelation) has the basirah (inner vision and insight through wahi khafi (inner revelation). 


REJECTION OF THE MESSAGE OR MESSENGER S 

Guidance on part of any person amounts to kufr (disbelief) 

The messenger communicates and implements and applies the laws of the Creator. Hence 
disbelieving in a messenger or his message amounts to disbelief Allah (swt), the original 
source. 

Belief in Allah and belief in His Messengers are inseparable corollaries and for practical life 
of man they are two faces of the same coin, two dimensions of the same shahaclah 
(affirmation) of Tawhid. 
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Idem 

All this is stated in a particular context here and should not be misunderstood. It should be 
too clear that a Muslim (by definition submitting to the Divine Will and Word or revealed 
guidance)who does not value and use science and philosophy( or senses and reason) is like a 
man with a torch but no eyes. Any honest study of the microcosm (man), the macrocosm 
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(Nature/Universe) and history leads us in its own way to the belief in His Eternal Existence 
and Ultimate Power. 

Ansari, op.cit. Pp.43-35. 

The holy Quran—-6:50, 57; 12:13, 18, 22, 87; 19:13, 31-32, 43. 

The holy Quran—-4:115,150; 24:62. 

The holy Quran-3:179; 4:164 
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THE HISTORY OF ISLAMIC ASTRONOMY AND MUSLIMS CHALLENGES IN 
INTERPRETING THE QUR’ANIC VERSES 

AIZAN BINTI ALI @ MATZIN J 
SHUAIBU UMAR GOKARU 1 2 


ABSTRACT 

This research scrutiniz.es the history of Islamic Astronomy and Muslims challenges in interpreting and 
understanding Qur’anic verses. Islamic astronomy is the science dealing with the sun, the moon, the stars and 
the universe in general. It has been mentioned in numerous places in the Qur’an, particularly in the beginning 
of some chapters. For example, In the Qur’an, Almighty Allah says By tlie sun and its brightness. By the 
moon as it follows it (sun). By the day as it shows up (the sun’s) brightness. By the night as it conceals 
it (the sun) by the heaven and Him Who built it. By the earth and Him Who spread it. Qur’an, 92: 1-6. 
Muslim scholars have discussed different aspects of Islamic astronomy. Thus, it seems that studying Islamic 
Astronomy will guide in resolving disputes relating to the moon sighting for the beginning of Ramadan, 
Shawwal, and Muharram. Yet, it is the major challenges of all Muslim countries in the globe. Also, it guides 
in finding out the exact time of daily prayers and the various facts that have been left to the human spirit of 
inquiry in the universe. This paper also intends to encourage the Muslims to study and pursuit the knowledge 
of Islamic Astronomy in order to fulfil their religious needs. In addition, this study aims to call upon the 
various Muslim organizations and Islamic Institute of education to include Islamic Astronomy in their 
curriculum. This research is based on qualitative approach. The method of documentary and observations 
were used in data collections. On the other hand, it employs the usage of contents analysis, inductive and 
comparative in data analysis. The fmdings show that Muslims are facing big challenges in co-ordinating 
interpretation of Qur 'anic verses on Islamic Astronomy. 


Keywords: Islamic History, Islamic Astronomy, Muslims Challenges, Qur’anic exegesis. 

INTRODUCTION 

All Muslims believe that Qur’an is the book of Allah sent down to the Prophet Muhammad 
(SAW) in a clear Arabic language. Although, it is a source of scientific knowledge even 
though it was not revealed for the purpose of science only, but encourages man to use his 
intellect to study the universe in order to realize the greatness and oneness of the Almighty 
Allah. Muslim scientists believed that Qur’an is not a book of science but a book of signs 
Ayat which more than six thousand (6000) verses containing facts, science and symbols. 
More than one thousand (1000) of theses verses talking about what we call today, the modem 
science (Muhammad Zubair Albazi & Muhammad Uzair 2008). 

Islamic religion is the ultimate religion that provides man with all the guidance in his endeavours. 
Thus, it is significant to note that, if there is any religion that invites man to the study and understanding of the 
heavens, it is Islam. An understanding of the discipline of Astronomy is essential for the appreciation of the 
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religion of Islam. No other religion uses or relies on the heavens and the motion of the moon and sun for 
timekeeping and calendars as Islam does. Allah created this tremendous Universe that we live in and we are 
invited to reflect upon it, to understand it so that we may be able to practise our religion with conviction based 
on reason to the best of our abilities. By God’s laws, the laws of Physics, we are glued to the planet earth yet 
Almighty God granted us eyes, intellect and knowledge that we may see far in excess of our ordinary reach- 
surely in these things are signs of the omnipotence of our Creator (Shirin, Haque-Chopil. 2015). 

In Islamic Jurisprudence (fiqh) man is allowed to use the length of his shadow to determine the exact 
time of prayer. This is only happen when one found himself in a bush or in a place where no watch is available; 
yet is hard to determine the time of prayers. Thus, it is only in the case of Zuhr and Asr prayers. This is because 
it was only within this time the sun is available, so man is easy to use the length of his own shadow to determine 
the time. In this regard, the important of Islamic Astronomy would not be over emphasised as it clearly shows 
the possibility of using the shadow based on the availability of the sun before its set. It was in this case man can 
use his intellect to fulfil his religious needs. 

DEFINATION OF ASTRONOMY 

In defining the term Astronomy, it is necessary to understand the differences between 
Astronomy and Astrology. This is because the two terms are often confused by many person 
as meaning the same. They cannot be further from each other. Thus, Astronomy is a science 
and halal whereas astrology is a pseudo-science and haram (it is not allowed in Islam). 
Astronomy deals with the study of the heavens in an effort to understand the underlying 
principles goveming the behaviour of the planets, stars and galaxies and the Universe in 
general. Astrology claims to predict the destinies of persons as a result of the ‘action’ of 
planets and so on, on their lives. There has not been to date any contradiction between 
Astronomy, as we understand it, and the Qur’an (Shirin, Haque-Chopil. 2015). 

Similarly, Astronomy is the scientific study of the universe and of objects that exist 
naturally in space, such as the moon, the sun, planets and stars. It is a natural science that is 
concemed with the evolution, physics, chemistry, meteorology and motion of celestial 
objects, as well as the formation and development of the universe in general (Cambridge. 
2015). 


Moreover, Astronomy is the study of the sun, moon, stars, planets, comets, gas, 
galaxies, gas, dust and other non-Earthly bodies and phenomena. In curriculum for K-4 
students, NASA defines astronomy as simple “the study of stars, planets and space.” 
Astronomy and astrology were historically associated, but astrology is not a science and is no 
longer recognized as having anything to do with astronomy (Nola Taylor Redd. 2015). 

Historically, astronomy has focused on observations of heavenly bodies. It is a close 
cousin to astrophysics. Succinctly put, astrophysics involves the study of the physics of 
astronomy and concentrates on the behaviour, properties, and motion of objects out there. 
However, modem astronomy includes many elements of the motions and characteristics of 
these bodies, and the two terms are often used interchangeably today (Nola Taylor Redd. 
2015). 
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Astronomy has been called the “Queen of science” as it incorporates many disciplines 
such as physics particularly optics, mathematics and celestial mechanics (Sulaiman Iguda 
Ladan. 2015). Since ancient times, Muslim scientists have studied astronomy contributing 
greatly to human knowledge. The Quran deals with many areas of science such as the 
geology of the earth, the animal and vegetable kingdom, human reproduction and astronomy 
(Sulaiman Iguda Ladan. 2015). 

If we can remember, Islam as a religion invites man to study and understand the 
heavens and the earth. An understanding of the discipline of astronomy is essential for the 
appreciation of the religion of Islam. The Holy Qur’an shows many surahs beginning with 
astronomical references. It would therefore seem natural that astronomy should get its 
impetus first and foremost from Muslim scholars. 

It is in line of the above that Muslims will be able to understand that whatever the 
Muslim scientists discovered is true, because it is in the lights of Qur’anic facts. Nowadays, 
the question why some Muslims never agreed with the modern science is because of their 
conservative views and ignorant concerning the knowledge in the Qur’an. It is also seems 
that they failed to comply with the various command in the Qur’an which invites man to use 
his intellect to understand the world surround him. This article will concentrate on 
elaborating the various facts regarding the knowledge of Islamic Astronomy based on the 
evidences that were available in the Qur’an, in order for the Muslim to understand the reasons 
behind their existence in this world. The article will look at the history of Islamic Astronomy 
with the view that it will encourage Muslims to incline to study Islamic Astronomy for better 
fulfilling their religious needs. 

THE HISTORY OF ISLAMIC ASTRONOMY 

In demonstrating the history of Islamic Astronomy, it is significant to note that the first Muslim caliph to pay 
attention to astronomy was the Abbasid caliph, Abu Ja'far Al-Mansoor, who encouraged translators and gave 
them large amounts of money. During his era, he paid very generously for translators, and thus some 
astronomical books were translated into Arabic. The succeeding caliphs continued in the way of Abu Ja'far in 
the dissemination of knowledge, encouragement of the study of astronomy and mathematics, and in the 
translation of the works of Euclid, Archimedes, and Ptolemy as well as other Greek scientists (tslamweb. Net. 4 
May, 2015). 

Furthermore, many Muslim scientists excelled in astronomy. Included were people such as Muhammad 
Al-Battaani who corrected some of Ptolemy’s mistakes and reached new unprecedented results. Also 
Muhammad Al-Farghaani, who lived in the fourth century A.H., made innovative researches on determining the 
accurate length of the year, the various lengths of day and night, and the movements of planets and stars. 
Another scientist was Ibn Yoonus Al-Misri who lived during the reign of the Fatimid ruler Al-Haakim Bi- 
Amrillaah. He conducted some researches on the solar and lunar eclipses, determining the solar equinox, and 
longitudes. Ibn Yoonus' contemporary astronomer, Abu Al-Wafaa' Al-Boozjaani, who was famous for plotting 
tables for several new trigonometric functions (Islamweb. Net. 4 May, 2015). 

Additionally, Al-Battaani's Az-Zayj As-Saabi'ee is considered one of the most 
important references written by Muslim astronomers. It had a great effect on this science and 
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was translated into Latin in the twelfth century. Many of its editions were published in 
Europe. This book is an astronomical encyclopaedia in which Al-Battaani pointed out the 
circle of the ephemeris, the altitude of the North pole, the altitudes of planets, the length of 
the solar year, the ephemeris of the moon and planets, the solar eclipse, the ascension of the 
zodiacs, and other important information supported by highly precise and clear mathematical 
tables. Azyaaj - plural of Az-zayj (Almanacs) are numerical mathematical tables that 
determine the positions of planets, and the rules of knowing months, days and past dates, and 
detecting the altitudes, dip, declination, and motion of planets. These tables rely on highly 
precise mathematical rules and numerical laws (Islamweb. Net. 4 May, 2015). 

However, the history of Islam has revealed about Islamic scientists who contribute to 
the discipline of Astronomy. This development was particularly made by Muslims in the 
Arabian Peninsula, Muslim Spain in the 8th to 15th century C.E (Abdul-Hamid, A. 2008). In 
Astronomy, the Muslim scientists integrated the astronomical traditions of the Indians, 
Persians, the ancient Near East and especially the Greeks from the 8th century onwards in the 
pre-Islamic world (Haque-Copilah . 2010). Contributions of Astronomy by Muslims scholars 
naturally include contributions to Geography, Mathematics and Physics that are indispensable 
tools for the study of Astronomy (Haque-Copilah . 2010). The first astronomical observatory 
as a scientific institution was the observatory of Maraghah in Persia established by al-Tusi. 
Later European observatories indirectly followed this model. The most famous astronomical 
instrument, the astrolabe was developed by Muslims to carry out observation. There existed 
even mechanical astrolabes perfected by Ibn Samh that can be considered as the predecessor 
of the mechanical clock. The Muslims also applied their astronomical knowledge to questions 
of time-keeping and the calendar in making almanacs, this word too being Arabic in origin. 
The most exact solar calendar existing to this day is the Jalali calendar which was developed 
under the direction of 'Umar Khayyam in the 12th century. This is still in use in Persia and 
Afghanistan (Haque-Copilah. 2010). 

On the other hand, the first person to build observatories in Islamic history was the 'Abbasid 
caliph Al-Ma'moon who loved knowledge and highly appreciated scientists and scientific 
research. He ordered that two observatories on Mount Qaasioon in Damascus and Ash- 
Shammaasiyyah in Baghdad be built. During his caliphate and after his death, several 
observatories were built in different areas throughout the Muslim world (Islamweb.net). 

From the above discussion it is understood that Muslim scientists were the first and foremost 
discovered the science dealing with Astronomy, then later it was continued by the Westem 
people. It is agreed by the contemporary Astronomers that Muslim scientists developed many 
things which can be used to calculate the distance of stars, and what can be used to determine 
the new crescent of the moon. It seems that because of their deep study and understanding of 
the Qur’an guided them in discovering all these ideas. This shows that as long as Muslim will 
concentrate on studying the Qur’an, they will discover a lot of new ideas that are yet to 
discover. This is how the Muslims can fulfil their religious needs without hesitate to rely on 
the ideas of Europeans who have always proud with the inventions of new ideas in the globe. 
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QUR’ANIC YERSES ON ASTRONOMY 


One of the major concern of this article is to find out the major challenges of Muslim in interpreting the 
Qur’anic verses regarding Islamic Astronomy. Thus, as stated earlier that Muslim scientists discovered various 
results due to the experiment and observation which no doubt, it guides them to determine the time keeping and 
moon sighting. These is based on the rotation and moving of stars and galaxies. Nevertheless, they were not 
only relied on theory but rather they involved in practical aspect. Here and there, we will like to refer to the 
various Qur’anic verses that are dealing with Islamic Astronomy in order to support and appreciate the 
contribution made by the astronomers, and to understand the relevance or otherwise of their theory. It was in 
this situation we can easily figure out the challenges of Muslim in interpreting the Qur’anic verses; its solution 
and the encouragement for pursuing the said knowledge. 

Moreover, as we mentioned that, Qur’an in various places invites man to study and understand the 
natural phenomena. Therefore, in order to figure out the scientific facts concerning the knowledge of Islamic 
Astronomy, it is pertinent to note the following verses 

Almighty Allah Says: The sun and moon run on their fixed courses (exactly) calculated with measured out 
stages for each (for reckoning). (Al-Rahaman: 5) 

To understand the astronomical fact in this verse, Yusuf Ali says in his Qur’an’s 
commentary that in the great astronomical universe there are exact mathematical laws, which 
bear witness to Allah's Wisdom and also to His favours to His creatures; for we all profit by 
the heat and light, the seasons, and the numerous changes in the tides and the atmosphere, on 
which the constitution of our globe and the maintenance of life depend (Yusuf Ali). 

From the above verse, Haque-copila says: In the past few years, there has been a 
concerted effort by many well-informed Muslims of the need to use Astronomy for the 
establishment of the beginning of the months. He also said the informed Muslim community 
are now taking these matters very seriously and there is an international effort via CFCO 
(Committee For Crescent Observation), an active society since 1978, and the more recent 
ICOP (Islamic Crescent Observation Project), both of which include members from all over 
the world whose job it is to observe the crescent young moon not only for the months 
indicating the beginning Ramadan or its end, but all year long. In this regard, he quoted and 
highlighted the words of noted Fiqh scholar Dr. Taha Jabir al-Alwani from his book Ijtihad 
with respect to the sighting of the moon for the start and end of the holy month of Ramadan. 
He further says, Dr. al-Alwani in pointing out the necessity and significance of Ijtihad in 
relation to Time-Space factor uses the sighting of the moon as an example. Therefore, Dr. 
Alwani has this to say: 

“...// could never have been the prophet’s intention to make life so difficult when he 
established that rule. He was, at tlmt time, addressing illiterate people, and the best they 
could do to establish the beginning of the month was to see the moon with the naked eye. 
They had no other means and Allah (SWT) did not wish to make matters difficult or 
impossible for them. But when there exists more accurate instruments to determine the scime 
fact, it would be totally unacceptable, and indeed backward looking, if insistence is on using 
out-dated and inadequate methods. The message of Islam is intended for all people in all 


802 



ages; it was never restricted to the first hijri century Arabs of Makkah. Therefore, to stick to 
the literal meaning irrespective ofthe time factor is a benighted approach which is conducive 
neither to enlighten nor to progress ( Ijtihad. 1993). ” 

In highlighting the above quotation of Dr. Alwani, Haque-Copilan says, one can be 
guided by astronomical calculations to help one to know when and where to search for the 
crescent moon. This has brought to light that many countries have hitherto been in error in 
establishing the beginning of the new month, Saudi Arabia included. Some have accepted 
they have been in error and are now revising their position on that count. It is important that 
we do not follow blindly but we seek to understand and convince ourselves of the correctness 
of methods employed. The modem era of internet access and electronic communication seeks 
to educate and unite us as Muslims like we never could before (Haque-Copilan, 2010). 

Additionally, the sun, the moon and the sky are among the signs of Allah to His 
creations which testified His oneness and greatness. Indeed they have been provided for the 
wellbeing of mankind in this world. None has the right to provide, remove and alter their 
mnning on a fixed time except Allah the Most High. Therefore, by understanding the 
changing daylight to the dark of night, one can easily determine the time of prayers and know 
how the day is going; how and when the moon is sighting and its end will all be noticed by 
careful calculation of the days. Indeed, they are subservient to mankind. 

For the purpose of astronomical knowledge, Almighty Allah says: And a sign for them is 
the night. We withdraw therefrom the day, and behold, they are in darkness (Yasin: 37). 
And the sun runs on its fixed course for a term (appointed). That is the Decree of the 
All-Mighty, the All-Knowing (Yasin: 38) And the moon, We have measured for it 
mansions (to traverse) till it returns like the old dried curved date stalk (Yasin: 39) It is 
not for the sun to overtake the moon, nor does the night outstrip the day. They all float, 
each in an orbit (Yasin: 40). 

According to the above mentioned verses, they are all proving the greatness, the 
Mighty, the power of Allah and His signs to His creations. For example, Ibn Kathir in his 
Tafsir has vividly explains the astronomical facts of the verses. According the first verse, 
(And a sign for them is the night. We withdraw therefrom the day,) meaning, 'We take it 
away from it, so it goes away and the night comes.' Allah says: (and behold, they are in 
darkness.) As it says in the Hadith: (When the night comes from here, and the day 
departs from here, and the sun has set, then the fasting person should break his 
fast.) This is the apparent meaning of the Ayah. Allah's saying: (And the sun runs on its 
fixed course for a term (appointed). That is the decree of the Almighty, the All- 
Knowing) (Tafsir, Ibn Kathir . 2015). 

In respect to the next verse in sequence, it talks about passing of the months. For 
example, Ibn Kathir says: (And the moon, We have decreed for it stages,) meaning, 'We 
have caused it to run in a different orbit, from which passing of the months can be 
deduced, just as night and day are known from the sun (Tafsir, Ibn Kathir. 2015). 
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And finally, for the last verse (It is not for the sun to overtake the moon,) 
Mujahid said, "Each of them has a limit which it does not transgress or fall short of. 
When the time of one comes, the other goes away, and when the time for one to prevail 
comes, the time of the other ceases." 'Ikrimah said concerning the Ayah (It is not for the 
sun to overtake the moon,) this means that each of them has its time when it prevails. So 
it is not appropriate for the sun to rise at night. (Nor does the night outstrip the day.) 
Means, after night has passed, it is not right for another night to come until it has been 
day. The authority of the sun is during the day and the authority of the moon is at night. 
Ad-Dahhak said, "The night does not depart from here until the day comes from here — 
and he pointed to the east (Tafsir, Ibn Kathir. 2015). 

Mujahid also said this verse (nor does the night outstrip the day.) "They seek 
one another rapidly." The meaning is that there is no gap between night and day; each of 
them follows the other with no interval, because they have been subjugated and are both 
constantly pursuing one another. On the other hand, concerning (They all float, each in 
an orbit.) Means, night and day, the sun and the moon, all of them are floating, i.e., 
revolving, in their orbits in the heaven. This was the view of Ibn 'Abbas, 'Ikrimah, Ad- 
Dahhak, Al-Hasan, Qatadah and 'Ata' Al-Khurasani. Ibn 'Abbas, may Allah be pleased 
with him, and others among the Salaf said, "In an orbit like the arc of a spinning wheel 
(Tafsir, Ibn Kathir . 2015). 

However, for further understanding of the word “ Mustaqir ” in one of the above 
verses means “a fixed point”. Our sun is a star of Galaxy called the “Milky Way”. This 
galaxy of stars or Milky Way appears like a milky canal in the darkness of the sky at 
night. At the 1980, a research of by seven Astronomists after a long and sustained 
astronomical study disclosed that the galaxy or Milky Way and its nearest neighbour 
Andromeda Galaxy are moving towards the centre of a local group at the speed of 40 
kilometre per second. Local group is in fact a Milky cluster of about twenty galaxies 
which includes our milky way also. In another research, the team of scientists 
discovered that local group and a galaxy named “Virgo” were heading towards a super 
cluster “Hydra Centaurus” at the speed of 600 Kms per second. This super cluster 
“Hydra Centaurus” was also moving in the same direction as followed by the Virgo 
galaxy. In order words, the local group, Virgo and Hydra Centaurus are moving in the 
same direction like one body at a speed of 600 Kms per second. Experts of the opinion 
that there is unseen which is attracting all of them towards itself like a great attractor 
(Muhammad Zubair Albazi). 

Furthermore, to understand the numerous references on Astronomy in the 
Qur’an, particularly at the beginning of some chapters, it is signilicant to refer to the 
following: 

Almighty Allah says: By the sun and its brightness. By the moon as it follows 
it (sun). By the day as it shows up (the sun’s) brightness. By the night as it conceals 
it (the sun) by the heaven and Him Who built it. By the earth and Him Who spread 

it (Ash-Shams: 1- 6). 
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Evidently, the above verses are clearly talking about the astronomical references. 
They are all concern on how the sun and the moon running according to their fixed 
point. It is also understood that, passing of the day can be determined by the sun, while 
passing of the months is for the moon. Similarly, the moon has not light on its own but 
rather a rellection of the sum. This is enough to proof that Allah has the supreme power 
over His creations, and He alone has to be worshipped. 

On the other hand, reference from the Qur’an shows that the creation of the 
universe are the major signs of Allah the Most High. For example, Allah says: Verily! 
In the creation of the heavens and the earth, and in the alternation of night and 
day, there are indeed signs for men of understanding (Al-Tmran: 190). Thus, only 
men of understanding can realize the greatness of Allah and the creation of the universe 
as a subservient to them. 

Our understanding from the above findings of scientist show there is possibility 
of discovering many galaxies by continuing conducting research on astronomy. It is 
perhaps that when Muslims strive hard in the light of Qur’an’s verses and the views of 
the Muslim scientists and the Mufassirun, many things would be understood regarding 
the knowledge of Islamic Astronomy. Since Allah gives man the ability to think, so is 
only left to him to exercise his own faculty to understand the universe. 

THE KNOWLEDGE OF ISLAMIC ASTRONOMY AND ITS IMPORTANCE IN 
THE LIFE OF MUSLIMS 

Islam gives more emphasis on seeking knowledge, even the first word of revelation 
indicates the importance of knowledge. Therefore, from the previous discussions it is 
understood the various usages and references on Astronomy from the Qur’an and 
explanations given by the Muslim scholars, but here we can specifically summarize the 
importance of the knowledge of Islamic Astronomy for better solution to the problems 
relating to the Islamic rituals in the following notes. 

The moon and the sun are of vital importance in the daily life of every Muslims. 
By the moon, Muslims determine the beginning and the end of the months in their lunar 
calendar. By the sun the Muslims calculate the times for prayers and fasting. It is also 
by means of Astronomy the Muslims can determine the precise direction of Qiblah, to 
face the Ka ’bah in Makkah, during prayers 

( http://scienceislam.com/muslims science.php) . 

However, for the importance of determining the timekeeping, the exact times of 
the five daily prayers are based on the position of the sun in the sky: the times of the 
daylight prayers are determined by the length of shadows, while the times of prayers when 
the sun is not above the local horizon are established on the basis of twilight phenomena. 
The morning prayer begins at dawn and ends before sunrise; the noon prayer starts at noon, 
after the sun crosses the local meridian and the shadow of a vertical object reaches its 
minimum; the next prayer starts in the afternoon, when the length of the shadow of any 
object is equal to the sum of its midday minimum shadow and the length of the object 
casting the shadow; the next prayer starts after the aftemoon prayer and ends before sunset; 
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and the final prayer starts when the afterglow disappears and should end before midnight. 
Although it is not difficult to estimate these prayer times empirically, to determine them 
accurately one needs to acquire a good knowledge of the local coordinate system and the 
day-to-day changes in the apparent position of the sun in the sky 
( http://www2.astronomicalheritage.net/index.php/show-theme?idtheme=15”.Note ). 


In determining the direction of the Qibla, it is of great importance to recall the history. 
Hence, during the first thirteen years of the rise of Islam, Muslims faced Jerusalem while 
praying. However, seventeen months after the Hijra —the migration of the Prophet 
Muhammad from Mecca to Medina—the orientation of prayers ( Qibla ) changed so as to be 
towards the Kaaba in Mecca. Since Mecca is located south of Medina, finding the Qibla in 
Medina was not difficult. However, once the Islamic territories expanded, finding the 
right Qibla became a challenging problem in spherical geometry. The problem was to find 
the direction of the great circle passing through two points on the globe. Over the centuries, 
Muslim astronomers and mathematicians developed methods to solve this problem based on 
spherical trigonometry, and produced tables and even sophisticated instruments to find the 
orientation of Mecca from different locations 

( http://www2.astronomicalheritage.net/index.php/show-theme?idtheme=15”.Note ). 

The regulation of the lunar calendar was one of the most important and at the same 
time one of the most difficult problems for Muslim astronomers. In Islamic sacred law, the 
lunar month starts with the first sighting of the new crescent moon. Depending on the time 
that has elapsed since new moon, this first crescent can be very tricky to observe, owing to 
the short time it stays above the horizon and its faint glow compared to the brightness of the 
western horizon after sunset. Therefore, one needs to know exactly when and where to look 
to find the first crescent. Traditionally, observers were sent to locations with an open horizon 
to report on the visibility of the moon. If they failed to see it, they would need to repeat their 
observations the next evening. If the horizon was cloudy, fixed number of days had to be 
assumed for the month in question. These uncertainties, especially for the holy month of 
Ramadan, were problematic. Early Muslim astronomers, based on Indian sources, developed 
procedures to define the visibility of the new crescent by calculating the relative distances of 
the sun and the moon and working out the difference in their setting times. However, in the 
centuries that followed they developed more complex procedures, taking into account also 
the angular separation of the sun and the moon and the apparent velocity of the moon, and 
provided complicated tables to determine the visibility 

( http://www2.astronomicalheritage.net/index.php/show-theme?idtheme=15”.Note ). 

MUSLIMS CHALLENGES IN INTERPRETING THE QUR’ANIC VERSES ON 
ISLAMIC ASTRONOMY 

With a view to find out the Muslim challenges in studying and interpreting Qur’anic verses 
on Islamic Astronomy, it is significant to note that based on the whole discussions, we may 
be able to summarize the following challenges that are facing Muslims on Islamic 
Astronomy. They are: 
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1. Through understanding the history of Islamic Astronomy, it is discovered that one of 
the Muslim challenges today is allegorical or literal interpretation of the Qur’anic 
verses on Islamic Astronomy by some Muslim individuals. This is happening 
particularly for the purpose of sighting the month of Ramadan and its end. For 
example in the Qur’an, Almighty Allah says: ...So whoever of you sights (the 
crescent on the first night of) the month (of Ramadan i.e. is present at his home), 
he must observe Saum (fast) that month. (Al-Baqarah 2: 185). Based on this verse 
many people decided to begin fasting without testifying the exact crescent of the 
month. Yet, the instruction in the verse is clear that whoever sights the month while is 
present at his home, he must observe fast. On the other hand, one needs to comply 
with the hadith of the Prophet which says: Fasting, is the day when people are 
fasting... therefore, in line of this hadith, one must follow the majority, and otherwise 
he contradicts the saying of the Prophet. Similarly, a leader must be obeyed unless if 
he command on disobedience to Allah, then there is no obedience to him. Thus, 
judgement is not at the hand of people rather is the duty of recognized body who were 
entrusted with such task. Therefore, allegorical interpretation of Qur’anic verses was 
totally forbidden. One must seek guidance from the Prophetic hadith which in many 
ways compliments the Qur’an. Also, must seek the consensus views of Muslim 
scholars, the Mufassirun regarding the real meaning of the verse. 

2. Despite the knowledge of Islamic Astronomy has been taught in various Institute of 
education in the globe. Nevertheless, the knowledge was in narrow sense. It has not 
been exposed to the people in public that is to say as a matter of solving a problem 
relating to Islamic rituals, people were not teaching in the Masjid in order to 
understand the importance of that knowledge. Apart from that, the main challenge 
here is that, despite the fact that there are religious body in various Muslims countries 
who are monitoring the sighting of the month of Ramadan, yet their major problems 
sometime is sticking on the lunar calendar which no doubt in most cases is subject to 
changes because of the visibility of the moon. It is happened in some Muslim country, 
where the body has been informed that the majority of people have been sighted the 
moon they would not agree. This is because of their sticking on the lunar calendar. 
The body has to know that the moon can appear contrary to the lunar calendar as it is 
been predicted. 

3. Conservative or laymen are also the major challenges of Islamic Astronomy. They 
were those who would never start fasting until they see the crescent moon with their 
own eyes. The problem here is due to the disagreement between the majority of the 
people who have been taught traditionally to see the moon with their eyes, and the 
religious body who even the moon is sighted they will never announced. Since it was 
not in accordance with what is exactly in their calendar. As Coplah mentioned in his 
argument that Saudi Arabia was among the countries that having problem in 
calculating the months. Nonetheless, our observations show that not only Saudi 
Arabia, but even Nigeria, Indonesia and Malaysia among others have involved. For 
example, in Nigeria there was a time when some people failed to obey the order of 
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National Supreme council of Ulama in breaking the fast. Hence, they went further and 
celebrate their Eid al-Fitr. Consequently, they were all arrested along with their 
leaders and punished accordingly. 

4. Some of the Muslims are yet to believe with the modern technology, such as 
microscope that are used in determining the crescent moon. The question here is why? 
It is because of lack of awareness, and sufficient knowledge. On the other way, it is 
just because the contemporary Muslim scientists instead of emphasizing that the 
knowledge of Islamic Astronomy since was there in the Qur’an and Hadith of the 
Prophet, it is not the modem discoveries by non-Muslim scholars. Yet they are 
proving the Westem discoveries in the light of Qur’anic verses. Some Muslim 
disliked that thinking it was the new invention by Western people. What Muslim 
scientists need to do is to highlight the Muslims that the Western discoveries was 
indirectly an imitation of the knowledge that contains in the Qur’an for more than 
1400-years, so it was not first originated by Western people, like Big Bang theory. 
Thus, we should not imitate them. 

5. Nowadays, in studying Astronomy, some Muslims are yet to discover how to 
calculate the time of prayers when they are traveling on aeroplane. This is the case 
when one is traveling to a far distance place in which the geographical zone is 
changed. Therefore, in this case, most of the Muslims confused as how to determine 
the direction of the Qibla, and the exact time of prayers. For better solution to this 
challenge, we must refer to the tradition of the Prophet which elaborates more on 
what one needs to do while he was on aeroplane, and how to observe prayer. 

RECOMMENDATIONS AND SUGGESTIONS 

In view of all the previous discussions, it is recommended that Muslims organizations in the 
globe should adopt the method of organizing a Public lectures in which all those who have 
the knowledge on Islamic Astronomy would be invited to deliver a lecture specifically on the 
Qur’anic vereses on Astronomy and their legal interpretations. Thus, many facts left to the 
man for inquiry in order to figure out the secret behind the creation of the universe. 
Moreover, studying Islamic Astronomy is crucial important for better solution to the 
problems relating to the Islamic rituals. Therefore, one would not worship Allah except with 
the knowledge on how to do it. One must know Allah before worship Him, otherwise his 
worship is in question. On the other hand, it is suggested that, Imams of Masajid (mosques) 
in all the Muslim countries have to be highlighting the Muslims on the importance of Islamic 
Astronomy in their Juma 'a Khutbah. Indeed, this will guide people to be more 
understandable on issues relating to the rituals. 

Meanwhile, Islamic institute of education should include the course of Islamic 
Astronomy in their curriculum for the young generations to grow with that knowledge. It was 
in this way the society will develop in an Islamic manner, in which most of the Muslims will 
know the bounties of Allah the Most high to His creations. Nevertheless, it will guide people 
to know that the Qur’an and Sunnah of the Prophet are the primordial sources of Islamic 
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Knowledge, though nothing have been left out in matters of this life and the immediate one, 
except have been explained in both the two sources. 

It is noteworthy that, in many cases nothing be possible unless with the financial 
capacity. Therefore, those who have the means should contribute with all what they can, 
either materially or financially. This is because, the new technology that have been using in 
determining the crescent moon has to be available at any centre of Islamic organizations and 
Islamic institute of education for practical purposes. 

Finally, Muslims today was worried about why most of the contemporary scientific 
findings were from the Westem people. In this regards, it was because of Muslims were 
hesitate to engage in a deep research, that is why it caused that. At this juncture, it is right to 
say that people failed to ful(i 1 the Qur’an’s command, to think, to ponder, to rellect, and to 
study. 

CONCLUSION 

It is understood from all of the aforementioned discussions that the Glorious Qur’an is a 
source of scientilic knowledge. Hence, the Qur’an contains many sciences, particularly our 
subject matter, the science of Islamic Astronomy as it is seen the evidences in various ways. 
Thus, history is a guide to human being in order to understand the past, the present and the 
future. It is through understanding the history that we can be progressed. The past generations 
of Muslim scientists have produced a lot of sciences based on their experiments, experiences 
and observations. It was because of their keen interest and the financial encouragement from 
the leaders of their time. They perhaps produced a various scientific knowledge that the 
present generation is still benefiting. The present leaders in all the Muslim countries have to 
imitate the past Muslim leaders in supporting the progress of the scientific knowledge in the 
light of Qur’an and Hadith of the Prophet (SAW). 

Similarly, to avoid allegorical and literal interpretation of Qur’anic verses which 
undoubtedness are the major challenges of Muslims in Islamic Astronomy, Muslims need to 
study Qur’an with sound knowledge of its interpretations and commentaries based on the 
guidance of the commentators. Selfish desires must be avoided in order not to enter into 
calamity of ascribing or attributing lie to Allah. Although, the traditions of the Prophet must 
be consulted in most cases for better elaboration on the sciences in the Qur’an. 
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THE FUNDAMENTAL DIFFERENCES BETWEEN THE ISLAMIC AND SECULAR 
CONCEPTIONS OF KNOWLEDGE: AN EXPOSITION OF THE THEMES OF THE 
FIRST REVELATION TO PROPHET MUHAMMAD (PEACE BE UPON HIM) 

By 

Kabuye Uthman, Sulaiman 


ABSTRACT 

This paper describes the concept of knowledge with reference to the themes of the first 
revelation to Prophet Muhammad (peace be upon him). It is divided into seven sections 
elucidating the Lordship (sovereignty) of Allah, the foremost requirement in the pursuit of 
knowledge, the origin of knowledge, the value of knowledge, the ultimate objective of 
knowledge, the value of the pen and the key to the accjuisition of knowledge. The primary 
purpose ofthis study is twofold; to highlight the jundamental differences between the Islamic 
ancl secular conceptions of knowledge; and to show the cohesion of knowledge and deeds, 
role of knowledge in the formation of civilization, inseparability of knowledge and Gocl, ancl 
the necessary connection between senses and intellect. The mcdn argument of the paper is 
that reading in the name of Allah is the key to acquisition of knowledge cmcl the 
distinguishing characteristic of knowledge acquisition in Islam. Also knowing one ’s origin 
and one ’s place in the universe is one of the goals of knowledge acquisition in Islam. The 
paper contends that the first revelation to Prophet Muhammad (peace be upon him) played a 
significcmt role in the intellectual development in Arabia and beyond. It takes iqra ’ (the 
command to reacl/seek knowleclge) as the central force in the emergence of Islamic 
civilization ancl ci key factor in the subsequent emergence of the Western civilization. The 
study conclucles with summation ofthe cliscussion cmcl recommendations. 

Keywords: Islam, secularism, knowledge, civilization. 


INT RODUCTION 

Revelation to Prophet Muhammad (peace be upon him) began with the tbllowing five verses 
of the Qur’an that denote the Lordship of Allah and the importance, value and ultimate 
objective of knowledge among others: 

“Proclaim! (or read!) in the name of thy Lord and Cherisher, Who created. Created 
man, out of a (mere) clot of congealed blood. Proclaim (read)! And thy Lord is Most 
Bountiful. He Who taught (the use of) the pen. Taught man that which he knew not.” 
(Iqra’ 1-5) 

The Qur’an is a book of knowledge leading man to guidance and the key to its 
acquisition is “L/ra”’ - “Read”. Iqra ’ is a command noun derived from qira ’ah which 
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means ‘reading’. From the same root Qur’an is derived and it means ‘a Book that is 
repeatedly read’. It is read for guidance, knowledge, worship, protection, healing and 
blessings. With these being the objectives of reading the Qur’an, it is just obvious that 
the Qur’an is the most read book and the main source of knowledge for a Muslim. The 
following are some of the topics the Qur’an deals: Firstly, Allah. It describes Him as al- 
Rabb (the creator) and al-Ilah (the One who is worthy of worship). Secondly, man. It 
describes him as khalifah (one who is appointed to manage this world on behalf of 
other creatures) and ‘abdu ’llah (Allah’s servant). Thirdly, injunctions ( al-Ahkam ). It 
outlines al-Awamir (commands) and al-Nawahi (prohibitions). Last, but not least, life. 

It describes its nature and purpose. 

It is worth noting that in the first revelation Allah commanded man to read in order to acquire 
knowledge and eradicate illiteracy, the root cause of polytheism and many evils in society. It 
is believed that majority of the people of pre-Islamic Arabia was illiterate. Therefore, iqra ’ 
became the comerstone of the social, political, economic, moral and religious transformation 
of Arabian society. 

Many scholars have traced the roots of Westem intellectual development to the Arab 
scientific movement or Islamic civilization. Hence it is not baseless to argue that iqra ’ did not 
only transform Arabia, but it played a central role in the intellectual transformation of the 
West. On the basis of this argument one can safely say that the roots of Western civilization 
can be traced back to iqra - the command to read. Robert Briffault, in The Making of 
Humanity wrote: 

“It is highly probable that but for the Arabs, modem European civilization would never 
have risen at all.... There is no single aspect of European growth in which decisive 
inHucnce of Islamic culture is not traceable... what we call science arose in Europe as a 
result of a new spirit of enquiry, of new methods of investigation, of the methods of 
experimentation, observation, measurement, of the development of Mathematics in a 
form unknown to the Greeks. That spirit and those methods were introduced into the 
European world by the Arabs.” (Briffault, Robert. 1938). 

“It was under the inHucncc of the arabs and Moorish revival of culture and not in the 
15 th century, that a real renaissance took place. Spain, not Italy, was the cradle of the 
Europe. After steadily sinking lower and lower into barbarism, it had reached the 
darkest depths of ignorance and degradation when cities of the Saracenic world, 
Baghdad, Cairo, Cordova, and Toledo, were growing centers of civilization and 
intellectual activity. It was there that the new life arose which was to grow into new 
phase of human evolution. From the time when the intluence of their culture made itself 
felt, began the stirring of new life.” (Zabeth, Hyder Reza. 2014) 

Inspired by iqra ’ - the command to seek knowledge, Muslims acquired the scientific heritage 
of earlier civilizations and made many notable original contributions to knowledge of 
mathematics, medicine and astronomy. 
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“This verse (referring to the tirst verses of iqra’) and the various related prophetic 
injunctions gave the necessary thrust that motivated Muslims to forge ahead in all 
academic spheres and to produce scholarly works in all disciplines - philosophy, 
medicine, the physical sciences, and the social sciences. ” (Galadanci, Bashir S ) 

For nearly one thousand years, Muslims led the world in the different fields of knowledge. 
They spearheaded renaissance and hence they were the central force in the development of 
many nations. Their subsequent decline as an intellectual force is believed to have been 
caused by a combination of factors, mainly passiveness and bifurcation of knowledge. 

“The task confronting the ummah in the fifteenth century Hijrah is that of solving the 
problem of education. There can be no hope of a genuine revival of the ummah unless 
the educational system is revamped and its faults corrected. Indeed, what is needed is 
for the system to be formed anew. The present dualism in Muslim education, its 
bifurcation into an Islamic and secular system, must be removed and abolished once 
and for all. The two systems must be united and integrated.” (Al-Faruqi, Ismail Raji) 

The aim of this paper is twofold; firstly, to explicate the following themes of surat Iqra ’: The 
Lordship (sovereignty) of Allah, Allah as the Source of all knowledge, the value of 
knowledge, the ultimate objective of knowledge and the value of the pen; and secondly, to 
discuss the fundamental differences between the Islamic and secular conceptions of 
knowledge on the basis of the following themes: the Lordship (sovereignty) of Allah, Allah 
as the source of all knowledge and the ultimate objective of knowledge. The paper is divided 
into three sections under the following headings: Firstly, importance of knowledge; secondly, 
Allah as the source of all knowledge; and thirdly, the ultimate objective of seeking 
knowledge. 


IMPORTANCE OF KNOWLEDGE 

The importance of knowledge in Islam is a topic that has been widely elucidated by many 
scholars. Hence the aim of this section is not to delve into all that has been done regarding the 
importance of knowledge but to highlight the value of knowledge and the pen as envisioned 
in the verses four and five of surat Iqra ’: “Proclaim (read)! And thy Lord is Most 
Bountiful. He Who taught (the use of) the pen, taught man that which he knew not.” 

1. The Value of Knowledge 

It is understood from the above verses that knowledge is the most valuable thing man is 
commanded to pursue. It is also the most valuable thing given to man (Al-Baqarah 30-34). It 
is the light by which he sees and it therefore comes from Allah. The opposite of knowledge is 
ignorance which implies darkness. In his “In Search of Knowledge” Muzaffar A. Shaikh 
described the essentiality of knowledge as follows: 

“In the sight of Allah, the value of knowledge is so great that His ilrst revealed word of 
the Holy Qur’an to Prophet Muhammad (may Allah’s peace and blessings be upon him) 
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was “Read.” Reading and writing are fundamental means to gaining and sharing 
knowledge.” (Shaikh, Muzaffar A. 2014). 

Knowledge is the basis of Faith (, iman ) and virtuous deeds (‘amal salih). In other words, it is 
the basis of spiritual enlightenment. It is also the foundation of civilization and its essence: 
“Civilization was not inevitable; it was an act of human creativity.” (Perry, Marvin. 1996). It 
is in view of its significance and value that the Prophets made knowledge a legacy for their 
followers: 

“...Indeed, the scholars are the inheritors of the Prophets, for the Prophets do not leave 
behind dinar or dirham for inheritance, but rather, they leave behind knowledge. And 
he who acquires it, has in fact acquired an abundant portion.” (Al-Bukhari) 

It is evident in the above hadith that knowledge is a better treasure than money/wealth. In 
response to a question: “What shall I gain; knowledge or wealth?” ‘Ali bin Abi Talib is 
reported to have answered, “Gain knowledge because it is more benelicial than gaining 
wealth”. He then gave the following benefits of gaining Knowledge over wealth: 

“Knowledge is the inheritance of the Prophets (alayhisalaam), and wealth is the 
inheritance of Fir‘awn (Pharaoh) and Qaroon; the more knowledge you gain, the more 
beloved you become in the eyes of people and the more wealth you gain, the more 
people hate you out of jealousy; as time passes, the value of money decreases and the 
value of knowledge increases; wealth needs to be looked after, whereas knowledge 
protects you; you will always fear the theft of money, but knowledge cannot be stolen 
from the heart; on the Day of Judgement, Allah Ta‘ala will ask you two questions 
regarding your wealth; how it was earned and how it was spent. These are two separate 
questions regarding Wealth whereas one question regarding knowledge will be asked: 
How much you acted upon it; knowledge helps you gain money but money cannot buy 
you knowledge, excess money brings pride.” 
( http://www.inter-islam.org/Lifestvle/moneyknow.htm) . 

As indicated in the above quote money cannot buy knowledge. This is because knowledge 
“requires the need and hunger to know things.” 1 This is termed as “curiosity”. Money can 
buy books but one does not get knowledge by simply possessing a book. Reading is the 
means by which written knowledge is obtained. 

In addition to the above, money is the source of many crimes and evils such as wars, murders, 
exploitation, oppression, usury, authoritarianism and capitalism. On the contrary, knowledge 
develops a person’s moral values, discipline and social responsibilities. 

Furthermore, knowledge is the primary factor behind the construction of human civilizations 
from the ancient to the modern while money is one of the causes of the fall of human 
civilizations. 


(2014, September 10). Is knowledge a better treasure than money? Retrieved 
from http://www.careerindia.com/features/is-knowledge-a-better-treasure-than-money-008799.html Retrieved 
on November 20, 2014. 
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“When We decide to destroy a population, We (first) send a definite order to those 
among them who are given the good things of this life and yet transgress; so that the 
word is proved true against them: then (it is) We destroy them utterly. How many 
generations have We destroyed after Noah? and enough is thy Lord to note and see the 
sins of His servants.” 

Insatiable thirst for money/excessive love of wealth is the root cause of many evils. The 
following are some of its evils: 

• Stealing, i.e. taking another’s property outright. 

• Fraud, i.e. taking another’s property by means of deceit. 

• Extortion, i.e. taking another’s property by means of threats. 

• Usury, i.e. profiting from exorbitant interest. 

• Oppression, i.e. profiting from injustice against the poor. 

• Bribery, i.e. profiting from the perversion of justice. 

• Workaholism, i.e. profiting by exhausting oneself. 

• Gambling, i.e. trusting in blind chance over God’s provision through productive 

2 

work. 

2. The Value of The Pen 

The Qur’an uses pen as a metaphor depicting knowledge. Pen is an indispensable tool in the 
acquisition and transmission of knowledge. The importance of writing is described as 
follows: 

“From our understanding, writing is essential for social transfonnation. Through 
writing, the highest heritage of human ethics were formulated into knowledge, which 
are then disseminated to future generations and further developed for consumption and 
discoursing across the world. A concrete example is the Qur’an itself. The Qur’an is 
documentation weighty on knowledge and consumable to mankind regardless of 
cultures and faith.” (Taib, Mohamed Irwan. 2014). 

“The invention of writing enabled the Irrst civilizations to preserve, organize, and 
expand knowledge and to pass it on to future generations; it also allowed government 
officials and priests to conduct their affairs more efficiently.” (Perry). 

“Books permit us to voyage through time, to tap the wisdom of our ancestors. The 
library connects us with the insight and knowledge, painfully extracted from Nature, of 
the greatest minds that ever were, with the best teachers, drawn from the entire planet 
and from all our history, to instruct us without tiring, and to inspire us to make our own 
contribution to the collective knowledge of the human species. I think the health of our 
civilization, the depth of our awareness about the underpinnings of our culture and our 
concem for the future can all be tested by how well we support our libraries.” 


1 Al-Qur'an. Al-lsra' 16-17. 

2 http://library.generousgiving.org/page.asp?sec=8&page=585 Retrieved on November 12, 2014. 
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— Carl Sagan, Cosmos . 


Memorization is the oldest method of leaming. It is a means by which knowledge is passed 
down from one generation to the next by word of mouth. As a method of leaming, writing 
was invented when knowledge became too complex to handle by means of memorization: 

“With the gradual rise of more complex civilizations in the river valleys of Egypt and 
Babylonia, knowledge became too complicated to transmit directly from person to 
person and from generation to generation. To be able to function in complex societies, 
man needed some way of accumulating, recording, and preserving his cultural heritage. 

So with the rise of trade, government, and formal religion came the invention of 
writing, by about 3100 BC.” (Guisepi, Robert. 2014. 

Preservation of the philosophical and scientific heritage of ancient Greece is one of the great 
contributions of Muslims to intellectual development. By doing so Muslims laid a bridge 
between Westem culture and Greece. This, however, would not have been possible if not 
because of ‘Iqra ”; i.e. the command to seek knowledge. 

ALLAH AS THE SOURCE OF ALL KNOWLEDGE 

Allah is the teacher who imparts knowledge to all living things and in particular to man: 
“And thy Lord is Most Bountiful. He Who taught (the use of) the pen, taught man that which 
he knew not”. According to Islamic epistemology knowledge is of two types: Revealed and 
empirical. The former is the knowledge that is conveyed to man through Prophets and 
Messengers. The latter is the knowledge that man acquires by means of observation, which 
includes “sense perception in that we see, hear, touch, feel, or smell something. It also 
includes inference by means of which we wake up to the meaning of the situation and relate 
its various elements.” (Titus, Harold H. 1953). What man observes is termed as physical 
objects. These are the objects contained in the universe, a term which is used to refer “the 
totality of things or the entire world, including the earth, the sun, the stars, and all that they 
contain.” (Titus, Harold H. 1953). The observable objects are classified into three: firstly, 
objects which are knowable with man’s unaided senses; secondly, objects which are known 
through telescope and other instruments such as spectroscope; and thirdly, objects which are 
known by aid of microscope, the electromagnet, and various photoelectric devices (Sir James 
H. Jeans. 1943). From this classification it is clear that the scope of empirical knowledge has 
widened as a result of scientiTic inventions: “A few thousand years ago, the “world” 
comprised a very small section of the earth’s surface.” (Titus ). Today, however, man is able 
to observe some of the physical objects overhead and underneath earth. This implies that 
observation as a scientific method has replaced speculation and imagination particularly in 
the area of astronomy. 

There are three things Allah endowed man with to help him acquire knowledge. These are: 
curiosity, senses and mind. Curiosity makes man wonder, ponder and learn. It is ‘the organic 
building block of knowledge structure and is the key which has opened the vistas of thought 
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and objective disciplines.” (Wisdom Commons. 2015) There are plenty of verses in the 
Qur’an exhorting man to wonder, ponder and learn. Suffice to mention are the following: 

“Do they not reflect in their own minds? Not but for just ends and for a term appointed, 
did Allah create the heavens and the earth, and all between them: yet are there truly 
many among men who deny the meeting with their Lord (at the Resurrection)!Do they 
not travel through the earth, and see what was the end of those before them? They were 
superior to them in strength: they tilled the soil and populated it in greater numbers than 
these have done: there came to them their apostles with Clear (Signs). (Which they 
rejected, to their own destruction): It was not Allah Who wronged them, but they 
wronged their own souls.” (Al-Rum 8-9). 

“Behold! in the creation of the heavens and the earth, and the altemation of night and 
day,- there are indeed Signs for men of understanding,- Men who celebrate the praises 
of Allah, standing, sitting, and lying down on their sides, and contemplate the (wonders 
of) creation in the heavens and the earth, (With the thought): “Our Lord! not for naught 
Hast Thou created (all) this! Glory to Thee! Give us salvation from the penalty of the 
Fire.” (Ali-‘Imran 190-191). 

These verses clearly demonstrate that: Firstly, man and the universe are the subject and object 
of knowledge respectively. Secondly, knowledge is only obtained when a link is established 
between the subject and object of knowledge; that is, the knower (man) and the known (the 
universe). Pondering over what one sees is the means to knowledge and a link between the 
subject and object of knowledge during travelling. It is therefore a critical part of travelling. 
Thirdly, pondering is an integral part of iman (Faith). Therefore, one should ponder over 
what one sees so as to maximize one’s knowledge and increase one’s iman (Faith) in the 
Creator. This implies that in order to increase one’s iman there has to be an increment of 
knowledge. Fourthly, travelling can be either external, internal or both. External travelling is 
the one which is devoid of reflection. This is the one in which most people engage. Internal 
travelling refers to rcilcction or pondering over what one sees. Fifthly, reflection increases 
certainty ( yaqin ) in Allah’s existence and dispels doubt. Sixthly, the universe is a sign of 
Allah; it indicates His existence and greatness. 

The five senses are the base of knowledge while the mind is its method. Both the senses and 
mind or intellect have to interact for knowledge to be formulated. The former supply the 
latter with information received from the environment or the sensory world and the latter 
analyzes, digests, interprets, processes and recalls it. It is where impressions from the sensory 
world are replicated or mirrored. Henry David described the role of the intellect as follows: 
“It’s not what you look at that matters, it’s what you see.” (Quote Graden. 2014). 

It is important to note, however, that knowledge is not limited to what the senses perceive but 
there is also knowledge in the form of thought that is placed in one’s heart (mind) without the 
intervention of the senses such as fitrah (natural disposition); i.e. knowledge possessed by all 
human beings from pre-birth that there is a creator, and ilham; that is, the knowledge inspired 
in one’s heart by Allah without any effort, learning or deduction 
(http://taasawwuf.blogspot.com). 
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It is also important to note that in order for the intellect to perform its function well it must be 
guided by revelation. This is because human intellect has its limitations. Not everything 
analyzed, interpreted, digested and processed by the brain is true. Likewise, not all 
information the senses send to the brain is a reality. Revelation confirms and authenticates 
what is acquired through rationalization. It is therefore true that knowledge confirmed by 
revelation is considered to be superior to that which is purely rational. 

There are five senses, namely, touch, taste, sight, hearing, and smell (Aristotle is believed to 
have been the first to assign human beings with the five senses), but not to be overlooked 
are the spiritual senses. Taking these into account one may divide the senses into two, the 
physical and spiritual senses. Each of these leads to specific knowledge and plays a vital role 
in the leaming process. Touch is the first sense to develop in embryos. 


It is “the main way in which infants leam about their environment and bond with other 
people. This sense never tums off or takes a break, and it continues to work long after the 
other senses fail in old age. Throughout life people use their sense of touch to leam, protect 
themselves from harm, relate to others, and experience pleasure (Leonard, Crystal. 2014). 

The sensory organ for touch is the skin and it is the largest organ of the body (Leonard, 
Crystal. 2014). 

There are many types of touch and each activates the sensory neurons. It has been discovered 
by psychologists and doctors that “affectionate touch is necessary for the physical, mental, 
and emotional development of children” (Leonard, Crystal. 2014). 

and that “Children who do not receive affectionate touch experience learning difficulties 
(Leonard, Crystal. 2014). It has also been discovered that “skin-to-skin contact reduces both 
stress and pain for infants.” (Gray, Larry ). 

All humans and animals have a desire for touch more than any other desire. On the basis of 
this Islam recommends breastfeeding for a minimum of two years. It is skin-to-skin contact. 
Affectionate touch which offers babies greater emotional security and enhances bonding. 
Therefore, babies who are deprived off affectionate touch are vulnerable to “depression, 
violence, memory deficits, and illness.” (Leonard, Crystal. 2014). 

Hearing is the second sense to develop in human embryo. It is regarded as the most important 
sense for humans as it enables them to communicate with each other and to locate a sound 
source even without using the sense of sight. Hearing is also important for speech 
development in babies. 

Smell is a sense that one cannot survive without. A predator gets excited (his mouth begins to 
water) when he smells the body odor of his prey (Ackerman, Diane. 1990). Babies identify 
their mothers by their smell, some animals trace the places of their origin based on smell and 
smell helps dogs to trace the criminals. While other senses need to be in contact with 
someone or something to function, smell functions independently of someone or something. 
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“We see only when there is light enough, taste only when we put things into our 
mouths, touch only when we make contact with someone or something, hear only 
sounds that are loud enough. But we smell always and with every breath (Ackerman, 
Diane. 1990). 

Smell is believed to be the most powerful sense in triggering specific memories (Ackerman, 
Diane. 1990). As Vladimir Nabakov writes: “Nothing revives the past so completely as a 
smell that was once associated with it ( http://www.goodreads.com/quotes/tag/senses) . It is 
believed that people who are deaf-blind have a stronger sense of smell than those with normal 
vision and hearing that enables them identify people. It is also believed that environmental 
odors might have an effect on the child’s behavior especially those who are deaf-blind 
(Rodriguez-Gil, Gloria. 2014). 

Sight is perhaps the most important sense and the one we rely on the most. Sight enables us 
to see our way, which direction to follow and to look out for danger. It also enables us to see 
the beauty of Allah’s creation in the world; the differences in colours and shapes and hence 
appreciate the creator, Allah. 

“Seest thou not that Allah sends down rain from the sky? With it We then bring out 
produce of various colours. And in the mountains are tracts white and red, of various 
shades of colour, and black intense in hue.And so amongst men and crawling creatures 
and cattle, are they of various colours. Those truly fear Allah, among His Servants, who 
have knowledge: for Allah is Exalted in Might, Oft-Forgiving.” (Fthir: 27-28). 

Without the senses and mind there would be no revelation, reasoning, experience, 
observation and reflection. Therefore, there would be no knowledge and life would be 
purposeless. The senses are the tools of observation and experience while the mind is the tool 
of reflection and reasoning. Thus it is logical to conclude that all knowledge is from Allah, 
the creator of man (the subject of knowledge) and the world (the object of knowledge). 

A. THE ULTIMATE OBJECTIVE OF SEEKING KNOWLEDGE 

The first five verses of iqra ’ indicate that knowledge should be sought with ultimate divine 
purpose which is to know the creator, Allah, and to attain His pleasure, and not for 
materialistic aim, social status and the satisfaction of egoistic and selfish motives. (At- 
Taubah: 72). Knowledge that is sought with the ultimate objective of seeking Allah’s 
pleasure, 

“illuminates (one’s) path, outlines his endeavours, regulates his footsteps, actions and 
positions. You find him walking on the ground while his heart is set on the 
Heavens.. .This objective makes the Muslim intolerant of neglecting the commands of 
his Lord or disobeying Him in any way...It makes him waste little of his time, lest it 
should come to nothing. He is cautious not to spend the Aeeting moments of his life on 
anything that does not please his Lord.” (Ibrahim, Naajeh . 2014). 
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Knowing Allah is the prerequisite for ‘ibadah (acts of devotion to Allah) and seeking His 
pleasure is its ultimate objective: 

In the first two verses of surat Iqra ’ Allah describes Himself as the Lord of all that exist. The 
Islamic tenn for Allah’s lordship is rububiyyah, which means Allah’s sovereignty. 
Sovereignty connotes “the right to command and correlatively the right to be obeyed” (Wolff 
. 1990). Allah has an absolute right to sovereignty; He neither divides it nor shares it with His 
creation. He is the Creator, the Supreme Authority ( al-Malik ) and the etemal possessor of 
sovereignty ( Malik al-Mulk). That is to say, He establishes the laws that govem human life 
(the Shari ‘ah) and those that govern the universe or the entire creation known as natural or 
physical laws. Therefore, everything bows in obedience to His commands (The commands of 
Allah are classified into two; tashri' (setting the laws that govern human relationship with 
Allah (worship), with themselves and their surrounding (morals and conduct))and takwir 
(setting the laws that govem the universe). While the whole universe bows in obedience to 
Allah’s commands unwillingly, man’s obedience to Allah’s commands is done willingly. 
Therefore, human beings are grouped into two: the obedient and disobedient). He possesses 
coercive power; the ability to cause His creations to do what they would otherwise not do: 
“They speak not before He speaks, and they act (in all things) by His Command.” (Al- 
Anbiya’: 27). It is understood from this verse that all things are under Allah’s mle and 
control, nothing happens without His knowledge and command. From this elaboration it is 
crystal clear that the question of sovereignty is the question of creation. Islam and the rest of 
revealed religions, i.e. Judaism and Christianity, affirm that Allah is the Creator of all that 
exist and that His creation entails the material and immaterial objects or the seen and unseen 
and the known and unknown. This classification of Allah’s creation depicts that: Firstly, 
some of the material things or objects are known mostly by way of observation while others 
are unknown; they are beyond the reach of human mind. Secondly, some of the unseen is 
known through revelation and true vision (dreams) while some other is unknown; they are 
unrevealed to man. A thing or an object is known when its meaning arrives in the soul and 
when the soul arrives at the meaning of a thing or an object. (Syed Muhammad Naquib al- 
Attas. 1999). 

It is evident from the above classilication of Allah’s creation that the unseen is a critical 
element of knowledge in Islam. This element is, however, unfound in the secular conception. 
According to the secularists the only authentic knowledge is the one that is based on 
empirical, observable and measurable evidence. Such knowledge is also known as scientific 
knowledge or empirical knowledge. 

It is worth noting that the Arabic verb for creation in the verses quoted above is khalaqa 
which appears hundred and eighty four (184) times in the Qur’an signifying the meaning of 
creation of human beings and the universe as a whole. Khaliq is an attribute of Allah 
confirming His oneness in Lordship ( tawhicl al-Rububiyyah). Etymologically, khalicj is 
derived from the verb khalacja which conveys the meaning of “the one who brings things into 
existence out of the state of non-existence”. Another attribute of Allah conveying the same 
meaning is al-Mubdi’u. 

Seen in the light of the above meaning of khaliq, Oneness of Allah in His Lordship simply 
refers to attestation that Allah alone is the Sovereign; i.e. He alone has absolute, indivisible 
and inalienable power over His creation. Therefore, He is alone in ‘ibadah (worship), 
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legislation, judgment and commandment: “The Command rests with none but Allah”. (Al- 
An‘am: 57; Yusuf: 57 and Al-Shura: 48). 

History has known very few persons who questioned Allah’s Lordship. Those who did so 
include Namrud ibin Kan‘an who was challenged by Prophet Ibrahim (peace be upon him), 
Shadad ibin ‘Ad who ordered the construction of a magnificent city of Eram (Al-Fajr: 6-7) 
and Fir‘aun (Pharaoh) who was confronted by Prophets Musa and Harun (peace be upon 
them). They were known for zulm (evilness, oppression, and transgression), arrogance, 
tyranny and dictatorship. However, none of them proved their lordship when death came to 
them and when they were challenged by Allah’s prophets (Al- Baqarah: 25, Yunus: 90-92). 

Denial of Allah’s lordship is termed as kufr and it is manifested in different forms. Its 
modem form is secularism, which means detachment of the following: 

a. Creation from the creator 

b. Ethics and morality from religion 

c. Law from ethics. 

d. Religion from politics/Church from state. 

e. Revelation from knowledge. 

f. Knowledge from ethics. 

g. Reason from iman (Faith). 

Secularism also means rejection of any truth that is not based on empiricism, rationalism and 
measurable evidence. This implies that secularism is a belief in scientific truths and a 
rejection of religious truths. Other terms for secularism are secular humanism, materialism 
and modemism. Secular humanism means “exalting man and bringing down God”; 
materialism is the belief that “matter is the only reality” and that “pursuance of material gains 
is the purpose of life”. While religion stresses what makes humans different from animals, 
materialism “stresses what is coinmon to animals and humans.” (Boisard, Marcel A. 2003). 
In other words, materialism emphasizes the animal nature of human beings (Boisard, Marcel 
A. 2003). Modemism is “a departure from what is traditional to what is new”. The tenn 
‘traditional’ is used interchangeably with ‘religious’. Hence modemism is a departure from 
religion. 

The first two verses of Iqra ’ indicate that the prerequisite for knowing Allah is to know one’s 
self. According to Thales of Miletus, “The most difiicult thing in life is to know yourself.” 
( http://www.inspirational-quotes.info/growth.html) . Hence knowing one’s self is key to 
knowing the Creator, Allah. According to John Ruskin, knowing one’s self requires answers 
to the following questions: “Whence did I come from? What am I? Whither am I going?” 
(Quoted in Titus, Living Issues in Philosophy) How one answers these questions determines 
how one leads their lives and how they perceive themselves. It is worth noting, however, that 
one can never attain a true self-knowledge until one reflects and contemplates deeply on 
his/her own creation and the creation of the world. 

“Do they not reflect in their own minds? Not but for just ends and for a term appointed, 
did Allah create the heavens and the earth, and all between them: yet are there truly 
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many among men who deny the meeting with their Lord (at the Resurrection)!” (Al- 
Rum 8). 

“On the earth are signs for those of assured Faith, as also in your own selves: Will ye 
not then see?” (Al-Dhariyat 20-21). 

It is understood from the above verses that reAection on Allah’s creation is the basis of iman 
(Faith in Allah). Hence it is a distinctive characteristic of believers in Allah. On the basis of 
this one can safely argue that knowledge and Faith are untenable without rellection. The 
Qur’an contains many verses that ask man to rellect on his creation so that he could get to 
know himself and his Creator, Allah and thereby live in accordance with His commands and 
prohibitions. It also exhorts man to travel and contemplate over what he sees and it regards 
the entire creation as a sign of Allah’s existence. 

“And how many Signs in the heavens and the earth do they pass by? Yet they tum 
(their faces) away from them! And most of them believe not in Allah without 
associating (other as partners) with Him!” (Yusof: 105-106). 

Therefore, rellection is one of the means of acquiring knowledge. Through rellection one gets 
to know the unknown from the known reality. Reflection is the mother of creative and critical 
thinking. Both creative thinking and critical thinking are two sides of the same coin. The 
former is an essential part of the latter. Someone with critical thinking skills is able to 
“understand the logical connections between ideas”, “identify, constmct and evaluate 
arguments,” “detect inconsistencies and common mistakes in reasoning,” “solve problems 
systematically,” “identify the relevance and importance of ideas,” and “rellect on the 
justilication of one’s own beliefs and values (Lau Joe & Chan, Jonathan.2014). 

Both creative and critical thinking are essential to problem solving and productivity. As 
envisioned in the following quotations, creative thinking improves teamwork and it is a 
necessary requirement for success in business, intellectual development, problem solving, 
productivity, progress, judgment and achievement of excellence: 

“Capital isn’t so important in business. Experience isn't so important. You can get 
both these things. What is important is ideas. If you have ideas, you have the main 
asset you need, and there isn't any limit to what you can do with your business and 
your life.”— Harvey Firestone 
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“Discovery consists of seeing what everybody has seen and thinking what nobody 
has thought.”— Albert von Szent-Gyorgy 

“To raise new questions, new possibilities, to regard old problems from a new 
angle, requires creative imagination and marks real advance in science.”— Albert 
Einstein 

“Once we rid ourselves of traditional thinking we can get on with creating the 
future.”— James Bertrand 

“There is no doubt that creativity is the most important human resource of all. 
Without creativity, there would be no progress, and we would be forever repeating 
the same patterns.”— Edward de Bono 

“The achievement of excellence can only occur if the organization promotes a 
culture of creative dissatisfaction.”— Lawrence Miller 

“The uncreative mind can spot wrong answers, but it takes a very creative mind to 
spot wrong questions.”— Anthony Jay 

“Creative thinking is not a talent, it is a skill that can be learnt. It empowers people 
by adding strength to their natural abilities which improves teamwork, productivity 
and where appropriate profits.”— Edward de Bono 

Many Muslim scholars are of the opinion that the regress of the Islamic world was due to 
intellectual decline or al-Taqlid; that is, following others and holding uncritical faith in their 
opinions. 

“Throughout Muslim history, the role of intellectuals is undeniably important, being 
responsible for the level of achievements the community can attain. It can be said that 
at its zenith, Muslim civilization was a civilization of intellectual. It might also be 
argued that without the curious and open-minded intellectuals, Muslim civilization is 
inconceivable.” (Abdul Mu‘ti. 2015 ). 

Hence the revival of Muslim ummah requires liberation of the Muslim mind from all forms of 
mental slavery and stagnation. Many institutions have been established to rejuvenate Muslim 
intellectual dynamism: “It is not the materialistic wealth that leads to revival, rather it is only 
the intellectual wealth that can achieve it.” (Harwood, Jamal.2014). A good example of such 
institutions is the International Islamic University Malaysia (IIUM). Officially established on 
May 23, 1983, IIUM aims to establish a relationship between revealed knowledge and 
acquired knowledge with the vision: “To be an intemational centre of educational excellence 
which integrates Islamic revealed knowledge and values in all disciplines and which aspires 
to the restoration of the ummah’s leading role in all branches of knowledge.” 

Inspired by the first five verses of surat iqra ’, ( http://www.iium.edu.mv/about- 
iium/philosophy) . The University’s philosophy is to propagate knowledge in the spirit of 
Tawhid, leading towards the recognition of Allah as the Absolute Creator and Master of 
mankind (http://www.iium.edu.my/about-iium/philosophy) . It is believed that, 

“the only way to break free from this subjugation (i.e. subjugation of Muslims by the 
bearers of Westem civilization) and to eradicate the problems that the ummah faces, 
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whether they be political, economic, social, or moral, is to bring knowledge back to its 
proper Islamic axis (the tawhidi episteme) and thereby check the intellectual invasion 
that continues to maintain the ummah in its present pathetic and deplorable state.” 
(Galadanci, Bashir S) 

Since its inception the University has produced thousands of graduates from various nations. 
No doubt, this is a great contribution to the intellectual development of the Muslim ummah 
(Nation). 


CONCLUSION 

We are living in a world where knowledge has been secularized. Secularization of knowledge 
denotes exclusion of religion out of education. This means that God does no longer define 
things, but it is man who does so. To put it bluntly, it simply means disconnecting knowledge 
from its divine origin and purpose and attributing it to human relative mind and ideologies. In 
the secular point of view reason is the foundation of knowledge and it is absolute: “All our 
knowledge begins with the senses, proceeds then to the understanding, and ends with reason. 
There is nothing higher than reason.” ( http://www.goodreads.com/quotes/tag/senses) . In 
Islam, however, revelation is higher than reason. This means Allah is above man. He is the 
Ultimate Authority. The objective of knowledge in the secular perspective is the development 
of the physical, moral and intellectual nature of man. One of the problems of secular 
education is detachment of man from his Creator and moral responsibilities. Its aim is to 
produce a materialistic human being. The inevitable outcome of this is the environmental 
corruption. 

The primary aim of this paper was to explain the themes of the first revelation to Prophet 
Muhammad (peace be upon him) and to discuss the differences between the Islamic and 
secular conceptions of knowledge in the light of the selected themes. It is explicit from the 
foregoing that the Islamic conception of knowledge is at odds with the secular conception. 
The two differ in epistemology, methodology, content and objective. It has been noted that 
Allah is the Creator of man and everything else. Therefore, He is the Creator of all the 
knowledge that man possesses. It is therefore true that the Lordship of Allah is the axis of all 
knowledge. Since all knowledge is from Allah, it follows that the denial of this reality is the 
cause of the following: Firstly, limitation of the scope of knowledge to the physical 
phenomenon. Secondly, replacement of Allah’s revealed laws with man-made legislation. 
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ABSTRACT 

This paper aims to highlight the scholarly discussion in afew early Mcday kitab on one ofthe 
most allusive epistemological issues of ‘how do we know what we know” and to expound its 
paramount importance ancl bearing in our contemporary life. It attempts to analyze the 
holistic approach towards the Qur ’an as a source of knowledge by jirstly addressing, rather 
than avoiding, the more fundamental ancl prior issue of the causes or means of knowledge 
ancl establishing it as being the most inclubitable true report. By so doing, the paper hopes to 
be able to suggest ancl insist that this approach be revived in order to equip Muslims with the 
right defensive knowledge ancl boost their confidence in facing the growing confused and 
skeptical world oftoclay. 

KEYWORDS: Qur’an; Causes and Means of knowledge; Source of knowledge; Malay 
Kitab tradition 

INTRODUCTION 

Social media revolution has both positive and negative impacts. On one hand, good 
information spread faster and wider, reaching into every single near and distant corner; and 
penetrating deeper into people’s heart. On the other hand, bad, offensive and often poisonous 
messages also swing without mercy in no slower pace; striking at anything it could, including 
people’s most precious moment of peace in holding true to their believe. Surely, Islam and 
the Qur’an are not an exception to this pervasive attack, as always, done on the pretext of 
freedom of expression. In facing this provocative approach aiming at their central beliefs, 
young and untrained Muslims would find themselves baffling as how to respond to them and 
would generally resort to a simplistic answer by pointing to the Qur’an at their hand as the 
ultimate source of their knowledge of truth. Little they realize that this kind of approach, in 
that given scenario, is not at their advantage. Picking the Qur’an as a source of knowledge 
would only belit those who already accept the proof and validity of the Qur’an as truth. But, 
the more fundamental and prior question of “how do you know that the Qur’an is true?” 
escapes their notice and left unanswered. The tendency to disregard this crucial aspect of 
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epistemology seems to permeate almost all courses taught in the university level today or 
those offered for the public on this theme. Until now, how do you know what or when you 
know remains one of the most allusive topics in epistemology, thus, to avoid it in the Qur’an 
discourse is most likely the case. However, looking into the classical texts we would find the 
opposite approach. The issue of how do you know what and when you know was openly 
addressed while the bold claim on the Qur’an as the ultimate source of knowledge or truth 
was toned down to pave way for the reason to take its natural course of comprehension. It 
was brilliant, far sighted and was meant to silence the skeptics before they could even venture 
into and argue on the details of the Qur’anic text. To highlight this classical but ever 
important approach within a limited Malay intellectual discourse, we shall attempt to analyze 
the relevant texts in the four early Malay kitab, namely, the Malay translation of ‘Aqa ’id al- 
Nasafi (Syed Muhammad Naquib al-Attas.1988), Durar al-Fara’id of Nur al-Din Raniri 
(Wan Mohd. Saghir Wan Abdullah. 1996), Durr al-Thaminji ‘Aqa ’id al-Mu ’minin of Shaykh 
Dawud al-Fatani (Al-Shaykh Zayn al-‘Abidin bin Muhammad al-Fatani) and ‘ Aqidat al-Najin 
Ji ‘ilm Usul al-Din of Shaykh Zaynal ‘Abidin al-Fatani (Murshid Ansari). 

LITERATURE REVIEW 

We would be surprised to find that the literature on this theme, ‘how do you know what or 
when you know’, which should logically precede any discussion on epistemology in general 
or the Qur’an as a source of knowledge in particular, is extremely scanty and limited. On the 
contrary, the Quran as a sacred book has undoubtedly generated a large scale of interest 
among Muslim intellectuals in searching to expound different and multifarious types of 
knowledge in it. This tendency is especially felt since the rise of science and rapid scientific 
discoveries and the need to show to the modern world the miracle of the Qur’an in the 
scientific domain. 1 This is also undoubtedly stemmed from the belief that the Qur’an contains 
everything hence the source of all knowledge, whose root could be traced to the Qur’anic 
verses themselves especially the following two .. We have not neglected anything in this 
Book...” (Al-An 'am:38) and “...And We have revealed the Book toyou explaining clearly 
everything. ” (Al-Nahl:89). 

Perhaps the reason why the issue like ‘how you know what you know’ does not 
generate much interest because it is an epistemological issue that is always regarded as 
part of philosophy rather than other disciplines of religious study. In the field of Malay 
studies, al-Attas is perhaps the first scholar to give a serious attention and to recognize 
the significance of epistemology in the Malay intellectual tradition due to his 
preoccupation with many early Malay manuscripts on theology and TasawwuJ (Al- 
Attas’s). However, since his elaborate and detailed exposition on many aspects of the 
Malay epistemological thought, no attempt has been done to extend and elaborate the 
implication of this issue to our understanding of the Qur’an. Similarly, to the best of our 
knowledge, from many researches done and articles written on early Jawi books—most 
of them concentrating on the analysis of the contents—none has gone to the extent of 
relating the significant of this discourse to the Qur’an. This vacuum is also felt when 
reading through all the writings, published or unpublished, of the late prolific Malay 
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researcher Wan Mohd. Saghir, whose contributions to the history of kitab literature and 
its contents are perhaps the most detailed in width and depth (Wan Mohd. Saghir 
Abdullah’s). In searching the literature on the Malay Jawi kitab, we find only one which 
is closely relevant to our theme of discussion. In the analysis on the epistemological 
thought of Shaykh Zayn al-‘Abidin from his ‘Aqidat al-Najin, (Wan Abdullah.2009) has 
made a quick point on the term Khabar Allah mentioned as referring to the Quran. He 
also made an important remark that epistemology is crucial even for other disciplines 
especially in Tawhid and Kalam. However, the frustration continues when knowing that 
(Abdul Latif.2013) who consulted Wan Abdullah’s earlier work in his conference paper 
on the integration of knowledge in the writing of Shaykh Zainal Abidin al-Fatani’s 
‘Aqidat al-Naji, also did not attempt to elaborate the significance of the rational basis for 
supporting our ‘claim’ that the Qur’an is the ultimate source of knowledge. (Faizuri 
Abdul Latif. 2013) 

AL-QUR’AN AND KNOWLEDGE ( AL-‘ILM) 

In our tradition, the word al- ‘ilm has wider meanings and connotations. In its wider usage, al- 
‘ilm is also used to mean or refer to the Qur’an itself. (Syed Muhammad Naquib 1993)This is 
understood since the world al- ‘ilm as repeatedly mentioned in the Qur’an and hadith of the 
Prophet (pbuh) ultimately means knowledge about Allah or knowledge which leads to, as 
espoused by al-Attas, a proper recognition and acknowledgment of Allah as the true object of 
worship. The Qur’an, therefore, is a pure gift of knowledge revealed to the Prophet 
Muhammad (pbuh) to be delivered to all mankind without which the knowledge about Allah 
could never be conceived by limited human mind and experience. The central question here 
however is this, how do we know what we ‘claim’ to know that the Qur’an is a true Speech of 
Allah? Because if the statement “the Qur’an is a true Speech of Allah” is not ‘knowledge’, 
then the ‘claim’ that the Qur’an is a source of knowledge is also invalid or doubtful. 

The above question entails two points of observation. Firstly, the meaning of the phrase 
‘source of knowledge’ has been taken for granted by many people. What does the word 
‘source of knowledge’ mean? Does it mean ‘from where’ the so-called ‘knowledge’ is 
obtained? Or, it means the cause, the channel or means of knowledge, or both? If the word 
‘source’ is taken to mean ‘from where’ the so-called knowledge is obtained, then the issue 
that we want to address becomes more ambiguous, since ‘from where’ does not explain 
‘how’ it becomes ‘knowledge’! And if the word ‘source’ is here taken to mean the cause or 
channel of knowledge than the Qur’an certainly cannot be the case. This will logically lead us 
to the second observation that the meaning of the word ‘knowledge’ too has also been taken 
for granted. What does it mean? We now have to tum to the meaning of both al- ‘ilm and al- 
Qur’an respectively. 

Descriptions on what knowledge is all about are varies, ranging from its general to more 
specific details on its features, benefits, importance to its types and categories (Franz 
Rosenthal.1970). In general and unscrupulous way of viewing, the subtle difference between 
knowledge and information is seldom delineated. This is because the word knowledge and 
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information have been taken as identical or synonymous in all respects. By the time a 
discussion moves to a higher level of scrutiny, the problem would quickly be sensed. Hence 
the need to redefine what is meant by knowledge. Actually, it is not the concern of this 
present paper to delve into the meaning and definition of knowledge. However, realizing its 
impact on our discussion, we are compelled to state that the word ‘knowledge’ used 
repeatedly in this paper, though intimately connected to the word information, has its own 
significant differences; firstly, one is inside human soul, stands as its attribute while the other 
is outside. What is outside therefore cannot be called knowledge, and as long as it is outside 
human mind it remains as the object of knowledge (known more as information) and not 
knowledge itself. Secondly, not everything that is inside the human soul has the status of 
‘knowledge’ because knowledge is an attribute of the soul that is established, firm in 
certitude and in conformity to reality (truth). Due to this reason, terms like ignorance ( jahl ), 
conjecture (. zann ), doubt ( shakk ) and estimation ( wahrn ) are always contrasted with 
knowledge (Wan Suhaimi Wan Abdullah.2009). Putting in this way, the Qur’an as a source 
of knowledge could only mean the Quran as the object of knowledge or the source of human 
udbrmation, since knowledge is inside and not outside human soul. Furthermore, the Qur’an 
cannot become the source of knowledge unless its truth and validity as a ‘source’ or ‘object 
of knowledge’ is lirst lirmly established in one’s soul. As an object of knowledge, the Qur’an 
poses to believers and non-believers alike. And how this certitude or firm belief about the 
Qur’an is caused and established in one’s soul? To answer simply because it is a revealed 
book from God could rather spark more rejection than acceptance. This is because a skeptical 
mind would quickly retort, “how do you know”? Have you ever met God? What is then the 
cause or channels of knowledge conceming the tmth of the Qur’an for Muslims? 
Interestingly, some of the hints to this answer are already implied in the classical definition of 
the Qur’an. 

There is no difference of opinion on what the Qur’an is, though Muslim scholars do differ in 
their wordings in the attempts to find the best way to define the Qur’an. In short, the Qur’an 
is said to be the Speech ( Kalam ) of Allah that was revealed to the last Prophet Muhammad 
(pbuh) through the Angel Gabriel in its precise meaning and wording, transmitted to us by 
numerous narrators ( tawatur ), both verbally and in writing. It is inimitable and unique, 
protected by God from corruption. This classical definition was clearly designed with a 
farsighted view by anticipating different types of questions that would be raised in one’s 
mind, especially by the skeptics in their attempt to deny or underestimate the veracity and 
legitimacy of the Qur’an. Every word used is precisely chosen to make this dellnition as 
succinct as possible, inclusive i.e. to include everything that is essential and exclusive i.e. to 
exclude everything that is extraneous, at the same time. The word the Tast Prophet’ for 
example is to distinguish the Qur’an from earlier books of revelation; ‘precise meaning and 
precise wording’ sets al-Qur’an apart from ahaclith of the Prophet (pbuh) including Qudsi 
hadith. Most importantly, the word ‘transmitted in tawatur ’, in continuous and unbroken 
chains of narrations, which explain the Qur’an as a form of tme report ( khabar ), and the word 
‘inimitable’ that points to its miraculous nature, are to appeal and cause a challenge to 
human reason to accept its truth. The whole definition is clearly meant to provide a rational 
basis for accepting and believing in the truth of the Quran that is essential for the proper 
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acknowledgement of its message and itself as the ultimate source of knowledge. By so doing, 
the fact that Islam as a religion which values highly knowledge and human intellect and its 
teachings are rational is directly affirmed. 


THE CAUSE, CHANNEL OR MEANS ( SABAB ) OF KNOWLEDGE IN THE EARLY 
MALAY KITAB 

Since knowing and taking the Qur’an as the ultimate source of information necessitates 
acknowledging it as a report ( khabar ) beyond reasonable doubt, causing the establishment of 
‘true knowledge’ in our heart, the Malay discourse on this epistemological theme is found 
addressed in books dealing with Islamic creeds and beliefs that are only built on absolute 
principles. It is very obvious that the first ever kitab in the Malay world and language dealt, 
though indirectly, with the epistemological basis of the Qur’anic truth as knowledge was the 
Malay translation of ‘Aqa ’id aI-Nasafi. Until now, the book becomes the oldest known Malay 
manuscript since it is properly worked out, expounded and published, thanks to the tirelessly 
effort of al-Attas, relegating some opposite remarks to merely perhaps the oldest thought to 
be or claimed Malay manuscript! The Malay translation of this first summary of the creed of 
Islam by Imam Najm al-Din al-Nasafi was done by an anonymous author in the year 1590 M. 
It is believed that it was translated in Acheh or its surrounding areas. The texts of the book 
which draw our attention read as follows: 

“Maka segala perkara yang menghasilkan ilmu bagi makhluqat itu tiga perkara: 
suatu panchaindera yang lima; kedua khabar sadiq ya ’ni berita yang 
benar...Bermula khabar sadiq itu atas dua bagai juga; suatu dari dua itu khabar 
mutawatir, iaitu khabar yang thabit pada segala lidah qawm yang tiadakan dapat 
pada buddi muwafaqat mereka ’itu atas dusta. Ia itu tahu dengan dibichara 
diketahui adanya; iaitu menghasilkan bagi ilmu daruri, .... Kedua bagai khabar 
Rasul Allah, (salla Allahu ‘alayhi wa salam) yang diquwatkan dengan mu’jizat 
(ya ’ni melemahkan); iaitu menghasilkan bagi ‘ilmu istidlali (ertinya menuntut 
dalil, dan ilmu yang teguh dengan dia menyerupai ilmu yang teguh dengan ilmu 
daruri pada nyatanya dan teguhnya. ” (Syed Muhammad Naquib al-Attas. 1988) 

The second book, Durar al-Fara ’id bi Sharh al- ‘Aqa ’id, was written by the famous Shaykh 
Nur al-Din al-Raniri in 1045H/1635 C.E (Shaykh Nur al-Din al-Raniri’s) perhaps in Acheh, 
forty-five years after the Malay translation of the ‘Aqa ’id aI-Nasafi. The relevant parts of the 
text that concern us read as follows: 

“segala sebab yang menghasilkan pada pengetahuan itu tiga perkara pertama 
panchaindera yang sejahtera dan kedua cetera segala Rasul khabar Sadiq ketiga 
‘aqal maka hasillah pengetahuan dengan tiga perkara itu...Adapun khabar sadiq 
terbahagi atas dua bahagi suatu daripadanya dinamai khabar mutawatir artinya 
cetera daripada beberapa orang yang berceterakan dengan diperoleh pada 
bichara budi seperilah sekelian itu pada bercetera dengan dusta itu maka 
hasillah daripada cetera yang demikian itu pengetahuan yang teguh....kedua 
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khabar segala rasul yaitu yang diteguhkan dengan Mu ’jizat seperti mu ’jizat Nabi 
kita Muhammad (saw) bulan datang kepadaNya serta belah dua dan kayu dan 
batu dan binatang berkata dengan dia maka yang besar daripada segala 
mu’jizat Nabi kita itu Qur’an inilah...maka hasil daripada cetera yang demikian 
itupengetahuan yang teguh...” 

The third book was Durr al-Thamin Ji ‘Aqa'id al-Mu’minin, written in 1232 H by Shaykh 
Dawud al-Fatani. The texts of Durr al-Thamin that concem us are as follows: 

...dan segala sebab bagi pengetahuan ya ’ni sebab yang mendapatkan bagi ilmu 
yang baharu ini tiga sebab dengan istiqra ’. Pertamanya, hawas yang sejahtera 
ya’ni pendapat yang lima ....Keduanya, khabar yang sadiq ya’ni khabar yang 
benar yang muwafaqat bagi waqi’; ketiganya , ‘aqal yaitu nur yang ditaruh 
didalam suwaida’ hati maka adalah bersala2han darajatnya ...bermula khabar 
yang sadiq itu terbahagi ia atas dua bahagi salah scitu daripada keduanya itu 
khabar mutawatir itu atas lidah beberapa qawm yang tiada dapat terupa 
muwafaqat mereka itu atas dustanya...dan yaitu khabar yang mutawatir itu 
mewajibkan bagi ilmu yang daruri yaitu pengetahuan yang tiada berkehendak 
kepada tilik dan usaha ... dan bahagi yang keduanya khabar Rasulullah yang 
diquwatkan dengan mu’jizatya ’ni khabar yang keluar daripada lidah Rasulullah 
yang menunjukkan benarnya itu dengan perkara yang mencarikkan bagi adat 
menunjukkan akan benar ia pesuruh Allah...dan yaitu khabar Rasulullah itu 
mewajibkan bagi pengetahuan yang bangsa mengambil dalil ya ’ni dengan tilik 
pada dalil dan yang demikian itu seperti dikatanya ini khabar orang yang thabit 
pesuruhan dengan mu’jizat maka tiap2 khabar yang thabit dengan mu’jizat maka 
adalah khabar thabit sadiq qat ’an maka hasil ilmu kita akan khabarnya itu sadiq 
qat’an dan ilmu yang thabit dengan khabar rasul itu menyerupa dengan ilmu 
yang thabit dengan daruri pada yaqinnya dan pada tetapnya ya ’ni khabar rasul 
dan khabar mutawatir itu keduanya hasil yacjin dan jazam dan putus dan hanya 
perceraian antara keduanya itu bahawascinya ilmu yang hasil daripada khabar 
rasul itu yaitu tiada hcisil melainkan bagi orang yang ahli al-istidlal dan ilmu 
yang hasil daripada khabar mutawatir itu tiadci clisyaratkan baginya al-istidlal.” 
(Al-Shaykh Dawud bin al-Shaykh Abdullah) 

The fourth book is ‘Aqidat al-Najin by the famous Shaykh Zayn al-‘Abidin bin Muhammad 
al-Fatani, popularly known to many as Tuan Minal (Wan Mohd Saghir Abdullah). The book 
was written in 1308 H/1890 M, about three hundred years after the Malay translation of 
‘Aqai’d aI-Nasa.fi and seventy-six years after the previous book of Shaykh Dawud. It was 
printed firstly in Mecca in 1910 C.E. In its introductory part, the short texts of our concern 
explain: 

“ketahui olehmu bahwa sebab mendatang dapat ilmu yang baharu itu tiga 
perkara pertama khabar yang sadiq yaitu khabar Allah Ta’ala dan khabar Rasul 
dan khabar mutawatir sekira2 sampai bilang bilangan yang banyak yang tiada 
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tasawwur pada aqal muwafaqat oleh mereka itu atas dusta dan kedua aqal yaitu 

aqalyang qhariziyyah (al-Shaykh Zayn al-‘Abidin bin Muhammad) 

The four quoted texts above, even though they represent four different periods of time 
and were composed in two different geographical locations, share the same source of origin 
in the ‘Aqai’d aI-Nasafi. As the first book of its kind in the Malay world, ‘Aqa ’id aI-Nasa.fi 
had left a profound impact on the Malay intellectual tradition that lasted for years. It is 
however interesting to see how the original, brief and concise texts originated from the 
Arabic ‘Aqa ’id al-Nasafi had been rendered into diverse ways of translation and extended 
into commentaries in order to effectively convey the message to the Malay readers. The 
Malay rendition of Durr al-Thamin by Shaykh Dawud however is clearly based on the 
famous commentary of ‘Aqaid al-Nasafi by Imam Taftazani, of which the above Raniri’s 
Durar al-Fara ’id bi Sharh al- ‘Aqa ’id is said to be its Malay adaptation. 

In the first few lines, the texts began, following the manner of ‘Aqa ’id aI-Nasafi, with 
the establishment of the possibility of knowledge since without it religion or sciences would 
be inconceivable. It is interesting that this postulation of the firmed position of ahlul haq or 
the scholars of Usul al-Din (Shaykh Dawud) stands, according to the text, in opposition to the 
then dominant sceptical thinking led by the Greek sophists (Syed Muhammad Naquib.l986) 
who tend to deny every cherished and fundamental claim of truth. By establishing the 
possibility of knowledge, Islam therefore affirms that its teachings are based on knowledge 
and not mere assumptions or unfounded beliefs. Knowledge or certainty therefore not only 
can be obtained but must be obtained especially when it involves the fundamental teachings 
or basic principles of religion. This preliminary affirmation also implies that there are means, 
channels or causes by or through which certainty is obtained. And since the fundamental 
teachings of religion consist of believing in matters unseen, Islam affirms that certainty can 
be gained irrespective of whether it pertains to physical or spiritual domain of life, this world 
or life in the next world. This proves the relevancy of this discourse in our time due to the 
growing number of cases of sceptics and anti-religion and the re-emergence of various kinds 
of thought and ideas incompatible to the Islamic worldview and whose forms bear similarities 
with those of the old Greek sophists. 

The texts further explain that knowledge is true belief ( i’tiqad ), certainty ( yaqin ) or 
something that is absolutely established ( jazam ) as final (putus) in the soul and conforms 
(muwafaqat ) to reality ( waqi ’). And that knowledge which is derived by human being is of 
two forms; sometimes it is perceived as tasawwur (mind-perception) that is what is formed in 
the mind and understood without any need of judgment by either through affirmation or 
negation, and sometimes it comes as a form of tasdiq (truth-verification) that is when it 
involves judgment by denying or affirming it (Al-Durr al-Thamin). By stating this, the author 
of ‘Aqidat al-Najin wanted to highlight that the fonn of ‘knowledge’ which pertains more to 
the concern of our discourse is the latter since our religion is based on ‘knowledge’ and the 
articles of faith on which the foundation of religion is laid, requires our judgment or 
verification of truth ( tasdiq) since they pertain to matters unseen ( al-ghaybiyyat ). In other 
words, embracing Islamic creeds or believing in Allah, His Angels, Prophets, the Day of 
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Judgement and His Qada’ and Qadr spare no room for doubt, speculation or theories. And 
since the main and the only source for this is the Revelation which is now preserved in the 
form of al-Qur’an and Sunnah of the Prophet (pbuh), it behooves us to ‘know’ and establish 
that they are absolutely true. For if they are not true, how can they legitimately become the 
source of knowledge in the first place? And if they are true, how do we know? What are the 
causes leading us to this knowledge or certainty? The four texts further mention that 
‘knowledge or certainty’ ( pengetahuan yang teguh ) is caused in the soul by three things; our 
sound senses ( panchaindera yang sejahtera), sound reason ( ‘aqal) and true report ( khabar 
sadiq, berita yang benar). The first channel or cause is a direct cause that gives us direct 
knowledge from experience. But the third is indirect which comes from information (report 
or khabar) and since a report ( khabar) normally contains information about past or future 
events, it forces the soul (reason) to either affirm or deny their truth or falsehood. Now, the 
explanation of how and why the Qur’an has been established in the souls of the believers as 
‘knowledge’ cannot therefore be conceived beyond or other than these three causes and the 
consequences that follow from them. 

AL-QUR’AN AS TRUE REPORT 

Except for ‘Aqidat al-Najin and Durar al-Fara ’id, none of the other two Jawi kitabs 
mentioned a word or gave a single hint that we could instantly identify true report ( khabar 
sadicj) with the Qur’an. This is because khabar sadiq could either be the Qur’an or other 
types of report that fulfil the scientific requirements and nature of a truthful and reliable 
report. However, since these three kitabs are books pertaining to the essential aspects of 
Islamic creed ( Tawhid) whose sole source of knowledge is Revelation, the Qur’an must 
therefore occupy the highest and indomitable place in the hierarchy of true report. Moreover, 
true report is mentioned as consisting of two types; khabar mutawatir and khabar Rasul 
confirmed by miracle while the author of Aqidat al-Najin divided it into three, namely, 
khabar Allah Ta ’ala, khabar Rasul and khabar mutawatir. The mention of khabar Allah 
separately from khabar Rasul is perhaps the author’s genuine attempt to make the original 
text more comprehensible to the readers. It seems that the author had the intention to draw a 
difference between the Qur’an as the report of Allah, the hadith or Sunnah as the report of the 
Prophet (pbuh) and mutawatir for other kinds of report. However, it cannot be denied that all 
of those three types of true reports are also applicable to the Qur’an. This is because the 
Qur’an is the report ( khabar) of Allah in the form of Speech to His Prophet Muhammad 
(pbuh) who in turn immediately informed (recited) it to his Companions ( khabar Rasul) and 
preserved in writing and in the heart successively ( khabar mutawatir) until today. And the 
reason why the other two kitabs stop short from mentioning khabar Allah is because the word 
khabar Rasul is already inclusive of the former and both of them from epistemological point 
view would bring about the same result or impact on us. In other word, true report is the 
cause of our knowledge or certainty that the Qur’an is true and thus its contents are the 
ultimate source of truth. 

The above explanation betrays the fact that it is ‘true report’ that is the cause of our 
knowledge or the cause of our certainty about the Qur’an, hence the Qur’an is the object of 
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knowledge and not the cause. How is this knowledge or certainty about the Qur’an 
established by true report explained? First of all, true report that is the cause of knowledge is 
said to be of two kinds. One of them is mutawatir report which is explained as report that is 
established in the tongues of many people to the extent that our mind could not conceive that 
all of them would purpose together on a lie ( khabar yang thabit pada segala lidah qawm 
yang tiadakan dapat pada buddi muwafaqat mereka 'itu atas dusta (AN)/artinya cetera 
daripada beberapa orang yang berceterakan dengan diperoleh pada bichara budi seperilah 
sekelian itu pada bercetera dengan dusta (DF)/atas lidah beberapa qawm yang tiada dapat 
terupa muwafaqat mereka itu atas dustanya (AND)/sekira2 sampai pada bilang bilangan 
yang banyak yang tiada tasawwur pada ciqal muwafaqat oleh mereka itu atas dusta (DTH)). 
This kind of report induces necessary knowledge ( daruri ) which is explained as strong and 
established knowledge ( pengetahuan yang teguh), deliberately known ( iaitu tahu dengan 
dibichara diketahui adanya (AN)) without any need of consideration or (thinking) effort 
(yaitu pengetahuan yang tiada berkehendak kepada tilik dan usaha( DTH)). The other type of 
true report is report of the Messenger of Allah confirmed by miracle ( khabar Rasulullah yang 
diquwatkan dengan mu ’jizat ya ’ni melemahkan/ khabar segala rasul yaitu yang diteguhkan 
dengan Mu’jizat/ ya’ni khabar yang keluar daripada lidah Rasulullah yang menunjukkan 
benarnya itu dengan perkara yang mencarikkan bagi adat menunjukkan akan benar ia 
pesuruh Allah(DTH), which, unlike mutawatir report, induces deductive knowledge 
( istidlali/yang menuntut dalil/mewajibkan bagi pengetahuan yang bangsa mengambil dalil 
ya’ni dengan tilik pada dalil). However, the result or the impact of certainty established 
deductively here is similar to the one established by necessary knowledge. Here Durr al- 
Thamin perhaps has the best explanation when it states “every report whose truth is 
confirmed or strengthened by miracle is unquestionably established report that induces 
unquestionably established knowledge. And, knowledge that is established through report of 
the Messenger of Allah resembles knowledge that is established through necessary 
knowledge in terms of certainty and fixity” ( maka tiap2 khabaryang thabit dengan mu’jizat 
maka adalah khabar thabit sadiq qat’an maka hasil ilmu kita akan khabarnya itu sadiq 
qat’an dan ihnu yang thabit dengan khabar Rasul itu menyerupa dengan ilmu yang thabit 
dengan daruri pada yaqinnya dan pada tetapnya) ”. Hence, we now conclusively know that 
the Qur’an is true since it is a true report in both forms of khabar Rasul as well as mutawatir 
which induce unquestionably established knowledge in us. The only difference between 
these two forms is, as a mutawatir report our ‘knowledge’ of the Qur’an is established 
immediately by our reason, as a necessary knowledge, while as a report of the Messenger of 
God our ‘knowledge’ of the Qur’an is not established except when proper rules of reasoning 
are employed to consider its proof. Hence, it is only obtained by those who know, as stated in 
Durr al-Thamin, how to use their thinking and reasoning properly ( ahl al-isticllal) (Ibid). 

FROM TRUE REPORT TO THE SOURCE OF KNOWLEDGE 

The above explanations bring us to another interesting observation. Knowledge is certainty 
that leaves no more room for doubt or conjecture. Certainty comes to human soul in two 
possible ways; one is immediate, occurs instantly, without any need of thinking or 
contemplating effort since it is native. The other one is not immediate, but comes after our 


837 



reason is forced to think and follow proper rules of logical reasoning. The former is called 
necessary knowledge, gifted and natural in every individual while the latter is deductive and 
thus known as acquired knowledge ( ilmu kasbi). These two types of knowledge which is 
fixed, established and final, are gained and established as a logical and rational consequence 
of receiving a true report. They are indeed rational type of knowledge or knowledge that is 
established by sound reason. And since the Qur’an is a fonn of true report, ‘knowing’ and 
accepting the truth of the Qur’an and acknowledging it as a source of knowledge is not just a 
claim driven by the doctrine of love but backed by a responsible and rational basis. Having 
said this, the Qur’an is therefore different from other ‘claimed’ books of revelation because it 
is a true report that has reached us intact and preserved in its original language. Since true 
report is a cause of knowledge therefore the Muslims lind that accepting the Qur’an is 
something natural, rational and necessary, and their knowledge about this is absolutely 
certain. Consequently, relying on its contents as a source of ultimate reference and guidelines 
in leading a meaningful life in this world is also rational and necessary. 

As a true report, accepting the Qur’an necessitates accepting the Prophet for it is impossible 
to conceive a true report without a truthful reporter or to conceive the presence of the Qur’an 
without conceiving a person to whom it was revealed and assigned the duty to spread, convey 
and cxcmplificd the message to the people. Accepting the Qur’an also necessitates accepting 
the Prophet since both of them are confirmed by miraculous challenge. Interestingly, the 
word for miracle in Arabic is ‘ mu’jizaf which is derived from the root word ‘ajaza, literally 
means to be weak or ajaza, to weaken, debilitate, incapacitate (Hans Wehr.1974). which 
gives the idea that a ‘ mu’jizaf (incapacitation) is a Divine Act and Favour that can never be 
challenged or defeated because the more we try to challenge the weaker we become. It is 
meant to affirm the Nubuwwah (prophetic office), the role that is now continued by the 
occurrence of karamah for the Awliya ’. The author of Durr al-Thamin, Shaykh Dawud, 
explains that mu’jizah is an event contravening natural laws indicating the truth of the 
Prophet (pbuh) (perkara yang mencarikkan bagi adat menunjukkan akan benar ia pesuruh 
Allah). It is an occurrence that shatters and breaks to pieces our normal experience in this 
wordly life ( ‘adat), can never be repeated or restaged by human efforts and its explanation 
therefore can never be found within the scientific domains that work under natural laws. But, 
this mu’jizat cannot be denied since its occurrence only contradicts our worldly experience 
and does not contradict our sound reason and intellect, is supra-rational and not irrational. As 
a true report, the case of the Qur’an is more obvious since it is successively ( tawatur) 
preserved until today in the form that can be verified by the senses and the sound mind. Its 
miraculous effect prevails until now and continues to challenge those who are doubtful or 
sceptical about its truth. 

In short, the Qur’an is the ultimate source of knowledge and truth for Muslims because they 
necessarily and deductively ‘know’ that the Qur’an is a True Speech of Allah. This 
‘knowledge’ is caused by the fact the Qur’an is a True Report of the Messenger of Allah 
which is preserved continuously through a mutawatir channel. It is rationally established and 
can be gained by anyone with sound mind when logical thought and proper rules of thinking 
are employed. The point is further corroborated by the four texts analyzed above which 
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consistently refer to this type of knowledge as “ pengetahuan yang teguh ”. The word 
‘pengetahuan ’ used instead of ‘ilmu pengenalan ’ clearly implies that this knowledge can be 
acquired by human cognitive faculties once the correct rules and process of thinking are 
employed. They are not gifted like ilham or sudden intuition which is given to a selected few 
(Wan Mohd Nor Wan Daud .1998). It is for the same reason that almost all good early books 
on Tawhicl would begin their discourse by explaining in details the three types or rulings, i.e. 
the rulings of ‘aql, ‘adat and shar ’ ( rulings based on intellect, rulings based on custom and 
legal rulings). This would equip a student with proper rules and methods of thinking which 
are indispensable for every beginner who want to begin his joumey in the endless ocean of 
knowledge in tawhid. 

SIGNIFICANCE AND CONCLUSION 

The rising challenges and threats posed by social media revolution raise a deep concem on 
the readiness and the level of confident of some Muslims today in facing the modern world. 
This is coupled with alarming level of confusion among many young Muslims about their 
own religion due to the penetrating impact and intluence of Western culture and civilization 
on their life and thought, and due to their detachment from the Islamic intellectual tradition. 
One of those immediate concems is the challenge that pinches on the issue of epistemology, 
particularly that involving the Qur’an as the ultimate source of knowledge and tmth. In our 
humble exposition above, we find that it is the right time that the approaches of the early 
scholars in dealing with the similar challenge more than nine hundred years ago be revived. 
This will equip the Muslims with the right knowledge and provide ways to deal and answers 
to many questions that may linger in their minds as soon as they entered into the borderless 
world. The crux of this issue lies in the need to train our intellect to think properly and to 
revive the knowledge on the proper rules and process of thinking. Interestingly, early Malay 
books dealing with the field of Tawhid or ‘Aqidah never failed to introduce and emphasize 
this important logical tool as part of its basic leaming requirement. Without this tool and 
knowledge of the very basic epistemological position, a modern Muslim may fail, not only to 
confute negative remarks by the skeptics, but even to see for himself, the reason why he must 
believe in the Qur’an and to know that his position is based on tme knowledge not just mere 
belief! In an open media, the failure to address this epistemological question effectively is a 
failure to engage in a rational manner which may result in a Muslim man, either becoming 
apologetic, starting to compromise his own principle or causing his remark being bmshed off 
as irrational. On the contrary, we have shown that the knowledge that the Qur’an is tme is not 
only rationally established but also necessary, rejecting which would cause one of the major 
channels or authorities of human knowledge to be defunct. This is because the ‘knowledge’ 
that the Qur’an is tme is achieved through the channel of tme report. And the Qur’an is the 
strongest evidence and example of true report which strongly appeals to sound reason and 
presses it with no choice except to necessarily approve it. So, believing in the Qur’an and 
consequently the religion of Islam is the most rational choice that human could have. If this 
fact is doubted than adhering to other types of beliefs could be even worst and fatally 
irrational because the causes of human knowledge are only three; sound senses, sound reason 
and true report. So, how do they know what and when they know? 
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ABSTRACT 

The question "Why we (Muslims) are not satisfied?" is known to everyone that our desires 
are not fulfilled in ways that we willed to be. Then another additional question that comes up 
is that how to fulfill those desires? An answer from the Islamic perspective isthatwe 
ignore theprinciples of Qur’anic values. The 21 st century has been the most challenging 
period for the Muslim Ummah as we are confronted with many undesirable challenges, 
wherever we go. These challenges seem beyond our understanding and 
capability. Ultimately, we fail to tackle these challenges resulting obsolete and branded as 
fundamentalists, extremists or terrorists. As a matter of fact, we were capable in every area of 
administration, politics, economics, education; science and technology by which we hcul built 
our golden age of Islamic civilization in the past. Now, all those bounties, facilities and 
glories had been a dream and were taken away. Scholars suggested that the reason for our 
failure is that we were corrupted and had ignored the values of Al Quran and Sunna. This 
paper is trying to identify the reason of failure ofthe Ummah and providing suggestions to 
find reviving their misplaced glory, built up by their forefathers in the past and restoring their 
misguided souls. 


Keywords: Desire, Corrupted, Quranic Values, Challenges, Bounties, Glories, 
Righteousness, Justice, Islamic Civilization, Misguided Souls. 


WHY WE ARE NOT SATISFIED? 

Satisfaction is transpired when a need is fulfilled. Today Muslims felt that their needs are not 
met, rather many more problems increased in their life. That is why they are not satisfied. 
Why they are not satisfied? In the quest of the truth this paper has come to light. All the 
findings and analysis are based on A1 Quran and Sunnah. 

Mankind had enjoyed it best moment in the Paradise when they submitted themselves 
towards Allah SWT, without any condition. They were provided everything they wanted and 
the other creations were commanded to respect them with great honour. However, they 
ultimately faced a grave consequences and were taken out from the paradise due to 
disobedience to the command gaiven by Allah SWT. This episode was detailed in A1 
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Quran(Al Baqarah:31-34). This incident has clearly directed the mankinda that if 
we truly followed commands of Allah SWT, we will always be happy and will be appreciated 
by others with no condition. Today, we have lack of essential provision; many of us are poor, 
jobless, refugees, stateless and many of us are branded as terrorists, extremist and cowards. 
When Muslims are compared with non-Muslims, they excelled in many areas, many ways, in 
science, in technology and even in social science and moral values. Why these all happened 
does not need any argument and explanation. The answer was already given by Allah SWT as 
said earlier that mankind transgressed their limits and they did not follow the instruction 
given by Allah SWT. (At-Taha:124) 

Guidance and Commends of Allah SWT are always reasonable and beneficial to mankind. 
There is neither benefit nor relish for Allah himself when we worship him. Our worship and 
obedience is only advantageous to us alone. When human beings reached on earth, since the 
time till now, thousands of messengers have been sent to them so as to remind them of their 
responsibility and their previous failure. Whoever followedthe guidance properly they 
were successful and were able to build from a successful life into a greater civilization and 
those who deviated from the right path and transgressed the limits, they were given 
punishment and their civilization was then destroyed. Therefore, it is true that today 
our Ummah problem is not a new thing; it is the same sin and same problems we committed 
repeatedly as earlier nations used to make mistakes (SurahAl-’A'raf:27) 

LIFE IS A TEST: ANALYZING THE PROBLEM 

Every one of us should know that we are here in this world just to sit for a test which has 
been set up by Allah SWT. He said; who created death and life to test you [as to] which of 
you is best in deed (A1 Mulk:2). Thus, we will be tested anywhere, anytime and wherever we 
go and stay. As long as we are here in this world, it is a test; we should remind ourselves 
about this test all the time. Some of us is tested when he is provided anything he needs as a 
rich person and some of us will be tested when he is in a great difficult position and when a 
person can be tested when he is in a state of great popularity. It is we who can make ourselves 
passed this test and it is we who destroy our faith and put us in loss in this world and 
hereafter. Thus, the time we live in is very precious and very short that we must pass this test 
so we have to properly utilize this very irreplaceable time. We must know ourselves that we 
can fall into destruction anytime. We are like those people who are walking on a tiny rope 
above the crater - that is very dangerous and can fall deep down anytime, if we do not notice 
how to maintain our balance. 

MEN IS IN LOSS 

Thus Allah SWT said we human beings are in loss while taking oath against the time.Al 
Quran, (A1 Asr:l-3). He had taken oath against time because, he wanted us to know how 
importance of the time. Within this specific time, if we can try our best to save ourselves we 
would be successful in this world as well as hereafter. This command was revealed 
in Sura al Asr which was comprehensively significant to our Ummah and was highly 
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regarded by Imam As Shafie as it was equal to the entire A1 Quran. He said, that “if only 
Allah (swt) had revealed this Surah in the entire Quran then it would have been sufficient for 
the guidance of all mankind”.(MaulanaWahiduddin Khan, 2013).This Sura reminds mankind 
of our helpless position and sheer destruction, if we would not take it seriously. The 
translation said: Indeed, mankind is in loss, Except for those who have believed and done 
righteous deeds and advised each other to truth and advised each other to patience. Therefore 
it is advisable that we should study this Sura in details and know significance of its emphasis 
that would help us in passing our test easily. The guidance provided in this Sura can be 
analyzed as two types of responsibilities; one represents as individual responsibilities and the 
other is collective responsibilities. The following first two are of individual and the last two 
are of collective responsibilities. 

(1) Faith, 

(2) Righteous deeds, 

(3) Exhorting one another to Truth, and 

(4) Exhorting one another to patience. 

FAITH OR IMAN, IS OUR CONVICTION TOWARDS ALLAH SWT REALLY 
STRONG? 

It is true that we are in destruction unless we are careful in every aspect. If we look at the 
place we live in and the need for our sustenance are uncertain. Our surrounding is also full of 
danger - anything can happen that would take our live. On the other hand our nature, mood, 
attitude, pride, envy, our need for food and sustenance is also uncertain to get it, except, those 
who really have faith and good deed. 

Many thought having faith with Allah SWT is easy. In fact, having true faith with Allah SWT 
is a very challenging task and to know detail about how to inculcate true Yakeen in our heart 
is something, very difficult. However, we can avail its best mean to understand it. First, we 
can understand it through leaming from speeches, explanations and actions of prominent 
scholars. Secondly; we can understand it through studying A1 Quran and Suuna where we can 
understand it through the true events and experiences of Prophets, the companions and their 
zealous conviction to Allah SWT. Last but not the least; we can also experience ourselves of 
the conviction in Allah SWT through our prayer, good deeds and moral values. 

ANALYSIS OL OUR CONVICTION 

In this juncture, we need to observe ourselves whether we can truly dedicate ourselves in 
these practices with zeal and tolerance in case we truly believe in him. In fact, we cannot 
deny that these acts towards Allah SWT take some time for that neither we have time for it 
nor we will to spend it. Therefore, today in our prayer, we know many of us are missing and 
do not want to spend their time in it - may be due to their laziness or other worldly attention. 
In fact, that is the test. We need to know; the prayer needs time that we must prepare for it 
and must show our tolerance and interest in the prayer than any other deed. This is the sign 
by which we can come to know that we have true Iman and Yakeen to Allah SWT. Having 
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ready to pay attention to Allah with serious focus and zealous attention is a real sign of 
gaining HaqqulYakeen, the truth. So, know ourselves that when we engage in it, we need to 
make sure we are really dedicating ourselves in it with 100 per cent of attention. Now the 
question is how to make ourselves 100 per cent attentive in the prayer or any good deed. 

In this connection, our prophet already articulated us that we need to perform our every good 
deed (Ibadah) in a way that we see Allah SWT or we assume that Allah is watching us ,(An- 
Nisa ’:125). When we are able to assume that Allah is watching us we become careful and we 
will not make any mistake in the prayer and become attentive. If we can do so, we and Allah 
SWT become together in the prayer and Allah SWT is in our Heart. This situation is called 
(HudurulQulb), the presence of Allah in our heart. To gain HudurulQulb in our heart is also 
not easy. Thus to attain it, we have to notify ourselves the followingnotes - (1) we know the 
meaning of what we are reciting, (2) we put full concentration in each process of the prayer 
(ruku, sujud, etc.), (3) we feel shyness and repent during the prayer for our bad deeds and 
disobedience, (4) we seek forgiveness secretly from our heart, (5) we remain humble 
throughout the prayer, (6) we expect the blessing during the prayer. In this way we can 
assure ourselves that we have dedicated ourselves in the prayer without any boredom, 
laziness or disrespect towards Allah SWT and this type of prayer is acceptable to Allah SWT. 
We must understand that submerging ourselves in this whole process is a sign that we are 
really with Allah SWT and this is the way, we gain absolute Yakeen in our heart. The 
presence of Allah is not only in the prayer, but also in every deed we do daily such as in our 
study, dealing with our friends, neighbours and in business, etc,. This is what we are really 
having Iman with Allah and we attainYakeen 100 percent. 


THE RIGHTEOUS DEED: FINDING SOLUTION 

After explaining the faith, Iman, significance of exercising righteous deeds in our life is again 
the second important test by which we succeed our mission as human beings in this planet 
and become acceptable to Allah SWT. Every righteous deed is called Ibadah and we are 
created to do Ibadah headed for Allah SWT (Adh-Dhariyat:56), There are many different 
kinds of righteous deeds that can be undertaken by the rich, poor, old and young, male and 
female, depending on each person’s circumstances, ambition and energy.lt is dednitc that 
whoever do good deed, he will certainly be satisfied in this world and hereafter as Allah, 
SWT, says: “Whoever does righteousness, whether male or female, while he is a believer - 
We will surely cause him to live a good life, and We will surely give them their reward [in 
the Hereafter] according to the best of what they used to do”.(Al-Nahl:97).What else we need 
now, it is absolutely enough. 

Our Prophet Muhammad, PBUH also explained at many occasions about the good deeds and he said: “Have 
taqwa (fear) of Allah wherever you may be, and follow up a bad deed with a good deed which will wipe it out, 
and behave well towards the people."(At-Tirmidhi). He also said: "On every person's joints or small bones (i.e. 
fingers and toes), there is sadaqah (charity) every day the sun rises. Doing justice between two people is 
sadaqah; assisting a man to mount his animal, or lifting up his belongings onto it is sadaqah; a good word is 
sadaqah; every step you take towards prayer is sadaqah; and removing harmful things from pathways is 
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sadaqah” (Al-Bukhari and Muslim). So we can come to know that every good deed is sadaqah and for every 
sadaqah we will certainly get reward. 

And there are many other good deeds; we should seek the help of our Lord to do good deeds. We should persist 
in doing these good deeds even if they are little, for that is better than doing a lot of good deeds then stopping. It 
was narrated that ‘Aa’ishah said: The Messenger of Allah SWT said: “O people, you should do whatever good 
deeds you can, for Allaah does not get tired (of giving reward) until you get tired. And the most beloved of good 
deeds to Allaah is that in which a person persists, even if it is little. If the family of Muhammad, PBUH, started 
to do something, they would persist in it”.(Al-Bukhaari, 43; Muslim, 782) 

THE ROLE OF KHALIFAH,EXHORTING ONE ANOTHER TO TRUTH, AND PATIENT 

We all know time is accurate and no changeable; the life time we are bestowed is fixed and 
cannot be extended a single moment or lessened, thus we have to rush to accomplish our 
assigned task as Khalifa. Our forefather, Adam AS, is no more on earth and we adopted his 
responsibility as Khalifa. To be a Khlifah we must follow the command given to him by 
Allah SWT completely and needed to avoid sins prescribed in A1 Qur’an. Allah says: “Allah 
has promised those who have believed among you and done righteous deeds that He will 
surely grant them succession [to authority] upon the earth just as He granted it to those before 
them”.(An Nur:24).IbniKhaldun’s prescription about the characteristics of Khalifah includes 
the quality of righteousness, knowledgeable, just, physically strong and faithful to Allah 
SWT. The core of Mawardi’s al Hukumia, al Sutania explained that the Khlifah must be a 
good person who makes people good to seek the pleasure of Allah SWT and makes the world 
a peaceful garden ( http://islamic-world.net/khalifah/definition.htm) . In this connection, I 
would define the role of Khalifa as the one who has to make himself a good person, he has to 
change others good, and he has to develop our world while fulfilling the commands Allah 
SWT. 

MAKING OURSELVES GOOD 

How to make ourselves good? In this juncture, there are two parts and the first one is spiritual 
goodness and the other is physical fitness. As a Muslim we need to maintain a standard 
position of spirituality which includes fulfillment of five pillars of Islam, serious conviction 
of six pillars of Iman and al Ihsan or execution of any relevant good deed with highest level 
of quality. If there is any lacking in these assigned tasks we would find within ourselves 
mental weakness, displeasure, difficulties in everywhere and punishment sometime. 
Secondly, Physical fitness is very important as our Prophet said, "The strong believer is better 
and more beloved to Allah than the weak believer although there is good in each (Abu 
Huraira, Muslim.).Neglecting ourselves to be unhealthy also a sin and we will have to answer 
to Allah SWT as well as we will face its consequences as weak, sick, unfit and failure in all 
areas. Thus, if we keep ourselves fit in both areas physically and spiritually we will be 
definitely successful in our mission. 
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MAKING OTHERS GOOD 


We cannot change others if we are not fit and good. Once, we are strong, honest, just and 
righteous we have already enough energy and knowledge by which we can change others. In 
our society, we have our parents, siblings, friends, relatives, neighbours, needy and poor who 
reallyneed attention and care. Many people have their own principle and way of living that 
may not necessarily fix to the norms and standard of A1 Quran. They may fulfill the right of 
Allah, but If they might not realize the values and morality towards others then, it can create 
imbalance in the society, inviting curse of Allah SWT. Sons of Adam are hereditarily 
forgetful and required continued advice and lead that can save them from shortfall and sin. 
Our Prophet, PBUH said: we are responsible for those who are within our reach (A1 
Bukhari:252)Allah SWT also said: we must be enjoining the truth and enjoining the patient. 
It is the same concept of AmarbilMaruf and Nahi Anil Munkir. Once a society becomes 
responsible towards its members, that society has been the best enjoying at peace and 
security. It is because we as a whole society is dutiful at what Allah basically commended in 
the Quran. 


FROM A SOCIETY TO A STATE OR A GREAT CIVILIZATION 

We have seen many people who do right things in their life and industrious in their attempt, 
enjoys their best life wherever they are. Many religious leaders and scholars advised us the 
same ideology of being simple and diligent towards honesty and righteousness that would 
bring peace and prosperity in our life. Not only they have suggested such ideas, they have 
practically exercised those ideas and proved themselves to be successful in their respective 
life individually and collectively. The biographies of the Prophets Muhammad PBUH and his 
companions who lived their life simple but honest and diligent paved a way for many to 
achieve their objective in this world and hereafter. Their actions and behavours represented 
the Islamic ideology changing many lives of suppressed people in the region. 

The message of Islam, considerably robust in its nature and the interesting propagation of the 
Prophet Muhammad (s) undoubtedly became fundamental forces ensuring permanent 
existence of Islamic thought and civilization in the Middle Eastem region and West Asia. The 
dynamic teaching of Islam excelled as a brilliant paradigm helped considerably to eam the 
heart of Many including Jews and Christians. Prophetic propagation method is up-and- 
coming for its future success because foundation of Islamic domain is compartmentalized 
with various prototypes such as, unification of Tawheed, Prophetic principles, ethical and 
social values, spiritual devotion, enjoining the truth and elimination of vices, cultivation of 
knowledge and art, establishment of the balanced sacred Community (Ummah), and 
protection of human rights. Thus each and every companion of the prophet became a leader 
himself and led their individual community into a successful Islamic state which finally 
contributed to the growth of Islamic civilization.Allah SWT said: And those who strive for 
Us- we will surely guide them to our ways. And indeed, Allah is with the doers of good (An- 
Ankabut:69)Historical record revealed Islamic civilization with expension of territories, 
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intellectual development and successful stories of the best period of Ummanyad civilization 
(656-750), Abbasid civilization (750-1258), Ottoman Turk civilization (1352-1923) and 
Mugul empire (1450-1859), etc. 

WE COULD NOT MANAGE TO UPHOLD OUR CIVILIZATION 

A thousand year of Islamic civilization covering the areas starting from the realm of 
AtlanticMarine to the sphere of Paciric Ocean was segmented into pieces. Many scholars 
gave the reason of decline as general corruption in every level of administration in their 
respective empire. There are around 46Muslim countries 
t littp://arabicpaper.tripod.com/country.html) appeared in the world mapindicated a sheer 
dismemberment of Umma. Today our physical separation and conceptual disagreement has 
been far greater and deepened severely. Consequences of segmentation has been considerably 
horrible than expected with thousands of casualty of life and properties. Many of us thought 
that it is the conspiracy of the West who upholds the greater power, skills, science and 
technology fastening us in under-developed situation and compelling us busy in disunity, 
poverty, internal conriict and civil wars. 

In reality, all of our achievements have been a dream and but we continue to recall our 
previous civilization time and again with no use. Gone is gone and we cannot bring it back, 
but we can revive it if we cautiously correct our mistakes and take necessary actions. The 
main reason of our failure was that we did not seriously observe those values of Islam and 
Sunnataught by our Prophet and the revelation of Allah SWT, rather, we widely disobeyed 
and sunk in the ocean of sin and vices.Still we have time that we can repent our sins and 
correct our mistakes. If the sins committed were listed up here, it would mount to thousands, 
but just to mention a few so as to open up our mind to get ready for repair our mistakes once 
again. 

REASONS OL OUR LAILURES 

First of all punishment of Allah SWT is only caused for our transgression of the limit set up 
by him. Allah says: “And whatever calamity befalls you, it is due to your own doings and 
Allah forgives many of your shortcomings.". (Ash-Shuraa:30) 

At another juncture: “Corruption has spread on water and land due to the doings of 
mankind. In order that Allah make them taste the penalty of some of their doings. 
Perhaps they may retract. (from their disobedience) (Ar-Rum:41) 

At another juncture: “Why would Allah punish you if you were grateriri and believed. 
And Allah is Most appreciative, All-Knowing. (An-Nisa:147) 

All these verses indicate that the chastisement of Allah is the direct result of our 
disobedience, ungratefulness and transgression. On the other hand, if we are obedient and 
grateful, no punishment will overtake us. 

We were always ungrateful to Allah bounties and blessing that we did not properly utilize our 
life, health, faculties of sight, hearing, feeling, thinking, locomotion, rinances, status and 
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position. We did not aim at the pleasure of Allah and in accordance with His commandments 
which invites the wrath and displeasure of Allah. Allah says: "And whatever calamity 
befalls you, it is due to your own doings." Rasulullah.PBUH explained the tafsir of this ayat 
to Ali (RA) thus: (a) "0 Ali! Whatever calamity befalls you; illness, affliction or any worldly 
calamity; it is the earning of your own hands." (b) HazratHasan (R) reports that Rasulullah, 
PBUH, said: "By Him in whose control is my life! Any scratch, twitching of veins, slipping 
of the foot or a flying stone suddenly striking the body; all are due to the committing of sins". 
(c) Abu Musa (RA) reports that Rasulullah, PBUH said: "A wound or any slighter calamity is 
due to the commission of sins." (d) Imraan bin Husain (RA) once felt ill. People came to pay 
him a visit and expressed their condolences. He replied: "What is achieved by condolences? 
This is due to some sin I have committed." (e) Dahhak (RA) reports that: "A person who 
forgets the Quran after leaming it is due to committing sins." Thereafter he recited this verse 
and said: "What could be a greater calamity than forgetting the Quran?" (f) Once Asmabinte 
Abu Bakr (RA) experienced a headache. She exclaimed: "This is due to my sins." (Ibne- 
Katheer) 

Many of us do not observe a life of taqwa (piety) i.e. Taqwa means fulfilling all the 
commands of Shariah and abstaining from the prohibitions which is the cause of blessings 
descending from the heavens. Allah says: “If the people of the locality had believed and 
adopted taqwa (piety), We would have opened upon them the blessings of the heavens and 
the earth, but they denied and falsified, thus We seized them due to their actions.” (Al- 
’A'raf:96) 

We forget our obligations to our creator, particularly fulfilling the five pillars of Islam. The 
five pillars of Islam is known as; believing in Oneness of God (Shahadah), Five daily Prayers 
(Faraiz), Giving away Charity (Zakat), Fasting in Ramadan (Sawm) and Performing 
Pilgrimage (Haj). Leaving these obligations as Muslims is a great deal for them and this can 
cause various types of catastrophes in our lives. Allah (S.W.T) said in the Holy Quran: "What 
led you into Hell-Fire? They will say; 'We were not of those who prayed;’(Al- 
Muddaththir:42-43) 

Majority of us disobey our Parents and Elders, although we know their positions has been at 
the highest level of respect after our creator and his final Prophet Muhammad (SAW). This is 
one of the major reasons why Muslims declined from their honourable positions to the lowest 
levels of decrement. As Allah (SWT) mentioned in the Holy Quran: “And dutiful to my 
mother, and He has not made me insolent, unblessed.” (Surah Mariyam 19:32), And your 
Lord has decreed that you not worship except Him, and to parents, good treatment. Whether 
one or both of them reach old age [while] with you, say not to them [so much as], "uff," and 
do not repel them but speak to them a noble word.(AI lsra:23) 

There are various major sins, we Muslims generally involved, some of them knowingly and 
some of them innocently. Whatever the case may be, we can say generally many of us have 
notion about it and we ignored the fact. The Prophet PBUH, said: "When my Ummah will be 
involved in fifteen activities, then calamities will descend upon them: [1] Public finances will 
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be regarded as personal property, [2] Amanat (Trust) will be abused, [3] Zakat will be 
considered a tax (burden), [4] Wives will be obeyed, [5] Mothers will be disobeyed, [6] 
Friends will be well-treated, [7] Parents will be ill-treated, [8] Noise and commotion will be 
common in Musjids, [9] Unqualified persons will occupy positions of responsibility, [10] 
Respect will be shown to some people merely to escape their tyranny, [11] Liquor will be 
consumed openly, [12] Men will ware silk garments, [13] Singing girls will be available (for 
entertainment), [14] Musical instruments will be rampant, [15] The Pious predecessors will 
be reviled; The Ummah should then await hurricanes, earthquakes and transformation of 
some people (into animals). (http://www.central-mosque.com/fiqh/cmusliml.htm). 

Abdullah bin Abbas (RA) states: “The nation that is involved in misappropriation of trust 
(embezzlement), Allah will fill their hearts with terror for their enemies. The nation that is 
engaged in fomication will experience great numbers of death. The nation that cheats in 
measure will have their sustenance curtailed. The nation that legislates against the truth and 
justice will experience great bloodshed and the nation that breaks it's contracts, will be 
subdued by the enemy." - Mishkaat. 

Abdullah bin Umar (RA) reports that Rasulullah (Sallallahualaihiwasallam) said: "O 
Muhajireen! Five things are such that if you are involved in them, may Allah not cause you to 
be involved in them, then the punishment of Allah will descend upon you. The nation that is 
openly involved in zina (fornication) will become afflicted by plague and other such diseases 
that were never heard of before. 

Today we forget the prime task of Da’wah activities, It is reported in one hadith that 
Rasulullah PBUH said: By Him in whose control is my life! You should continue to enjoin 
the right and forbid the wrong, else Allah will descend such a punishment upon you, that you 
will make dua unto Him and He will not accept your duas." In one hadith it is reported that 
Allah does not punish a whole community on the sins of a small group of people, until these 
people transgress openly, before such people who have the power of preventing them and yet 
do not do so. The punishment of Allah then overtakes all. The duas of the pious will then be 
of no avail to anyone. 

CONCLUSION 

With regret, we should know that despite all these problems, many of us continues to allow 
these situation to be continued. We still involve in sin, heedlessness, indulgence in luxuries 
and pleasures, false pride and vengeance, crime and transgression, oppression and 
exploitation, ignorance in trade, commerce, science and technology and totally busy in the 
insignificant affairs of the world. Ignorance of religion compels them to uphold meaningless 
customs and rituals and competing against each other in these, they spend lavish and large 
sums of money, involving themselves at times in massive debts accompanied by hefty 
percentages of interest. Ultimately they have to sell hearth and home to alleviate these 
crushing financial disasters and land up as penniless paupers on the side of streets. Many of 
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us are lead in a wrong message and propaganda of building a new civilization with western 
world view while forgetting the points and facts mentioned earlier. 
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THE QURAN STATUS 
AMID ISUAMIC CIVIUIZATION SOURCES 

Habibollah Babaei 


ABSTRACT 

There are many sources for Islamic civilization process in the past and in the present. Some 
sources are religious that emerged from Ketab and Sunnat, and some other came from 
human science and experience. These sources in new Islamic world are very complicated so 
that we cannot be sure about Islamic identity of our civilization process. Now the question 
arises that what was and what is the grade and place ofthe Quran among various sources in 
the history ofIslamic civilization (in the precedent) and what class should be specified for the 
Quran over these complicated many sources today? My thesis here is to declare that the 
Quran can be in the center ofthe civilization only when it prevailed other civilization sources 
in argument (theory) and in reality (practice). The unique way to keep the Quran in the 
center of Islamic civilization process is tahaddi (that different nations throughout the history 
are unable to create a word like the Quran and this indicates the miraculous characteristic of 
the Quran.) in theory and social praxis. Otherwise, other sources will be dominated on 
Islamic civilization and will change Muslim identity into non-Islamic civilization. 

Keywords : Civilization, sources, Quran, thaddi, 

INT RODUCTION 

Civili z ation is the greatest system of inter-human communication that is based on humanity, 
morality, and justice. Civilization is most complex and massive humanized communication 
system that has potency to expand to other nations and lands. There are several components 
in the essence of civilization: 

1. Civilization consists of variety and diversity of religions, cultures, nations, and languages. 
The plurality and variety is essential for constmction of every civilization. The more constmctivc 
plurality and variety exist in the civilization, the more perfection it could achieve. (Habibollah Babaei. 
2014). 

2. This variety and plurality requires comprehensive unit that should include all pieces to create 
unique identity in civilization. This complexity and gigantic unit is not essentially on geographical 
scale, rather its greatness could be on small scale in which deep communication system exist. To 
make this clear, consider an extreme example of small civilization in Carthage (The city in Tunisia 
that was once the centre of the ancient Caithaginian civilization) before Christ in Rom Empire age. 

3. Civilization is not hard and physical matter, it is soft affair that occurs not between human 
and nature but between human and human. Thus, evaluation of the civilization must be done by 
human measures not by technological criteria. Based on this, I think the best term in the Quran for 

civilization is neither City (o-di) (Yusuf: 30) nor land (-4) (Ibrahim:35), nor Kingdom (JC.) (Sad:35) 
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and nor ability (^) (Al-An’am: 6)it is Ummah (c~Q (Al-Imi‘an:l 10) that emphasizes on Muslim 
system communication on huge scale. 

4. The nature of civilization arises from the classification and priority system of needs, values 
and sources. In other words the spirit of civilization depends on the “margin and center” system which 
brings the identity of civilization. For example the center of Western civilization is money (Georg 
SimmeTs theory) or science (Max Weber’s view point) so that other moral and cultural pieces rnust 
be recognized in the light of money or science. 

Based on above points I think civilization is not univocal concept in the Logic 

terminology, civilization is equivocal and hierarchical concept. Thus, there could be 

several hierarchical civilizations which some is perfect and some others incomplete. 

THE MEANING OF CIVILIZATION SOURCE 

By "Civilization sources" I mean rational and traditional sources that create the material and 
the form of civilization (material cause and formal cause of civilization). In other words, 
civilization source is a source that each civilization depends on it. Based on these sources 
every civilization can be founded and shaped. This kind of sources in Islamic civilization 
differs from investigation sources (masader Ijtihad) that are for understanding of religious 
rules and values. Conversely, the sources of Islamic civilization conclude both sources for 
understanding and for implementation. By investigation sources we are looking for authority 
and validity of religious verdicts, and by civilization sources we are looking not only for 
validity but also for possibility in this time and place. In fact, normative and subjective 
sources vary from objective sources. The normative sources insist on ideals and ultimate 
goals (as a directing idea of civilization), but the objective sources consider spacio-temporal 
realities. 

Now several questions arise about various sources of Islamic civilization in the past. What 
were the fundamentals of Islamic civilization? Were they Islamic, Quranic, and divine 
sources or they were Arabian, Iranian, Indian or Greek sources on which Muslims founded 
their civilization? If they (Muslims) employed both divine and non-divine sources in their 
civilization process, then how they combined these different (or paradoxical) sources to 
generate Islamic civilization? 

The most important question is about contemporary pluralistic context that makes it difficult 
to insist on one source and to leave others in social and civilizational process. There are too 
many sources today to know, to think and to practice. Now what should be the source of 
Islamic civilization in the pluralistic world such as ours? How is it possible to protect Islamic 
identity whereas we face many modem sources including new humanities which are available 
for every Muslim today? 
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There are a few books which considered necessity of study of Islamic civilization 
sources. Bibliography of Islamic civilizations has been neglected by many Muslim scholars. 
The best one who mentioned to this point is Marshall Hodgson. He proposed very significant 
question about unifying factor among various nations over the history of Islam. How did 
Muslims make Islamic civilization while they had serious variety in their nationality, culture 
and language? What factor made this miracle (and venture) in pluralistic context? Hodgson 
insisted on the Quran as an effective source over Muslim generation and civilization. He 
says: 

The Qur'an served at once as the inspiration of Muslim life and the commentary on what was 
done under that inspiration; its message transcended any particular circumstances yet at the 
same time served as a running guide to the community experiences, often down to seemingly 
petty details. It was filled With repeated exhortations to support the community efforts. 
Because of its intimate interaction with the day-to-day destinies of the community, the Qur'an 
cannot be read as a discursive book, for abstract information or even, in the first instance, for 
inspiration. The sequence of its bits and pieces is notoriously often lacking in clearly logical 
order or development. (Marshall G. S. Hodgson.1974). 

Mohammad Kazim Makid is another scholar who mentioned to the referenc£s Q f J slamic civ ili za tion and CUltUre in 

Abbusi epoch. Mak ki sees four sources for Islamic culture and civilization in these ages: 1. 
Islam (Quran), 2. Greek culture, 3.Persian culture, and 4. Indian culture. He insists on the 
place of the Quran and prophet narratives in formulation of Islamic culture over this 
time.(Muhammad Kazim Makki.1420 AH/ 1999). 

Some other scholars referred to the sources in Muslim Ummat not Muslim civilization. If 
Muslim Ummat is the same Muslim civilization or the essence of Ummat is very similar to 
the nature of civilization, it will be important to consider foundations of Muslim Ummat and 
to compare it with civilizational bases. Amani Salih and Abdulkhabir Ata Mahroos insisted 
on the basic sources of Muslim Ummat. Based on this, there are historical sources that 
affected the process of Muslim Ummat. The same sources can affect the contemporary 
process of Islamic Ummat and civilization. Following cases have been regarded as a Muslim 
Ummat sources: 1. sacred texts including the Quran and Sunnat, 2. historical memory that is 
recognizable for all Muslims, 3. Arabic language that is widespread language for all Muslims, 
4. variety of nations and races over Muslim world, and finally 5. style of life that is emerged 
from new Modem context. (Amani Salih and Abdul'khabir Ata Mahrous.1390) 

It should be recalled that the accurate place of the Quran in different spheres of Islamic 
civilization did not be studied yet by Muslim historians. We know that the Quran had many 
influences on the Islamic civilization, but we do not know that which verses exactly 
influenced Muslim society, economy, politics and culture. And also we do not know that 
which verses in the Quran shaped our humanities, philosophy and other Islamic sciences. 
This is one of very important project to show historical details of Quranization and 
Islamization of our Arabian and Iranian culture and civilization in the past. I think some 
verses in the Quran changed the way of Greek philosophy through philosophical points and 
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ontological questions so that it transferred to Islamic philosophy. The Quran shaped 
fundamentally Islamic mysticism by proposing mystical principles and ways. And the Quran 
changed also other sciences over the history of Islam by impacting on thought, faith and 
culture. This historical process in details has not been described by Muslim scholars. In order 
to see the place of the Quran in the objective history of Islam it is too necessary to trace the 
Quranic verses within social and cultural areas (the Quran as institution not as a textbook). 

THE QURAN IN DIFFERENT CIVILIZATION AREAS 

There are several areas that the Quran have impacted on over the history of Islamic 
civilization. The Quran impacted on everyday culture and literature. Also the Quran made 
several political rules and principles, as well as the Quran changed the fate of philosophy. In 
addition, the Quran impressed the art, calligraphy and architecture and so forth in Muslim 
society. In addition to these civilizational areas that have been influenced by the Quran, there 
are many civilizational aspects as well in the Quran itself that can affect civilization process. 
Consider the following facets in the Quran: The Quran is not just a book, it is civilizational 
fact and institution. The Quran is not only to read or to know, but also it is a text to believe 
and to move. The Quran is not one-layer book, it is multi-layer text that cannot be end in its 
meanings and in its teachings over an age (Bahranei,1999). Also, the Quran has many aspects 
that include many features of social and individual life. In fact, civilization as a 
comprehensive matter requires comprehensive text. The Quran embodies comprehensive 
teachings providing individual and social needs, natural and supernatural requisites. Another 
civilizational aspect of the Quran is congregation between theory and practice that is very 
decisive in civilization process. And finally another feature of the Quran in civilization is the 
philosophical verses in the Quran about the history and about some historical and existential 
principles (sonan elahi) about history and rise and fall of civilizations. 

Some of these civilization capacities have been activated and some other has not been 
activated yet. The more these capacities will be activated the more we can reach civilization 
typical system. Also, the more we believe in the Quran as a civilization style text, the more 
the Quran will be in the center of our social life. And the more we propose plural questions 
from different angles the more we will be able to activate comprehensive aspects of the 
Quran on civilizational scale (Richard R. Osmer,2008) In order to understand the Quran in 
comprehensive way, it is necessary to propose comprehensive questions to the Quran and to 
extract its different and various points and answers in social, economical, and political fields. 

VARIETY OF ISLAMIC CIYILIZATION SOURCES 

The source of civilization should be very pervasive and all-encompassing on the civilization 
scale. Without this enveloping function it cannot be effective source for civilization (as 
macro-system) process. In addition, it must be understandable, reasonable, and acceptable for 
all people including Muslims and non-Muslims who live within this civilization. To put it in 
clear word, directing idea for every civilization must be pervasive idea on civilization scale 
so that all people can imagine and believe it. Without this pervasive idea it will be impossible 
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to make unity and solidarity over the civilization. In addition every civilization source must 
be constructive on inter-human relationships and productive in the welfare here and now. 

In addition to the Quran as a pervasive source for Muslims, Prophet Muhammad himself 
played central role in making this unity and solidarity in Islamic civilization in Madinah. But 
the point is that Prohphet Muhammad himself recommended every Muslim to attempt for 
more knowledge even from non-Muslim people in abroad (like China). Accordingly, 
Muslims followed other knowledge and sciences in other civilizations. Very hard question is 
the method of this combination between divine sources and non-divine sources which came 
from other cultures and countries. I believe that Muslims had several techniques and methods 
in this very difficult process. The important method was critical method. Muslims did not 
satisfy by translation per se, rather they attempted to extract new questions from translated 
texts and then refer to the Quran to find new points and responses. This helped people to 
change Greek philosophy into divine philosophy, and Indian medicine to Islamic medicine, 
and Sabaists's astronomy to Islamic astronomy. 

The significant question today is the plurality of sources and information. The process of 
information today is very fast and complex. This various and quick information makes it very 
difficult to criticize and to Islamize new works and products (James Davision,Hunter.2010). 

CLASSIFICATION OF SOURCES 

Because of variety of sources in formulation of Islamic civilization, it is very decisive to 
distinguish central sources from margin ones. This is very crucial for identifying of every 
civilization. In fact, the character of every civilization depends on its central source. If the 
central source of civilization is the political power, the essence of civilization will be 
political; if it is economy, the nature of civilization will be economical, and if the source is 
divine text and revelation, the nature of civilization will change to divine characteristic. In the 
classification of the sources in Islam, we should consider the Quran as a central source of 
civilization. By doing this, it will be possible to make islamity in contemporary civilization 
process in the world such as ours. But the most important question is how the Quran can be 
placed in the center when the world is occupied by non Islamic sources? I think the best way 
is to make defiance (tahadcli in Quranic terminology). By doing tahciddi in Quranic theory 
and in Quranic practice we might bring the Quran in the center. 

DEFIANCE ( TAHADDI ) 

As I mentioned, plurality and variety of sources requires classification of these sources. Now 
what is the method and process of this classification? The answer to me on civilizational 
scale is defiance (tahaddi). Tahaddi (Tahaddi means that different nations throughout the 
history are unable to create a word like the Quran and this indicates the miraculous 
characteristic of the Quran )is the way to bring all civilizational sources into race and 
competition. Each one win in theory (argument) and in practice (efficiency), it will placed 
automatically in the center. To be in the center is not political decision, it is cultural process 
by mass rationality and emotionality. The Quran itself used this method to show its priority 
over other sources saying: 
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Or do they say, "He has made it up"? Rather, they do not believe. Then let them produce a 
statement like it, if they should be truthful. (Al-Tur:33-34). 

Say, "Then bring a scripture from Allah which is more guiding than either of them that I may 
follow it, if you should be truthful."But if they do not respond to you - then know that they 
only follow their [own] desires. And who is more astray than one who follows his desire 
without guidance from Allah ? Indeed, Allah does not guide the wrongdoing people. (Al- 
Qasas: 49-50). 

Or do they say, "He invented it"? Say, "Then bring ten surahs like it that have been invented 
and call upon [for assistance] whomever you can besides Allah , if you should be 
truthful."And if they do not respond to you - then know that the Qur'an was revealed with the 
knowledge of Allah and that there is no deity except Him. Then, would you [not] be 
Muslims? (Hud: 13-14) 

Or do they say [about the Prophet], "He invented it?" Say, "Then bring forth a surah like it 
and call upon [for assistance] whomever you can besides Allah , if you should be truthful." 
(Yunus: 1“ ^) 

And if you are in doubt about what We have sent down upon Our Servant [Muhammad], then 
produce a surah the like thereof and call upon your witnesses other than Allah , if you should 
be truthful.But if you do not - and you will never be able to - then fear the Fire, whose fuel is 
men and stones, prepared for the disbelievers.(Al-Baqarah: 23-24). 

This means that the Quran must be understandable, reasonable, and acceptable for its 
audiences even if they do not believe the Quran. The Quran today is the same that is 
understandable, reasonable, and acceptable in comparison to the other sources. This is exactly 
the way to make priority for the Quran. But this priority do not occur automatically by the 
Quran itself, it requires academic and cultural activities by Muslim scholars and politicians. 
In order to do this tahaddi against non-Quranic sources, it is essential to make these activities 
very diverse, numerous, and express. This could be the meaning of the verse: “so recite what 
is easy [for you] of the Qur'an.” (Al-Muzammil:20) 

The content of this piece refers to the several messages and meanings that exist behind the 
verses in the Quran. The plurality in the meanings of every verse in the Quran is very 
important in making civilization. Also, the plurality of the ways in the Quran has serious 
potency in civilization process. There are many verses in the Quran regarding the plural 
ways ( sobol ) and the united path ( Sirat ). To take but one instance, consider the following 
verse: “whereby God guides whosoever follows His good pleasure in the ways of peace, and 
brings them forth from the shadows into the light by His Leave; and He guides them to a 
straight path (Al-Maidah:16). It should be recalled that the same kind of one and many has 
been revealed about unrighteousness as well, when it says: “Muster those who did evil, their 
wives, and that they were serving apart from God, and guide them unto the path of Hell!” 
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(As-Saffat: 22-23) and “that this is My path, straight; so do you follow it and follow not 
divers paths lest they scatter you from His path.” (Al-An’am: 153). 

This should never be lost from sight that Islamic pluralization varies widely from post- 
Modern plurality. I think the foundation of Islamic pluralization would be boundlessness of 
infinite reality which contains gigantic space to engage plural phenomena within it. But post- 
Modern plurality depends on plural and atomic fragmented reality. Thus, westem post- 
modem culture, contrary to Islamic attitude and culture, has been based on ever-increasing 
attention to intemal subjectivity not external objectivity. Consequently, post-Modern plurality 
emerges from limitation and restriction that is not capable to enclose many and plurality. 

It should be noticed that our westem opponents are producing very diverse, numerous and 
express sources today. To win this situation we must produce the Quranic sources at least in 
the same quantity and quality. Muslim must produce Quranic products in diverse, numerous 
and express way. For doing this, we need to be together in our academic and practical 
activities based on the Quran. Ignoring this communal cooperation in repeating the Quran 
over and over in all fields will conduce in a weak society. The weak society cannot win 
tahaddi project. And this is will be starting point of Western civilization domination that will 
defeat Muslim civilization process today. 

Brielly, to put the Quran in the center, we Muslim must activate social and civilizational 
aspects of the Quran on the one hand, and start collected and organized practice (on Ummat 
scale) on the other. To bring the Quran into center of civilization cannot be done only by one 
country or one branch of Muslims. Activation of civilizational potencies of the Quran 
requires entire Muslims attempts in thinking and in practicing. On this collective academic 
Jihad the Quran will show its miracle one more time on the world and we will be revived 
again as a new unique Ummat. The more we are all together, the more understandable, 
reasonable, acceptable Quran will appear. And the more we get together in the civilizational 
practice, the more we will be powerful in front of others and opponents. In addition this 
collective and cooperative academic Jihad on the Quran generates comprehensive plan and 
program for civilization process over Muslim world. 

This should be noticed one more time that tahaddi is not limited to the Quran literature, 
rather it is related the content of the Quran, and the society based on the Quran as well. In 
other words, the miracle (the venture) of the Quran is not confined to its appearance and 
words, rather it is miracle in its content and in the its existence. The content that the Quran 
suggested in the morality must be miracle in relation to other ethics theories. Without this, the 
Quran will not be the best copy among other moral sources. And the Quranic social and 
political paradigm must be the best social thought for the Modern audiences. Otherwise the 
Quran cannot be the perfect version of thought in social and political fields. Moreover, the 
society based on the Quran, must be miracle in its being as a perfect society. Without this, 
tahaddi in the Quran will be unsuccessful project. How is it possible to claim priority in 
literature, and to be very weak in content. And how is it feasible to claim perfect content but 
to be see poor reality. In fact, Quranic miracle means that the Quran is able to bring 
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something in high level that is beyond of ordinary people will. If human being can produce 
theories and practices better than the Quuran, how does tahaddi make sense? 

The important product that comes from tahaddi is widespread rationality that makes unity 
and solidarity among various Muslims over Islamic world. This rationality that arises from 
tahaddi, is in fact the unifying clue that makes unity and identity over wide civilization. In 
other words, tahaddi is a process that insists on common language and logic on the one hand, 
and concentrates on the best choice that all people (including mass and elites) accepts it. If 
the Quran wins this tahaddi, the rationality of people will be based on the Quran. And if the 
winner is the modemity, the unifying factor of many parts in Muslim society will be secular. 
Unsuccessful tahaddi project in Islamic world, will drive the Quran into a margin or it will 
hold the Quran in metaphysical sphere, not in worldly civilization context. And this is exact 
meaning of secular civilization that is dominated on contemporary Muslim communities. 
Tahaddi of Modemity today in Islamic world did not find yet any serious opponent. This is 
not because of weakness of the Quran, rather it is because of weak methodology of Muslims 
in using, interpreting, and in implementing the Quran. We have very serious challenge today 
to change the situation and to win this competition between Islam and the West. This should 
be noticed by competition I do never mean the clash of civilizations, rather I mean dialogue 
between civilizations and also Ta'arof (“to know one another”) (Al-Hujurat: 13) among 
civilization. But to make dialogue and discussion between several civilizations it is essential 
to have independent identity and powerful character to have serious and fundamental 
dialogue. 

In sum, by tahaddi project today we will be able to centralize the Quran in civilization 
process. By centralizing of the Quran, the civilization will be based on the Quran and Islam. 
To do this, Muslims have several tasks. One of these academic tasks is comparative 
interpretation of the Quran. Indeed, in order to show Quranic miracle Muslims must consider 
the Quranic teachings in comparison to other sources. This comparison is very useful way to 
extract new responses for new questions. Moreover comparative study of the Quran can 
elucidate delicate points of the Quran in theories and practice and it distinguish the Quran 
versions from non Quranic humans and versions. 

CONCLUSION 

We live in a pluralistic age that is going very fast with several sources and information. These 
quick and complex information will dominate on Islamic world if we will not put the Quran 
in the center of civilization. In order to do this, we should consider the verse: " on 

macro level scale and accomplish it on civilization stage. This means that we all Muslims 
should read the Quran as much as possible, and we must write it (in papers, dissertations, 
books and so forth) as much as possible, and practice it in our social and individual life as 
much as possible. 

Reading, writing, and practicing the Quran must be in comparative way so that the Quran 
dominates on other sources. This is the meaning of tahaddi in the Quran that is not limited to 
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the first age of Hijrat, but it can work today in post-Modem world as well. To do this huge 
and big project, it is very necessary to make cooperation in reading, writing and practicing 
the Quran over Muslim nations, religious branches, and political powers. Without this 
universal cooperation on behalf of Muslim scholars (including Shia and Sunni, and university 
scholars or Howzeh Olama), doing tcihaddi against Modem powerful sources will be 
impossible. 

Doing tahaddi cannot be succeeded in the claim and slogan, it must be happen within 
academic and cultural fields. The result of tahaddi must be understandable, reasonable, and 
acceptable teachings on the one hand, and efficient politics, economy, and society on the 
other. This way will place the Quran in the center as a hard core of Islamic civilization in this 
world. 
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ABSTRACT 

The Holy Quran is no doubt the miracle of Allah to the entire humanity. This noble book 
covers cdl the issues pertaining to the human life and mysteries of this universe. As an 
instance the first revelation of the Quran speaks about the creation of the fetus in the womb 
of a mother. This may look not a great thing in the modern time due to the scientific 
development. However when the Quran was revealed around 1400 years ago the whole world 
lacked scientific zeal and knowledge. It is beyond doubt from this one instance that holy 
Quran stands ahead of adclressing the issues and solutions for many unseen issues.This paper 
is aimed at adclressing the linguistic miracles of the Quran. The Quran has many linguistic 
paradoxes which none except Allah can interpret the meaning. As an example, the opening 
letters of many suras like alif lam, meem of Surah Al Baqrah ’s meaning is only known to 
Allah the creator of the universe. In this paper the author will explore the linguistic cind 
grammatical miracles of the Quran. There are many such miracles noticed by the author in 
the holy Quran. This paper explores tofincl such miracles in the Quran and shecl light on the 
richness ofthe Holy Quran in the perspective ofthe language. 

Key words - Holy Quran - Grammatical miracles - Linguistic miracles 

I was pursuing my higher studies in Chennai New College during the year 1969-73. At that 
time in the masjid of New college Campus, I came across a Tamil translation of the Holy 
Quran(one volume) which was brought out by the publishers Baquai Sons-1961 edition , I 
found some important information about the uniqueness in the usage of (Arabic) alphabets in 
the Holy Quran, in that book, hence I bought a copy of it. 

I understood as per the details given there are some discrepancies regarding total numbers of 
letters in the Holy Quran. 

Moreover in Quran the readers tend to consider a single verse as two verses in some places 
and vice versa. Owing to this there arise differences in the total number of verses as 


mentioned below. 

According to Ayesha (Rali) 6666 

According to People of sham 6250 

According to people of kufa 6236 

Ibnu Masood (Rali) 6218 

According to People of Basra 6216 

According to People of Iraq 6214 

According to People of Makkah 6214 


In spite of such differences, difference of opinion never occurs in number of verses, 
chapterisations, and words or alphabets. Hence there is no inclusion or exclusion of any 
words, verses and chapters in Quran. 
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The universal Federation of Muslim in Mecca, and the department of research and 
preservation of authentic scientific proofs, brings out a magazine called Al-Eunisi. In the 
magazine, Professor Nakkar of King Fahad university briefs that Arabians Learnt, about the 
technique of manufacturing of paper from the Chinese, at the time of Kalifah Uthman’s(Rali) 
rule. Kaliph uthman(ra) called all the learned scribes,(writers) who lived when the prophet 
lived and wrote, the revelation of the Quran, time to time when it was descended on Him. 
Uthman (Ra) gave them the responsibility to prepare seven copies from the manuscript of 
Holy Quran which was compiled by the guidance of prophet (SAW). There are atleast three 
copies, still highly guarded in the museums of Tashkent, Istanbul and Cairo. 

Now millions of Quran are read in Arabic and fondled in the hands of Muslims in the world. 
If you compare the present Arabic version of the Holy Quran, with the three Qurans 
preserved (Kept) in the museums, not even a single letter is changed and to-day it is almost 
1450 years have passed and the originality is not at all disturbed. Is it not a greatest miracle? 
We muslims believe in Bible, Tohra and Psalms of David, and its original true revelations. 
But the present versions are not in the Language in which it was revealed.(Arabic or Herbew) 
Hence Professor Nahar points out that Holy Quran is the most authentic, and divine Book, 
sent down by the Almighty to the mankind. 

The Quran printed and published in this world to-day contains (are marked) with 6236 verses 
only. For this dedicated endeavor of mine, the verses are numbered according to this present 
day Quran. 

In this world no other Book has been researched to such an extent (to the amount) the Holy 
Quran have been researched. Quran’s letters and all symbols are counted and accounted very 
accurately and this stands as a proof (for the researches it has undergone) 

As more research was done from the very beginning nobody can include or exclude any 
words,symbols or not even a single dots , in the Holy Quran.(anywhere and anytime) More 
over in almost all the time Quran has been protected to an extent that nobody can interpolate 
it. 

The historical news that Hazrath Ibnu Masood (Rali) have counted the HolyQuran’s Letters 
and Verses, single handed stunned me. From the day I read about that, I myself decided to 
count the Quran’s Letters. 

“And this Quran is not such as could ever be produced by other than Allah”. (Yunus: 37) 

~>j V ■ ■ a. ° ' ij jyj (_£.JJl ^ 1 ĕl (jT^jlJl lljb (jl^~La^ 


This elegant word of the Almighty enthused me to count the letters of this divine book the 
Holy Quran. But it was just a dream from 1970 to 1990. 

Holy Quran is a miraculous divine scripture without any contradiction. 

“Do they not then consider the Quran carefully? Had it been from other than Allah, they 
would surely have found there in many contradictions”. (An-Nisa’:82) 

\j^Srj^ 4>Ul yS- J-LP- ijiS' jJj 


All the praises and thanks be to Allah who has sent down to His slave {Muhammed SAW} 
the Book [The Quran] and has not placed there in any crookedness. 
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Allah has sent down the best statement a Book [this Quran] its parts resembling each other in 
goodness and truth off repeated. The skins of those who fear Lord shiver from it[when they 
recite it or hear it]. Then their skin and their heart soften to the remembrance of Allah. That is 
the guidance of Allah. He guides there with whomever Allah sends astray, for him there is no 
guide. (Az-Zumar: 23) 


(_£jjk aJJI (_^1 X ^\^ t C^J ^jjjJl Pr AL» LjsLJUli LlxS""CJjJjLl (JjJ aJJI 

aJ l_Li aJJI 5-Lc.j 4j aIJI 


An Arabic Quran, without any crookedness [there in] in order that they may avoid all evil 
which Allah has ordered them to avoid. (Az-Zumar: 28) 

OyAj .J ^ UJ L 1 
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Falsehood cannot come to it from before it or behind it[it is] sent down by All wise, worthy 
of all praises[Allah , if] (Fussilat: 42) 

If anybody approaches this religious scripture [Holy Quran] with pure intention of leaming it, 
sincerely and meaningfully, he can understand the height of its excellence. 

The Holy Quran speaks about all the worldly subjects as it speaks about spiritualism. The 
way it speaks about the philosophy of life is [remarkable] 

From the very beginning of mankind many holy scriptures were sent down to the people of 
this world who were spread on this earth for their livelihood. These were divine messages of 
truth preached at various stages of time, and period, by many prophets sent by the Almighty 
God, to guide them to lead a virtual life. The holy prophet (saw) has mentioned that the Al- 
mighty have sent down nearly 1,25000 prophets to this world to lead the people, from the 
beginning of this world. 

The final prophet Muhammed (SAW) the messages he delivered(the Holy Quran) is the final 
message to the mankind. 

Quran is not a religious Book. It is the final testament and a divine Book of guidance sent 
down for the mankind to lead a better life. The Almighty Allah Himself says “But it is 
nothing else than reminder to all the ALamin [mankind, jinn’s and all that exists] (Al-Qalam: 
52) 

j-A Gj 


And we have indeed made the Quran very easy to understand and remember; then is there 
anyone who will receive advice? (Al-Qamar: 22) 

jTyiJl 


The almighty states that he has sent down his advice in a very easy Language and very 
particularly he states that he sent it down in Arabic Language. 

Hence the Arabic Language must have an extraordinary style of narration eloquence and 
grammer. A very simple Language even a common man can understand. 

How a Language would have born? 

In the beginning the men would have wanted to communicate his thoughts and desires to 
others, and would have raised sounds for that. The words would have joined together to form 
sentences and a Language would have born. According to science there are genes embedded 
in the chromosome of all the living beings [man & animals] especially Folds of the lining 
membrane of the Larynx, with edges vibrating in the airstream produce the voice. A 
marvelous design of the Almighty. But lakhs of generation after generation the embedding 
genes pattern changed little by little and the Almighty blessed the human beings with the 
ability to speak and deprived the ability of speech in animals. 

Holy Quran reveals like this; 
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And among this signs in the creation the heavens and the earth and the difference of your 
Languages and Colors. Verily in that are indeed signs for men of sound knowledge. 

(Ar-Rum: 22) 

jry*Ji*JJ cjL>*^ jjJj <ji j*-^£L_wJi cuij^jjJi jjl>- 

He created man. 

He taught him eloquent speech. (Ar-Rahman: 3,4) 

Which is the oldest Language of the world? There are many differences of opinion about this 
but, the Holy Quran’s revelations makes us to come to a conclusion that Arabic may be the 
oldest Language of the world. The Holy Quran reveals” 

The sounds must have gradually, developed into words [a process known as evolution] 

So whoever wills let him pay attention to it. (it is) in records held (greatly) in honor (Al- 
Lauh, A1 Mahfuz) (A’basa: 12,3) 

e^SLJj L$_3l 

aL*J <iJjjw\j L 

Nay but they, the clear Ayat (i.e the description and the qualities of Prophet Muhammed 
(SAW) written like verses in the Torah and the Gospel) are preserved in the breast of those 
who have been given knowledge. (Al-Ankabut: 49) 

OjLUiJi UjLTj Ijjl jjJl d cjIjI y* 3; 

In a Book Well guarded [with Allah is in the heaven i.e Al-Laugh Al-Mahfouz. (Al-Waqia’h: 
78) 

O ^ 

And if you [Arab pagans, Jews and Christians] are in doubt conceming that which we have 
sent down [ie the Quran] to our slave Muhammed [SAW] then produce a sura (chapter) of the 
like there of and call your witnesses [supporters and helpers] besides Allah if you are truthful. 


(Al-Baqarah: 23) 


jy^Lj? ijl aUI jj.0 /j 4 Ij^olj y* IjjLI LjwUP LJjj L? 



Or do they say “He (Muhammed [SAW] has forged it? Say “Bring them a sura [chapter] like 
unto it and call upon whomsoever you can, besides Allah if you are truthful. (Yunus: 38) 


jiyS^LLs jl 4 JJI 
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Or do they say “He [Prophet Muhammed SAW forged it (the Quran) say: Bring then ten 
forged surahs (chapters) like unto it and call whomsoever you can, other than Allah (to your 
help) if you speak the tmth! “ (Hud: 13) 


aSSS jl 4 JJI jj^ y» 
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Say: If the mankind and the jinn’s were together to produce the like of this Quran, they could 
not produce the like thereof even if they helped one -another. (Al-Isra’:88) 




Ijj u 




Do they not then consider the Quran carefully? Had it been from other than Allah, they would 
surely have found there in much contradictions. (An-Nisa’: 82) 

\jy^~ li*!>Lc>-l aJJI jS* wUp ol5"jJj o"Ja11 OjJjOij *!)L$1 


The Quran is protected in the sanctum sanctorum of the Almighty, so Arabic Language can 
be taken as the oldest of all the Languages. Such a great and eloquent Language is Arabic, 
and as the Holy Quran is revealed in Arabic, I felt it will give us an honor, if I also counted 
the Arabic Alphabets Letters of Holy Quran. So I started counting in the year 1990 with great 
devotion. 

I wanted to know if anybody has already counted the Letters, Letter by Letter, and if, I 
wanted the details. 

So I started searching for information from Arabic colleges in Tamil Nadu. I even sent 
registered Letters dated 19.4.77, to many of the institutions. But all my efforts ended in vain; 
because they did not have complete details regarding this. 

Man doubts even most authentic matters.[information]So they may doubt whether Quran is 
God’s word. But the copy of the Quran, in our hands to-day, is compared with the Quran sent 
down to the illiterate final Prophet Muhammed (SAW), before 1450 years, for its 
compatibility, we will dumbstruck.( will be surprised and lost for words) because not even a 
single word is changed. A miracle, 

Prophet Muhammed (SAW) was illiterate, Holy Quran itself declares like this, 

Say [ O Muhammed] “ O mankind! Verily, I am sent to you all as the messenger of Allah- to 
whom belongs the dominions of the heavens and the earth. La ilaha illla Huwa( none has the 
right to be worshipped but He) It is He who gives life and causes death. So believe in Allah 
and this messenger [Muhammed], the Prophet who can neither read nor write[ie Muhammed 
(SAW) who believes in Allah and his words, and follow him so that you may be guided. (Al- 
A’raf: 158) 


c-.j» y* yi dl y 3 ^->\y*Z~]\ CLj (_£.JJl ~^4Jl AJl J 
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Neither did you ( Muhammed SAW) read any book before it[this Quran] nor did you write 
any book[whatsoever] with your right hand. In that case in deed the followers of false hood 
might have doubted. (Al-Ankabut: 48) 

In this developed world, with the advanced technology Quran can be recorded in many 
instruments, can be protected in achieves, but all these are easily destroyable Man may try 
to extinguish it. But the complete Quran has been by hearted word by word by Lakhs of pious 
people, and remains in their heart. More than that the Almighty Allah Himself protecting it. 
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No other book in this world has this great honor because, majority of the great literatures and 
treasures of knowledge, meant for mankind,, from the origin of this world, have perished, and 
the perishing also continues. The reason is the Almighty has not sweared to preserve all 
these, except the Holy Quran. The Almighty has taken the responsibility to protect it. 
Excellent libraries were burnt down by the ruthless war mongers. Earthquakes, Sunamis have 
destroyed thousands of high quality literatures and books. Political envy has extinguished 
important historical dossiers and records. Notable important books are missing because of no 
re editions and negligence of government organization, to protect it,. But the Holy Quran is 
the exceptional, preserved, till date the very same eloquent Arabic Language, from the time it 
was revealed to the present day. 

Hence I am not adding any greatness to it by counting and accounting the Letters of the Holy 
Quran, or I will not be acclaimed for it, but this type of deep study and attempt to read deeply 
about the each Letters (alphabets) would not have been tried on any other book. In this 
computer age it is not a great task. 

In 1990’s I did not have complete knowledge about the computer and I started counting 
without the aid of the computer. Here I am presenting before you, the counted data’s of the 
Letters, which was accomplished by me in eight Long years. 

The fundamental data are approximately in 5000 pages. Now it’s for you to view. 

I wanted my work [the counted batch of data] to be(checked) scrutinized by an Islamic 
Scholar. So I approached Moulavi Mohammed Rabeek[imdadi] of Coimbatore, and 
requested. Moulana Mohammed Rabeek was very enthusiastic and he counted once again and 
he completed it in three years.(the rechecking) 

We selected, the (Arabic) Quran Published by John Literary, Haji Muhammed Charitable 
Trust of Chennai. 

That Quran [manuscript and meaning] was published in 1989 at Chennai. 

The complete counting work have already absolvcd 8 Long years, and once again for one 
year I scrutinized , my work by comparing with the results of Moulana Mohamed Rabeek, Sir 
that only you are watching in the screen now. 

The information you are watching are information in detail regarding the Letters of Holy 
Quran. (6236x29x6) 

I was very happy, and felt I have accomplished my ambitious project with the mercy of 
Almighty Allah.(or) (my ambitious project successfully, with the unbendable mercy of 
Almighty Allah). But I had a deep instinct in me, that the Almighty has not only guided me to 
simply count the letters, but has bestowed and persuaded me to collect more detailed 
information from the Holy Quran regarding the usage of Letters and the structures of 
Alphabets. 

As the information technology is in an advanced stage and in this computer era, I wanted to 
go through the computer to gather more information. 

6236x36 data were fed(entered) into the the computer, gradually with great care, and it took 
nearly two years I, swear on Almighty, at that time I did not realize that I am putting my first 
step for a great encounter ahead. But , I used to pray every day before starting this work 
after retuming from my office. The prayer was taught by my Almighty in his Holy Book,”My 
Lord increase me in knowledge (Taha: 114) 
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Almighty Says, 

And with truth we have sent it down (ie the Quran) and with truth it has descended. And we 
have sent you(0 Muhammed SAW) as nothing but a bearer of glad tidings and a wamer of 
Hellfire.(Al-Isra’: 105) 

jjjjj jJuL» V) ijjJJ-Ljl Uj (JjJ jjjJ-Lj dlUjjl jjji-ljj 

I recorded the divine letters which could not have been by any human being, in the computer 
with shivering fear of Allah the Almighty. 

In the stored 2 million data’s, some data were kept as Basic data’s . I joined with my friend 
Mr. Abu Bakkar Siddiq he who is well read, and discussed days together to select some 
words , sentences, compiled eloquently, and to study it more deeply, we planned, and 
particularly for that we programmed in the computer. 

At that time we did not have the keyboard of Arabic Letters. Hence we marked each English 
alphabet for each Arabic Letter and programmed it. Whenever we searched for the 
information 

we followed the same technique. But it was very tough job and consumed a lot of time. 

Now you are watching that astonishing facts which are composed very neatly by the 
computer and it unfolds, many unknown informations.you can see it. 

Thousands of amazing information’s connected with Holy Quranic verses . The computer 
has searched oddly 1000 corers times to collect this information. 

Please kindly think it over. If a man searches for time lOOOcrores of searches, How many 
years he would have taken? 

If he searches for 12 hours in a day. 12x24x3600 = ? 

He would had oddly collected this much information. 

If we think about the miraculous fastness of computers, and that too how it has helped to 
research the Holy Quran, our tongue and heart glorifies the Almighty spontaneously, for the 
wisdom he has blessed the people who have invented it. 

My humble but very confident opinion is that no other Book in this world has such vast 
informations connected with letters of its own Language. 

At the same time there is no other Book‘s letters in this world, would have been researched as 
the Holy Qurans Letters, its symbols were researched, counted and accounted. 

Being studied very deeply, Letters, words, sentences, and all the symbols are counted very 
accurately from the very beginning[1450 years before] anybody at any time cannot add or 
delete any Letter, word sentence or symbol in the Holy Quran. It is very impossible to make 
even a slight change in it because it is protected in such a way. The authentic details cannot 
be given by anybody as nobody knows where it is. Moreover my humble work in this 
computer world(era) is try to get more information from the Holy Quran sent down by the 
omniscient Almighty Allah. 

Allah says, 

Do they not then think deeply in the Quran, or are their hearts Locked up(from understanding 
it)? 
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(Muhammad: 24) 

* , 0 s ^ s s , s <* 
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I stand nowhere to research the Holy Quran, the divine words of Almighty, but this is just an 
encounter to collect more information (about Allahs word) from the Holy Quran. 

Part II 

(In English) A E I O U these five letters in English are called as vowels. A word or sentence 
cannot be formed in English, without using any one or more letters from this five alphabets 
the vowels. I do not think there are vowels in Arabic Language, Like English. 

Similarly there may be some words or sentences, with very less letters(alphabets) 6 to 7 in 
the Holy Quran, and that may be the master or keyword of the Holy Quran ultimately this is 
an inner instinct of mine, and I want to state very humbly, that I don’t have that much 
wisdom to interpret the God send Book. 

If we can find a word [a key or master word] in the divine words of God the Holy Quran I felt 
that will give the Divine Book of the God, a special status of excellence which no ther Books 
have accalaimed in this world, and hence, started searching that word, and tried my best for 
seven years. It is a Long way. 

Whenever , I was aheading in my encounter of searching, I used to think about, the sayings of 
close associates of Prophet Muhammed (SAW) , who were the eyewitnesses of the 
miraculous happenings in Prophets (SAW) mission, and particularly at the time of Prophet 
receiving the ‘Wahee’ the divine texts from the Almighty God. Whenever the Almighty’s 
divine revelation descended upon Prophet it will be like an unbearable weight is put on Him 
and sometimes the force of the weight will be increasing to an unbearable state. Suppose [at 
that time] if He was riding on the camel, the camel will kneel down and sit and for some 
other reason if it could not sit down, it will stand very upright that one will conclude that its 
feet will be broken.[as to say it legs are broken] It was winter season, yet the prophet was 
drenched with sweating. His face used to turn red; this may be due to the excess of blood 
flow to his head. Once one of His close aide was bold enough to question the Prophet(SAW) 
directly about how he felt at the time of receiving the Almighty’s divine text(verses). The 
answer is very interesting. The messanger of God replied that sometimes bells rang in his 
ears, and it was very Loud and Painful, that he felt his life has come to an end. 
Simultaneously he will hear voices and that will go deeply in to his heart, and registered. 
When this ordeal came to an end, the message will come out spontaneously as it was by- 
hearted and he will tell this to the followers of Him. 

The pain was so severe that, I felt as my life has come to an end “The saying of our great 
Prophet Muhammed (SAW), is considered as most important and whenever I think about this 
, I used to tremble with fear of Almighty God. This experience are meant for the Prophets of 
God only. An ordinary man cannot realize this fete and even the highly qualified Medical 
professionals. Hence all this aspects , which cannot be explained, proves the power of 
revelation of Al-mighty Allah. 

My relentless dedicated search, with great inspiration gave fruit Finally I found that Letters , 
words, sentences “Alhamdulliah” All praises to the Al-mighty Allah. 
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The methods I used for this great encounter were given to me by the creator of this world and 
every thing the Omnipotent omniscient Almighty Allah. It is not an exaggeration. I swear it 
because the facts, and information I got from the thorough search stunned me. 

Now you can also see one by one. 

The excellence of Holy Quran is its eloquent and beautiful narration. The style is neither 
prose nor poetry. It is in between these two, but splendid style and excellent narration. 

If any other verses(Arabic) were mixed and written with verses of Holy Quran and given to a 
person with very least knowledge of Arabic Language, to study, he will very easily 
differentiate, the Quranic verses. This I know very well. It is very remarkable. 

There are oddly 76,000 words in the Holy Quran and there is no insulting or abusing words. 
You cant find any grammatical or spelling errors and compiled with outstanding style. The 
Almighty Himself, have taken the responsibility of protecting it. 

Verily we. It is we who have sent down the Dhikr[i.e the Quran] and surely we will guard 
it[from corruption] (Al-Hajr: 9) 

4 J Li^j lUjj Ijl 


In the Holy Quran one can find the philosophies of life, historical references, religious values, 
with an epic style no fiction and imagination. Hence Holy Quran has been judged as the best 
and incomparable literature in the world. 

The WORD, I have found out after, corers of searches, is formed with 6 Letters(alphabets). 
There is not even a single verse in the Holy Quran, formed without using a or more Letters 
from this word’s 6 Letters. 

The Almighty have mentioned about the soul(Nafs) in many verses, in the Holy Quran, but 
when speaks about philosophies Holy Quran(Almighty)very particularly swears on the soul. 
All the readers should deeply think about this. 

Holy Quran’s philosophies are based on three fundamental categories.[dimensions] we can 
say it has three dimensions. 


1. Basic duties. 

2. Basic rights and 

3. Basic implements. 


All the happenings in the life of mankind are formed, keeping any one of these three 
categories as its prime concept. But for all this, the very fundamental aspect is purification of 
soul. Hence, the messages the Almighty’s continuous saying by swearing on the soul makes 
us to ponder.[think] 

Almighty Allah says. 

“And by Nafs[Adam or a person or a soul etc] and Him who perfected him in Proportion. 
Then He showed him what is wrong for him and what is right for him. 

Indeed he succeeds who purifies his ownself [ie obeys and performs all that Allah has 
ordered and following the true faith of Islamic monotheism and by doing righteous good 
deeds] 

And Indeed he fail who corrupts his own self.. (Asy-Syams:7,8,9,10) 

L«J 
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In another verses Allah says. 

“We will show them our signs in the universe and in their ownselves until it becomes 
manifest to them that this [the Quran] is the truth. Is not sufficient is regard to your Lord that 
He is a witness over all things? 

The Holy Quran has a concept. Gods main aim is to drive man to worship and follow only 
one God [Him] and on that base to make him victorious in this life and next life. Hence the 
Almighty commands to purify his soul and guides him in the right path. 

The manifests of the Almighty are deep inside the soul of man and as well as it appears 
outwardly also. 

The truth of Almighty Allah has penetrated very deeply in a man’s heart and soul. 

Which can be compared with the eloquence of Quran. 

To any of you that chooses to go forward[by working righteous deeds] or to remain 
behind[by commiting sins] 

Every person is a pledge for what he has eamed. (Al-Muddathir: 37,38) 


j>- \3 j 
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The Holy Quran is not an antiquated literature; it is a divine Book of wisdom. It has got 
mesmerizing power you can feel that, whenever you read or recite it. 

The western, scholars, have the opinion, after deep research, that there is no literature in 
Arabic language, which can be compared with the eloquence of Holy Quran. 

Alimighty Allah never burdens any soul , than its strength to bear it. It is rewarded for the 
good it has done and it is punished severely for the bad deed it has done. 

“Allah burdem not a person beyond his scope He gets reward for that (good) which he has 
eamed and he is punished for that (evil) which he has eamed. “Our Lord punish us not if we 
forget or fall in to error. Our Lord! Lay not on in a burden Like that which you did not Lay on 
those before in (Jews and Christians).Our Lord! Put not us a burden greater than we have 
strength to bear. Pardon us grant us forgiveness. Have mercy on us. You are our 
Maula(Patron) supporter and protector) and give us victory over the disbelieving people. (Al- 
Baqarah: 286) 


y® ls j ' '■ i. j' ji oi iijj llsl*jS 1 u Ca d vi u-jC tui lJ ii53 y 
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What a beautiful narration of the Almighty About the 

In my effort to find that word. I had a premonition and so I concentrated on the words and 
verses, which speaks about the soul, and finally I found out that 6 lettered word. 

In the Holy Quran , the 6236 verses are coming in the following pattern. 

2 Letters present (lettered) verses 

3 letters present (lettered) verses 
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4 Letters present (lettered) verses 

5 letters present (lettered) verses 

6 Letters present (lettered) verses 

All the 29 Letters (alphabets) present verses. 

But, there is not even a single verse in the entire Quran, formed without one or more Letters, 
present , from this 6 lettered word, and when I came across this findings after my relentless 
search, I was astonished .Al-hamdullilah , All praises for Allah. 

I have come to a conclusion, that I have found that special, particular word, the word for 
which I relentlessly searched for years together. But I have not stopped my search. There may 
be some other 6 lettered words [with great importance]. My dedicated search is continuing. 

That word can be judged as Al-Qurans Master Key Word. Is it not? 

Let us raise our hands and worship the Almighty. 

Part III 


Now I am taking all of you to an important part. 

Great writer, and Historian, said that, there is no other Book in the world, like an 
authenticated, uncorrupted pure manuscript, Like the Holy Quran. Thousands of accolades by 
great scholars, and genius people can be mentioned here. But, the unique character, I am 
going to point here about the Quran, is not deserved and will not be deserved by any other 
Book in this world. 

We have already seen that, with the least 29 alphabets, of Arabic Language, beautiful verses 
are formed in the Holy Quran with mere 2 alphabets, (and the same time) with all the 29 
alphabets and at same time with mere 2, alphabets also eloquent verses are formed. 

Now many good books, of this world are seen, read and researched by genius and well read 
scholars . but I don’t think in all that books, there is verses, formed only with two to five , 
alphabets. This unique character the Holy Quran only possesses. 

We have already read (seen) about the verses of Holy Quran which are repeated again and 
again. 

Now we are seeing the 266 verses, in which the alphabets which are used to form some other 
verses are used.[that is same alphabets but different verses]. 

I don’t think this phenomenon is present in any other books of any other Language. 

This signilicant verses are present in the Holy Quran itself and that’s the excellence of the 
Holy Quran. 

Next, my search is about the following subject. 

There are many verses in the Holy Quran , which are formed with the remaining alphabets 
which are not used in each verses of the Holy Quran. 

Huruful Muqattats - with the remaining alphabets. 

Huruful Muqattats and some other verses- formed with remaining alphabets. 

Only verses which are formed, with the remaining alphabets. 

If we try this in some other literature or books of different Language, the verses coming out 
of that, will not contain the contents of that particular books basic subject or it will not be 
connected with concept or fundamental theme of the book, which was written to convey or 
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reveal a particular ideology or message. This is my humble opinion, because the Almighty 
says, 

“Say : if the mankind and the Jinns were together to produce the like of this Quran, they 
could not produce the like there of, even if they helped one another. (Al-Isra’: 88) 


\j^b jt ^ Alii» O^jL» ^ \SJb LM 




Almighty Allah says in another verse, 

“Say (O Muhammed(SAW)) “ It has been revealed to me that a group [from three to ten in 
number] of Jinns listened[ to this Quran]. They said verily we heard wonderful recited [this 
Quran] (Al-Jinn: 1) 

lj iJJ LjtC' - ul IjjLa 5 3^rl jJ- j AjI 


There is no doubt, that Quran was composed very beautifully by the Almighty God. 

Mankind cannot produce not even a single verse like, this that one of the very eloquent verses 
of Holy Quran. It is a challenge by the Almighty God. Now I am going to give you some 
information about the outstanding order of the Holy Quran. 

Let’s see: 

The 6236 verses is counted by the people of Kufa, kept as a mark and serial numbers are 
given. 

The quranic verses are given line by line. 

The different alphabets present in each verse as well as the number of times it is present in 
that are given , and with that information; 

1. Part no 

2. Chapter No 

3. Sections No 

4. Verses No 

5. Total Alphabets 

6. Total Alphabets in each verse 

7. Verses repeated, again and again, and the particular verses meaning 

8. Verses with the remaining [alphabets not used in other verse] and the meaning of that 
verses. 

There are millions of information’s in this. 

The Huruful Muqattatats , [ nobody knows the meaning of this except the Almighty God and 
His Prophet] domination can be found in many verses of the Holy Quran . we don’t have that 
much wisdom, to know about the (secret) hidden meaning of that. 

The Almighty Omniscient God, the creator only has the knowledge about that. 

If we (research) study deeply the Holy Quranic verses separately, by alphabetic order, we can 
come across magnificent complication of words, in forming each verse. 

The eloquent and excellent narration, with the beautiful command of Language is very 
obvious in the Holy Quran. There are books, in which historical facts of Prophet’s life and his 
mission is recorded. His sayings and the speeches delivered to his very close disciples and 
the people who followed him, also recorded in that. The books are called Hadees and 
considered to be most authentic, like Holy Quran. The great difference between the two 
Books is very conspicuous. [The rich Language, eloquence and beauty] and this difference 
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was well known to the close followers of the Prophet (SAW) and the people of Mecca and 
Medhina, who lived before 1450 years. 

Two different types of narrations one divine and eloquent, the other simple and very usual, no 
man can, mastermind and handle, neither for one time nor throughout his life time like this 
Holy Quran was revealed by the Almighty God not by the last Prophet Muhammed (SAW). 
The above mentioned fact is an absolute proof for this. 

Finally I conclude, this dedicated work of mine by remembering a beautiful verse from Holy 
Quran. Before that I want to tell you all with profound humbleness that this great search of 
mine has not come to an end, because this is the beginning. 

Al-hamdulilla ! 

Almighty Allah assures in this beautiful verse, that we will be blessed abundantly if we listen 
to the recitation of Holy Quran with deep silence and devotion. 

Imagine just for listening His message, Allah the Almighty guarantees, such a great reward, 
so if we; 

Recite the Holy Quran daily 
Read it with understanding 
Feel its purity and divinity 
Live as it teaches 

Search in it for its miracles and Spread its divine message to the mankind 

Will not He the Almighty the most merciful shower with abundance of Love and mercy 

Come; let us start to-day itself. 

Alif -lam-Ra (these letters are one of the miracles of the Quran and none but Allah (Alone) 
knows their meanings. (this is) a book, the verses where of are perfected(in every sphere of 
knowledge etc.) and then explained in detail from one (Allah), who is All-wise and Well 
acquainted with all things.”(Hud: 1) 

Jyr*~ r-Jrr- jd o-lLi ^ tjljT ' 

Throughout the History, many historical researchers proved that The Holy Quran had come 
from Allah, All-wise and All-knowing and it is the most accurate and the most glorious Holy 
Book 

“Falsehood cannot come to it from before it or behind it(it is) sent down by the All-wise, 
worthy of all praise(Allah)”(Fussilat: 42) 

“This is an Arabic Quran. It is without any crookedness.”(Az-Zumar: 28) 

Here I present the List of my research. You can understand the greatness and the grandeur of 
the Holy Quran, and the importance of my research, even by a casual reading of it. 

More or less many millions of information about the Quranic letters were collected by me. 
The selection of Letters , and the proper arrangements of letters were searched by me. Finally 
I collected and compiled around one Crore information. 

> If a man could collect 1000 information per day he would spend more or less 25,000 years to 
collect one crore imformation. 

> Counting the letters in every verse 

> Counting the letters in every verse in alphabetical order. 
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> Compiled and recorded in a systematic pattern. 

> Serial number, Jusvu number, chapter number, ruqu number, verse number in the chapter. 
Total letters, how many times each letter comes - like this I have arranged systematically. 

> How many letters are there in each verse? How many letters are not there? 

> Are these any verses which have the letters that are not used in each verse?if it is there, what 
is it? Or How many? 

> A complete list of these verses. 

> Verses which have a letter only once. 

> Verses which have a letter twice. 

> Verses which have a letter four times. 

> Verses which have a letter six times. 

> Verses which have a letter seven times. 

> Verses which have a letter eight times. 

> Verses which have a letter ten times. 

> Verses which have a letter twenty times. 

> Verses which have a letter forty times. 

> Verses which have a letter 111 times. 

> Respective examples for the above said items. 

> Total number of verses and letters in each Jusvu. 

> Total number of verses and letters in eachChapters. 

> Total number of verses and letters in eachRuku. 

> Verses which have all the Arabic alphabets. 

> Verses without Nukthu (dots). 

> Verses with a letter used only once. 

> Verses without alif. 

> Verses without alif+baa. 

> Verses without alif+baa +tha. 

> Verses without alif+baa+tha+saa 

> Verses without first 16 letters including alif. 

> Likewise a list of verses without the letters in descending order. 

> Verses without the last letter. 

> Verses without the last letter and the penultimate one. 

> Verses without the last letter, the penultimate and the antepenultimate ones. 

> Likewise, a list of verses without the letters in ascending order. 

> Verses with a single letter. 

> Verses with two letters. 

> Verses with thrcc letters. 

> Verses with four letters. 

> Verses with five letters. 

> Verses with six letters. 

> Verses with seven letters. 

> Verses with eight letters. 

> Verses with nine letters. 

> Verses with 544 letters. 

> Verses with only one letter(according to the alphabetical order) 

> Verses with two letters (according to the alphabetical order) 

> Verses with thrcc letters(according to the alphabetical order) 

> Verses with four letters.(according to the alphabetical order) 
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> Verses with five letters.(according to the alphabetical order) 

> Verses with six letters.(according to the alphabetical order) 

> Verses with seven letters.(according to the alphabetical order) 

> Verses with eight letters.(according to the alphabetical order) 

> Verses with nine letters.(according to the alphabetical order) 

> Verses with 28 letters.(according to the alphabetical order) 

> How many verses have the same particular letters as the first letter? 

> How many verses have the same particular letters as the last letter? 

> In which verse a letter comes many times more than other letters? 

> Left out letters in every chapter. 

> Verses which are formed with the left out letters. 

> Starting letters in every chapter. 

> Starting letters in every Jusvu. 

> Verses with all the alphabets in Arabic. 

> Verses with all the alphabets except alif. 

> Verses with all the alphabets except alif+baa 

> Verses with all the alphabets except alif.+baa+tha 

> Verses with all the alphabets except alif+baa+tha+dha 

> Verses with all the alphabets except alif+baa+tha+dha+jeem 

> Likewise verses without each letter in descending order. 

> verses with all the alphabets in Arabic except the last letter. 

> Verse with all the alphabets except yaa and ha 

> Verse with all the alphabets except yaa , ha and vavu 

> Likewise verses without each letter in ascending order. 

I have made an extra list or Colum because of my additional research. You have the 
information as follows: 

1. Verse 

2. Meaning 

3. Letters. 

4. Another verse with the same letters. 

5. Another verse with other letters except those letters. 

6. Verses with same letters. 

7. Other verses which have only the left out letters in a verse. 

A few significant points from my research for your reference: 

❖ I wanted to find out a rare and miraculous word for the Quranic verses. There should not 
be any verse without the letters in that word (at least any one) and 1 tried hard for this 
‘mammoth task” .two letter word, three letter word, and 4, 5,6,7,8 letter words, were 
taken into consideration. Finally I succeeded in finding out that rare word. 

❖ There is a verse with seven words. It has a word with six letters. 

❖ Starting verses which have the each Arabic alphabet as the first letter. 

❖ Ending verses which have the each Arabic alphabet as the first letter. 

❖ Starting verses which have the each Arabic alphabets as the last letter. 

❖ Ending verses which have the each Arabic alphabet s the last letter. 

❖ All the verses staiting with alif .baa.tha in alphabetical order. 

❖ All the verses ending with alif .baa.tha in alphabetical order. 

❖ Verses without labials. 
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❖ Total number of letters in each verse. 

❖ Repeated letters in each verse. 

❖ Starting letters and ending letters in each verse. 

❖ The shortest verses with 3.4,5 and 6 letters. 

❖ The longest verses which have the letters many times. 

❖ Repeated verses 97. 

❖ Verses with different spelling but reveal the same idea-265. 

❖ Verses with left out letters in other verses-1565. 

❖ Verses with disjointed letters(Mukathaaath)-236. 

❖ Verses without disjointed-24 letters. 

❖ Total number of verses which come under above said conditions-1825. 

(These rules will not be suitable to other verses) 

Software which helps to see the Alphabetical miracle. 

• The researcher also produced sottwarc to understand the Alphabetical miracle easily. 
You can get any information related to letters in a fraction of a second, if you use it. 

• 15 disjointed letters come in the 14 different way. 

• Verses without disjointed letters. 


Verses without 

alif laam meem 

14 

Verses without 

ka, ha, ya,ayne,sad 10 


Verses without 

tha.ha 

1200 

Verses without 

alif ,laam meem ,sad 11 


Verses without 

tha,seem,meem 

374 

Verses without 

yaa.seen 

338 

Verses without 

ha , meem 

392 

Verses without 

ayne, seen,khaf 

620 

Verses without 

alif, laaam ,raa 

22 

Verses without 

alif, laam ,meem , raa 

9 

Verses without 

tha,seen 

554 

Verses without 

ha,meem,ayne,seen,khaf 

99 


• Starting letters in all chapters -15 

• Verses only with this 15 letters. 

• Verses without not even a single disjointed letters-117 

• There is no verse with all disjointed letters. 

• Words with letters from the phrase noon val kalam 1,80,160- 

• Verses starting with noon -4413 

• Verses ending with noon -4837 

• There are 4 verses with 19 letters. 

• Among these 19 letters no letter is repeated twice. 

• There is no verse without the letters in AsmavulHusna with huva 

• Asmavul Quran-60 

• Verses without the letters in those 60 words. 

I was stunned and astonished to see the outcome of my research. As a result my 
belief is strengthened in my heart. Allah mentioned each verse in His Holy Book 
as ‘Aayath’ tneaning symbols and identity. 
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The holy Quran handles this word to mention the testimonies and proofs of Allah that could 
be seen in the sky, in the earth. In all the worldly creations and the man’s internal structure. 
“We will show them our signs in the universe and in their ownselves until it becomes 
manifest to them that this (the Quran) is the truth. Is it not sufficient in regard to your Lord 
that he is a witness over all things?”(Fussilat: 53) 






All these things bear a testimony to Allah’s omnipotence and omniscience He is the only God 
to be worshipped. His power and command, rule over the universe and the great truth final 
Judgment Day will be sure to come. 

The Quran uses this word to mention the miracles against nature performed by the Prophets 
and Messengers as per the request of the disbelievers. 

The verses in the Quranic chapters are also mentioned by this word. I can understand one 
thing from this naming. They are not only the instruments to explain an idea. They 
themselves are the best proofs. They explain Allah’s fine wisdom. 

They enlighten the omnipotence of Allah in operating not only this vast universe but also the 
minutest atomic particles 

I very humbly say that with the guidance of Allah the Almighty I have succeeded to prove us 
that Allah’s Hikmath shines with a rare splendor and beauty in every verse of His Holy 
Book. 

Whoever he may be and however he is an expert, we cannot argue that for the above said 
research, his book will be the most relevant. The phrase the most knowledgeable’ is only 
relevant to Allah. 

‘It was the word of Allah that became the uppermost and Allah is All-mighty, All-wise’(At- 
Taubah: 40) 

’Ji\j ^ J)\ liiSj 

I want to tell you that I have presented here is nothing but a drop in a ocean, because the 
outcome of my research with the guidance of the All knower, the mighty Lord is very vast. It 
may need thousands of pages to present before you. The rare word which I have found, I 
have not disclosed, here, the reason is, I very humbly feel that it will be very appropriate , if I 
present it in the conference, hence I have planned to bring out my vast research and its 
findings in a Electronic mode. 
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ABSTRACT 


This paper aims to highlight the unique features of sama ’ verses showen hy data extraction of 
Quran ontology. Therefore, every single feature will be analyzed and given an appropriate 
interpretation. Furthermore, the authors will describe a concept of sama ’ verses ontology 
from an existing data. Hopefully, the result of this study can be reused and enhanced to 
support many interpretations in the future and to encapsulate the beneficial of ontology in 
representing authentic information ofQuran. 


Keywords: Interpreting; Phenomenons; Sama ’ verses; Quran ontology 


INTRODUCTION 


Every single verse has its own unique and eloquence from different angles of view. To 
capture a characteristic of Quran is not just reading a group of verses, nor one chapter, but 
should be presented in the best performance; grouping selected verses systematically based 
on selected theme, giving an appropriate interpretation and finding a new concept on what 
those selected verses refer to. If a hearing is a selected one for instance, it means that in order 
to point out features of sama ’ verses, you should do an overview the whole verses of hearing 
and present their content in the good framework. This part is well known by ontology part. 

So, what exactly an ontology is about? 

Ontology in the discipline of Artificial Intelligence is known as an explicit specification of a 
conceptualization. It means that ontology is a body or inner body of knowledge, describing 
some domains, typically common sense knowledge domain, not as the way to describe 
knowledge. (Agus S.Djamil, 2012) 

In the Quran context the ontology is used to present the content of Quran in a systematic and 
structured manner by mapping the meaning of themes towards the appropriate verses of 
Quran, which provides the correct semantics of the Quran knowledge. (Azman Ta’a & et al, 
2013) 

Based on this part of ontology, sama ’ verses should be represented in the graphical form and 
made be easier way to catch up its content in order to be a centerpiece further knowledge or 
similar studies. 


An approach like above actually is the actualization on Ibn Mas’ud narrating from at- 
Thabrani: 






“Whoever want to gain knowledge of the earlier Islamic generation and the later one, he 
should revolute the meaning of the Qur’an.” (At- Tabrani) 
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What does Sama ’ verses ontology look like? 

In order to describe a pattern of sama ’ verses ontology, it is so necessary to create a tabular 
form that calculates stuna ’ verses occurrence, determines their location, theme and to whom 
of Allah’s creatures those verses refer to as performed below: 
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Figure 1: a tabular form for sama’ verses categories 
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Based on the content of Allah’s statement towards His creatures, a pattern of sama’ verses 
ontology can be represented in the following pattern: 



Figure 2: Ontology of Sama' verses based on content of Allah’s statement towards His creatures 
Looking at the figure above, an existence of hearing is not merely for the humankind only, 
but other creatures do have also; devils as the worst ones of Allah’s creature functioned their 
hearing for the bad things only, therefore, Allah haven’t permitted them to hear anything 
towards what had been spoken at The Upper Realm. It was recorded by Q.S. As-Shaffat, 37:8 
and another verse. 

If you ask, “Why do we necessitate perceiving this sama ’ word in an ontological framework? 

We tend to see the significant value of given information from an existing form of stuna ’ 
verses ontology in order to be a foundation for further concept understanding and application. 

The nature of sama ’ verses, their existence, or reality can be utilized to intensify further 
knowledge by some science applications such as capturing values of life and how to carry it 
out to human society, making classification of an existing benefit of human products that 
closely related to hearing, measuring a power of Quran reciting frequency for the patient, and 
analyzing a major different between a power of Quran reciting and any kind of songs or 
sounds from all creatures towards a soul and human body. 
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In short, performing the content of scuna ’ verses in the best way leads us to broader further 
understanding to the scientific and technological applications that mankind can benefit from 
the existence of human sense. The method or ways to utilize it need to be leamed ad 
developed systematically. And finally, mankind have the highest level of considering to 
appreciate (syukur) of the existence of hearing and its various phenomena and bounties. 


Sama ’ verses features 

From 185 verses of sama’ in Quran\ there are so many features that distinguished a particular part of sama’ 
verses from others or affected an understanding of Quran content. At this time, this study catches up four major 
parts of sama ’ verses features in Quran: 

The first one: a chosen word (i-H-i) at the Surah As-Shaffat: 8 

The second: sama ’ verses occurrence in Quran Makki has more frequency than Madani part. 

The third: a hearing (sama ’) mostly placed firstly then the sight (bashar) when both of them mentioned together 
in the verse. 

The fourth: sama ’ always comes in the singular structure while bashar in plural. 


The first one: a chosen word (A-X_AQ at the Surah As-Shaffat: 8 

Morphology as a part of ontology performed an important role to sharp an understanding of 
Quran word root. Based on the data of sama ’ occurrence frequency, the pattern of s ama ’ 
morphology can be described as shown below: 


THE TRILITERAL ROOT OF SAMA' AND ITS DERI\TD FORMS 
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Based on data above, sama ’ has so many derived forms, either by verb or noun. Looking 
closely at its verbs in specific, the yassamma ’u was found once in the Q.S. As-Shaffat: 

8, while others had more frequency of appearance such sami’a (<y^). asmau (LQ , istama’a 


(^t). 

Allah Says: 

.( jk'Vi yJi ji djiiti 

“They cannot listen to the Upper Realm. ’’ 

Actually, this phenomenon is being one of the ultimate Quran secrets in which tum throws a 
key question “why is that word exactly chosen by Quran to refer this particular meaning, not 
other words? Are there still many words can be used of referring this meaning? Why this 
word particularly be a chosen one here? A question like this will be a key of a new birth of 
interpretation, and it is so necessary for the interpreter. To revolute a deep meaning of Quran, 
he should ask Quran itself, like an example above. 

Concerning that, Zamakhsayari kept in his mind every single characteristic of verse, 
sentence, word and even a single letter of word, asking some question such as, “why did 
Quran choose this particular word, not others, while all of them have a same potential to be a 
chosen word on giving this meaning?” 

Asking and answering question like that is well known by the Fanqala style, it is an 

abbreviation of fa in qulta qultu (iii coii ĕd), it means, “if u ask like this, my answer probably 

is...” This style used extensively by many interpreters to increase many faces of the meaning 
of Quran, especially Zamakhsyari (Al-Juwaeni 2012) 

Looking back to the appropriate meaning of yassamma ’un (JiAlL) in the context of Q.S. As- 
Shaffat: 8, Zamakhsyari said, “a plural pronounce (A) which means “they” at the (JiAlL) 
refers to devils. (djilti) read possibly by lakhjij' (\j a nd tasydid (jjA HS). Its source really 

comes from yatasammaun (jiAi-L) which means having a strong desire to hear something, 

even by stealing. So, the stmcture of Allah’s verse (^M’' ji bydic, j) means that those 

devils have been judged to be a prohibited creature from listening on what happened and 
discussed at the Upper Realm.” (Az-Zamakhsyari) 

In line with the Zamakhsyari’s interpretation, Abu Hayyan al-Andalusi stated, “Majority of 
ulama (jumhur) read (bydic, j) that means Allah SWT denied their hearing, even they never 
gave up on stealing Allah’s speaking at the Upper realm as described in the Q.S. As-Syuara: 
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212: (5 jj.jA-2 ji- -^\) that means, “indeed they have been removed far from even (a chance 
of) hearing it.” ( Abu Hayyan) 

Both interpretations emphasize an impossibility of hearing or stealing Allah’s speaking at the 
Upper Realm by devils as well as had been done before the revelation of this verse. So, 

according to Ar-Razi, “this sentence y-j' Ji oytiis S?) strengthen strongly Allah’s 

prohibition for devils to hearing anything from Him in Upper Realm. It is the strongest signs 
(dalil) to prohibit devils and remove them away from hearing news on the sky. Indeed, the 
one who has been prohibited from asking listening must have no chance to listen anymore.” 
(Ar-Razi, 1420H) 

After all those reports, there is no doubt on why Allah SWT chosen (oytiis y) exactly to 

represent what He wants in the verse above. Everything so clear and doesn’t leave any 
ambiguous. 


The second: sama ’ verses occnrrence in Quran Makki has more frequency than Madani part. 

Totally, sama’ verses had 185 frequency of occurrence in Quran Makki-Madani. The first 
part, Quran Makki, had 115 frequency of occurrence while the Madani part only had 70 
frequencies. 
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ERBOUENCY OF SAMA' IN SURAH 


NAkE 0F SURAH 


TOTAL 

NA\E OF SURAH 


TOTAL 


SURAH 

TOTAL 

AI baqarah 

M) 

16 

As saidah 

MK 

3 

Makkiyyah 

115 

Alttman 

ND 

7 

Saba' 

MK 

1 

Madaniyyah 

70 

Annisaa 

ND 

9 

Fathir 

\1K 

4 


185 

Almaatdah 

AD 

7 

Yaasiin 

MK 

1 

57 surah 


A1 anaam 

\K 

5 

As shafet 

MK 

1 

A1 a'taaf 

NK 

6 

Shaad 

MK 

1 




Alan&al 

ND 

10 

Azzumar 

\1K 

1 




Attaiibah 

\D 

4 

Gbafr 

MK 

2 


Yunus 

\K 

5 

Fuss3at 

MK 

5 




Hud 

\K 

2 

Asv r s\uta 

MK 

1 




Yusuf 

NK 

2 

Azzukhruf 

MK 

2 

Ibrahtm 

\K 

i 

Addukhan 

MK 

i 
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Figure 4: Frequency of Sama' in Quran Makki-Madani 

This numbers of Quranic mathematic left so many questions on what does this phenomenon 
refer to? Why did sama ’ verses have more frequencies of occurrence in Quran Makki than 
the Madani part? 

It is well known that the basic content of chapters (surah) in Quran Makki part such as Surah 
Yunus, Yusuf, Hud and Al-Anbiya’, is stressing on tauhid (monotheism), proving a truth of 
prophecy, the day of resurrection, the day of judgment, the hell and its punishment, the 
heaven and its favors, an argument towards idolaters using rational evidence and scientific 
verses (kauniyah), laying down a general foundation of laws and noble morality. (As-Suyuti) 

All those contents probably mean that the nations in the Quran Makki society lost their 
identity as a human being created to be an obedient servant upon Allah’s teaching through 
His prophets and messengers. Because of lapse and failure to function a sense of hearing for 
something good, Allah noticed them and reprimanded on what they had done, saying that, “it 
is an unreasonable action, beyond of humanity, losing a truth, worse than animals have 
done.” 

Thus, Allah’s scolding on their ear to wake up them from default and negligence. All that 
could be understood from group of sama ’ verses in Quran Makki, especially those chapters 
that involved names of Allah’s prophets and messenger as shown below: 

(Yunus, 10: 4-2) ^ yY2r* 

(Hud, 11: 20) (4^-44 uj Lp 
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(Al-Anbiya’, 21:2) (OjiiLi «y^i yi rfSi u ) 

It is so relevant with some distinguishing features of Quran Makki. Either Makki chapters or 
verses, both of them, often have the phrases of addressing (v2i Lgdt u ;) which means, “O’ 

mankind,” whereas Madani ones have the phrase ('jAi yili' igit t) which means, “O’ you who 
believe.” 

In addition, All chapters or verses containing the word (5‘i') which means, “nay!” are Makki in 
origin, as well as shown in Q.S. At-Takathur, 102: 3-5: 

}, “Nay! You shall come to know!” 

{iySO }, ^Again nay! You shall come to know!” 

{ .jjiji jj* jpJj 2 yO }, “Nay! If you knew with a sure knowledge.”(Az-Zarkasyi) 

It seems that Allah’ speech in Quran Makki is so general, has not specific attributes, like 
Quran Madani had, except an attribute for the Kajir by (jyyio' 14$ t nl) which means, “say, O 

disbelievers!” whereas Madani ones have the phrase (yLkii O which means, “O, people of 

the Scripture, both Cristian and Jew.” Normally, Quran Madani attributes are most Mendly 
than Madani. It is a clearly admitting that the civility and humanity in Madani society are 
more advanced, evolved and has the highest values of life, comparing with an environment in 
Makki society (Abu Syuhbah, 2003). Therefore, Allah’s notice and speak insists that using 
hearing for a good purpose is the best way to gain achievement in our daily life. Ignoring this 
value means a failure to carry out the mandate and task of developing this land as well as 
believers done. 


c. The third: a hearing (sama) mostly placed firstly then the sight (bashar) when both of 
them mentioned together in the verse. 

Through the existing data extraction, seemingly that when a hearing (sama) got placed 
together with the sight (bashar), the hearing mostly placed firstly then the sight. It was found 
almost 17 times, meanwhile mentioning the sight firstly was found only in 2 places in Quran. 


(2:7:6) sam ihim 

their hearing 

ajLLp ^ 

(2:20:18) bisam 'ihim 

their hearing 

4 JJ' s-LU 

(6:46:6) sam akum 

your hearing 

aU' i-U' J} 3' 

Aj iiCj \j aJJ' 
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(10:31:9) l-sam ‘a 

the hearing 

lj ^JJL Jl 

(11:20:21) l-sam ‘a 

(to) hear 

J>Jj * \ IjjlJ Uj ^oJjJl ij \jj\JT U 

(16:78:11) l-sam ‘a 

the hearing 

„ K. 0 „ ' 's a e° s® 

(16:108:7) wasam ‘ihim 

and their hearing 

£ 0 X ** „ -1 i 

(17:36:9) l-sam ‘a 

the hearing 

oir^js** ^!5 j-^3 ^ulji ‘Jj 

(23:78:5) l-sam ‘a 

the hearing 

^lJjJl LSJl (_£JJl 3~^3 

(32:9:9) l-sam ‘a 

the hearing 

i'' ,, A 

jLj2j*yij £J>JL*}\ ^->J J* ^f~*J q\jJ» f 

' % 0 ' * '- <■ ' 0 

(41:20:7) sam ‘uhum 

their hearing 


(41:22:7) sam ‘ukum 

your hearing 

^_Sj 1 11 _A ^ .**J j 1 Jj j4J-»0 L»J 

(46:26:15) sam ‘uhum 

their hearing 

ja |i4jAis5 Sj jOjUaji 73 til 

(67:23:7) l-sam ‘a 

the hearing 

a_Al3*yij jl_j2j*yij ^«JjJl (t-^J ^LSJl (_^JJl ^jS 

(68:51:8) sami ‘u 

they hear 

jSLUl I^ju?*’ l~U ^_^)Lj2jL IjjJS"" J_p>JJl ^LSsj JJJj 

Based on the contextual 

meaning of sama ’ 

verse and different socio-cultural of people, this 


phenomenon presents so many kind of understandings as well acquainted in many books of 
tajsir (exegesis). 

Ordinary man: 

“A hearing (sama ) almost placed firstly then the sight (bashar) in Quran because a hearing is 
most important than the sight.” (Al-Qurtubi,1964) 

Humanity and social expert: 

“Because of hearing, everything can be acknowledged whether in the present time or past, in 
the visible content or sensible. Therefore, losing a hearing causes less knowledge of the deaf 
rather than the blind. Sometimes, the one who loses eyesight might be one of the greatest 
Islamic scholars. In contrast, the blind people unusually become a scholar.” ( As-Sa’di,2013) 
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Da’i (a person who engages in dakwah): 


“A hearing is a bridge of supporting the brain to gain knowledge, especially Allah’s 
revelation. It is the prophet’s trestle across over the understanding of peoples towards Islamic 
dakwah (guidance). Because of hearing also, a happiness in the world and the hereafter being 
so closely to the hand. Indeed, all kind of happiness come from obeying the prophets’ 
guidance and having the strongest faith towards Allah. Of course, all of this gained by a good 
function of hearing.” (Abu Suud) (At-Thahir,1984) (Abi Bakr) 

Scientist: (As-Sa’di Adil, 2013) 

a. Ears as an instrument of hearing were earlier formed for the foetus than eyes as a sighting 
instrument. The ears of the embryo in the fifth month are ready to carry out the task. 

b. A couple of ears start doing their task before eyes. The foetus can hear a sound of the 
bowel movements and the heart of his mother. 

c. A sense of hearing was found firstly in the perfect condition rather than a sense of sight 
when the baby is born. 

d. The areas of hearing in the brain are developed firstly then the areas of sight within it. 

e. A hearing center placed in front of the center of vision in the human brain anatomically. 
Here. It means that -according to the scientific miracle of Quran- the structure of hearing and 
the sight in the verses has been arranged according to the places for both cores of hearing and 
the sight in the human brain anatomically. 



Figure 5: Both centers of hearing and the sight in the human brain anatomically 

f. If the half of patient brain got a disease, he remains to have a sense of hearing. In contrast, 
he may lose a sense of sight at the single eye to the point of the injured brain. (Al-Hilai,2015) 

g. It is well known that the baby who is born unconscious sense of hearing becomes a deaf 
and will not be able to learn speech and language. In contrast, the one who bom unconscious 
sense of sight will be able to leam pronunciation easily. The secret of this is that the children 
when they go out of the wombs of their mothers, do not know anything about speech, but 
they are learning in the early years of age through the simulation, they imitate sounds they 
hear around them and finally they can pronounciate probably some simple words, then the 
complex words, and so gradually they are able to speak like other human beings. 
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This is the reason that a child who is bom with deafness then becomes a deaf does not speak 
in the future of his life. (Muhammad as-Saqa Id) 

Physiologist: 

“It is well known physiology that human loses the sense of sight before losing his sense of 
hearing when getting to sleep, unconsciousness, a reduction of oxygen in the air, or when the 
brain have no more blood supporting. In all these cases, the sense of hearing is not gone 
except after losing a sense of sight.” (Al-Hilai,2015) 

Quran Expert from the sight of scientific interpretation: 

“Because a hearing is the ultimate point of prophecy. Therefore, Allah never sent a deaf 
messenger. Because the hearing also, the results of the minds can be shared to others. So, the 
hearing is the main causes to objectify a perfect science and knowledge. Meanwhile, the 
sense of sight deals only with the existing things. In contrast, a sense of hearing done its task 
of delivering knowledge from the six areas of hearing. Indeed. When a sense of hearing loss 
his function, the ability to speak a pronunciation will be confined, meanwhile, losing a sense 
of sight doesn't eliminate a pronunciation.”(Ar-Razi) 


The fourth: sama ’ always comes in the singular structure while bashar in plural 

Ali Najdi stated, “a hearing formed in singular structure, even its area as so large as a sense of 
sight do have because a hearing only focuses on the sound; capturing and delivering it on its 
original situation without adding anything to its owner. Sound actually had one type of fact 
even coming from different sources, frequencies and characteristics. Meanwhile, the sight is 
not like that anymore. Indeed. It captures what can be seen from the existing objects. They 
are actually had a different in their materials, forms, features, bodies, descriptions and 
colours.”(Ali Najdi Nashif) 

In addition, the process of capturing a sight from the existing thing is very complicated and 
has so many borders. One object of eyesight has so many elements such as colours, waves of 
lighting and shadows. All those will be captured by the retina in the same time in order to 
being delivered in the form of electric waves to the sight centre in the brain. So, they are so 
numerous and different from beginning to the end. 

Meanwhile, a process of hearing is most simple than that. It begins capturing sound waves 
(wave after wave). The sound that travels through the outer ear impacts on the tympanic 
membrane (ear drum) , and causes it to vibrate. The three ossicles bones transmit this sound to 
a second window (the oval window) which protects the fluid-filled inner ear. In detail, 
the pinna of the outer ear helps to focus a sound, which impacts on the tympanic membrane . 
The malleus rests on the membrane and receives the vibration. This vibration is transmitted 
along the incus and stapes to the oval window . Two small muscles, the tensor 
tympani and stapedius , also help modulate noise. The tensor tympani dampens noise, and the 
stapedius decreases the receptivity to high-frequency noise. The vibration of the oval window 
causes vibration of the endolymph within the ventricles and cochlea. 
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The hollow channels of the inner ear are filled with liquid and contain a sensory epithelium that is studded 
with hair cells . The microscopic "hairs" of these cells are structural protein filaments that project out into the 
fluid. The hair cells are mechanoreceptors that release a chemical neurotransmitter when stimulated. Sound 
waves moving through fluid flows against the receptor cells of the Organ of Corti . The fluid pushes the 
filaments of individual cells; movement of the filaments causes receptor cells to become open to the potassium - 
rich endolymph. This causes the cell to depolarise and creates an action potential that is transmitted along 
the spiral ganglion . which sends information through the auditory portion of the yestibulocochlear nerve to 
the temporal lobe of the brain. (Arthur C.Guyton) 

In short, forming the hearing (sama j in the singular structure and the sight (bashar) in plural 
refers to those facts. It is a truth of Prophet Mohamed’s guidance peace be upon him and his 
holy guidance, Al-Quran. 



The Anatomy of the Ear 

Figure 6: Ear System 

CONCLUSION AND FUTURE WORK 

This paper proves the power of ontology in showing some features of sa/na ’ verses in Quran 
that made themselves differentiate from other verses and how those features encourages the 
birth of a more in-depth study and interpretation as demonstrated in many books of tajsir 
(exegesis). 

Thus, the paper hopefully encourages further studies on features of certain verses in Quran in 
order to represent a new birth of knowledge through an understanding and advanced 
interpretation. If this paper presents some features of sama' verses and their interpretation, 
hopefully in the nearest day there will be a study on bashar verses ontology, in syaa Allah. 
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ABSTRACT 

Al Qur’an is the dmne miracle of Allah. It contains all the knowledge concerning 
human affairs. This book has a special method in the presentation of knowledge. 
Developing an ontology is the most superior method to classify and share information 
to others and this is best carried out through the Qur’an. This study presents a 
summary review of research which has been undertaken in Qur ’anic ontology and the 
area which has been covered. Using the ontology theme in the Qur’anic context 
enables retrieval of information to be accurate and efficient. This Paper concludes that 
research in Qur ’anic ontology is limited in specific domains but there is a distinct lack 
in representing applied sciences such as economics and medicine and their related 
concepts with corresponding verses in the Qur ’an. 

INTRODUCTION 

Currently, Muslims and non-Muslims have an increasing interest in Islamic knowledge. 
Muslims believe that the Qur’an is the main source of knowledge and wisdom and therefore 
they require uncomplicated methods to gain access to answer their various queries. An 
effective source of information related to Islamic topics is the Web (Subaimi et al., 2010) but 
the main problem in information retrieval for the Qur’an is based on the keywords used. On 
occasions the users cannot gain clear access to Qur’anic information. Yauri et al., (2013) 
adopted an ontology scheme for improving the search ability of the Qur’anic knowledge 
search and cope utilizing the traditional keyword searches. 
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Many researchers have been using ontology to represent the Qur’anic knowledge in different 
domains and it is used to cope with keyword-based search limitations and reduce the 
problems of information retrieval. Ontology describes the concepts in a given domain, the 
relationships between them and thereby aids to share a common understanding of the 
information structure to analyze the domain knowledge (Gruber, 1993; Meenachi & Baba, 
2012). Ontology has become a popular scheme for services and knowledge management 
based on the WWW consortium and is a study of the nature of existence and 
conceptualization for a domain of knowledge. Numerous researchers have presented 
definitions of ontology; Slimani, (2014) states that ontology enables a machine 
understandable semantics of data thereby making searches, and exchanging and integrating 
knowledge easier. Also, ontology is defined as the terms and relations comprising the 
vocabulary of a domain. Generally, an ontology is a hierarchical structure of data including 
specific entities and maintaining relationships and restrictions within the domain. The Holy 
Qur’an contains 30 Juz'a of 114 chapters of different lengths. The name of each chapter is 
derived from the discussed issue. The longest chapter is Al-Baqarah. Each chapter consists of 
a different number of verses. The Qur’an explains different topics with a unique style. A 
topic (for example, women) is discussed in different chapters not solely in one chapter. The 
name of Allah is reported throughout the Qur’an. Some of verses are serialized and some 
single verses consist of several topics. 


This Paper is organized as follows: Section 2 discusses a brief introduction of Qur’anic 
ontology, Section 3 provides in-depth information on the classification of ontology, Section 4 
covers literature review of ontologies which have been undertaken in the Qur’an domain 
including the covered topics and representation of Qur’anic knowledge via ontology theme 
and Section 5 discusses the conclusion and future research. 

QUR’ANIC ONTOLOGY 

Qur’anic knowledge is not computationally linked to provide better classilication of the 
knowledge therein (Qurat ul Ain and Amna, 2011). Therefore, ontology is used to avoid 
ambiguity of terms and classify the knowledge domain of interest by labeling concepts in the 
domain and relationships that are maintained between those concepts. Applying ontology 
helps to solve particular problems within specific domains, thus this requires a specific 
domain and an ontology (Slimani, 2014). The main benefit of using ontology is to provide a 
unique widespread identifier for all concepts in a specific domain. Also, ontology helps in 
comprehending the structure of information among users and analyzes the domain of 
knowledge (Meenachi and Baba, 2012). 

This Paper reviews the ontologies undertaken in the Qur’anic context and places a number of 
the more prominent ontologies into it and includes specific domains and knowledge 
representation systems. Ontology has been carried out in various domains in the same 
Qur’anic context. The Qur’an includes an enormous amount of infonnation, diverse 
knowledge and a collection of different subject matters. It is difficult to represent complete 
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Qur’anic knowledge in an ontology because it contains all fields of life and covers all areas of 
knowledge. The following section describes ontology classification. 


CLASSIFICATION OF ONTOLOGY 

Ontologies are based on different levels of presented classifications. Guarino (1998) states 
that ontology can be classified based on subjects of concepts (content of ontology). Top level 
ontologies discuss space and time and are the general things and represent the classes of all 
things. The second level comprises specific ontologies to cover a particular domain (animals, 
sports). The third level covers annotation of content. Ontology classification depends on 
many criteria and can be classified based on representation language or on ontology elements 
(concepts, individuals and relations). A concept is a key element of ontology, and can appear 
in various behaviors. A concept may appear as an instance in a sentence (person, car); a 
concept can also appear as properties; for example, the concept car has the property brand, 
model and color. Individuals are the base unit of an ontology and have more symbols for 
denoting terms, known as instances. Instances are the things that the ontology describes. 
Instances can be tangible objects such as people and machines or may appear as intangible 
objects such as occupations of people. Attributes are objects that can be described by relating 
them to other things, usually aspects or parts, such as the parts of a wheel of a car. Instances 
and properties are represented by symbols to denote the terms to be understood and readable. 
A connection between ontology components can be achieved through relationships. Relations 
in an ontology describe the way in which concepts are linked to each other. Relations can be 
described directly between concepts (a Paper written by MOHD). This describes a 
relationship between the concepts. 

As mentioned earlier, the Qur’an is not computationally linked to provide better classilication 
of the knowledge therein and because of ontology is becoming increasingly popular in the 
field of computer science and accepted in several areas and domains. Additionally, many 
researchers recommend applying ontology to represent Qur’anic knowledge in different 
perceptions. Agus and Djamil, (2012) use ontology to categorize specific verses in the Qur’an 
while A1 Yahya uses ontology to present Qur’anic knowledge. 


LITERATURE REVIEW 

Researchers at Leeds University classilied and presented Qur’anic concepts and focused on 
the names of historical people and places mentioned in the Qur’an. Protĕgĕ Ontology Web 
Language (OWL) was used to create an ontology that includes 300 concepts and 350 
relations thereby accessing the structure and standardizing Qur’anic terminology in Arabic 
and English. For Leeds University ontology, many researchers mentioned that the concepts 
and relations are insufficient for answering all queries so they reused ontology with 
additional concepts and relationships to enhance the query results for users. For example, 
because of the complexities of death concept there are different opinions in philosophical 
ideas, and dissimilarity in interpretations of death. Additionally, the importance to understand 
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the nature of death for everyone, Larijani et al., (2015) shed light on the death concept by 
creating ontology to include death that is mentioned in the Qur’an. 

To study the complexity of death concept and present a clear understanding of this subject 
from the Qur’anic point of view, Yauri et al., (2012) developed ontology by reusing Leeds 
University’s ontology to enhance the ontology by adding new concepts to cover more topics 
in the Qur’an such as good, bad, prayer and honest and then maintaining a relationship 
between concepts. They use the reason for inference which may lead to retrieving concepts, 
determine relationships between concepts, and concept verse references found in the Qur’an 
by using Descriptive Logic Query. 

Ontology is the basic component of semantic web. Al-Yahya et al., (2010) mentions that 
owing to the lack of computational Arabic resources and that many lexicons were developed 
in Roman languages, they designed an ontology model to present the Arabic language 
lexicon. Ontology was utilized to present the “times” (for example, morning, evening, Fajir, 
Zohor) noun mentioned in the Qur’an. Ontology developed the base UPON. The results 
illustrate that ontology is capable of representing semantic words in Qur’anic applications. 
Saad et al., (2010) state that ontology can present a clear definition and presentation to 
classify Qur’anic knowledge. Additionally, ontology is machine understandable and 
interoperable. Thus, they use ontology for categories. One example is praying (salat) which 
is in the Qur’an in six concepts and 374 instances including performer, method, consequence, 
history, synonym and parts of components. Saad et al., (2011) designed ontology to translate 
the Qur’anic text. The designed ontology focuses only on praying and refers to domain 
experts to collect information for building Qur’anic ontology. Khan et al., (2013) presented a 
study to perform Qur’anic semantic searches and the ontology created contains animals and 
birds mentioned in the Qur’an by Protĕgĕ and SPARQL to describe the ontology rules. The 
results show that ontology capability and inference ability can help to carry out Qur’an 
semantic searches. 

ChePa et al., (2013) presented a study to represent female issues in the Qur’an to provide a 
clear and brief understanding. Also stated was the lack of understanding Qur’anic literature 
especially on the subject of female topics. Ontology and semantics are the successful methods 
for representing Qur’anic knowledge to understand the Qur’an easily. Djamil (2012) utilizes 
ontology to represent oceanic concepts that are mentioned in the Qur’an. For example, it is 
necessary to select the verses which relate with oceanic environs and relate it with exegeses 
and modern scientific interpretation. The observations were not based on theories or socio- 
economic approaches. Key words based on verses were used to build the categorization of 
concepts in ontology. Classification of the oceanic verses can be used as a starting point to 
study the Islamic marine knowledge which is important for food, transportation and 
economics. 

Ta'a et al., (2014) presented a study to classify Qur’anic knowledge. Ontology was 
developed, based on SHAMMIL AL-QUR’AN MIRACLE theme, includes Faith and Deed to 
provide easy and understandable Qur’anic knowledge for users. Ontology was developed by 
using Protĕgĕ-OWL tools. Protĕgĕ is a recommended tool to assist users in developing large 
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computerized knowledge bases (Gennari et al., 2003). Iqbal et al., (2013) developed Qur’anic 
ontology for Juz’a AMMA to represent authentic knowledge from the Qur’an. The 
researchers used mixed modes to provide an effective base for developed ontology. 

The developed ontology is more flexible and can be extended but it does not focus on a 
specific topic. Protĕgĕ 2013 was used to develop ontology because it provides a wide range 
of plug-ins for assisting the developer. Al-Khalifa and Al-Yahya, 2009 presented a study for 
semantic opposition to identify the relation between words in the Qur’an based on a set of 
properties. In order to study semantic opposition in the Qur’an they created Qur’anic 
ontology focusing on women’s disciplines including relations, accessories and essence. 
Yahya et al., (2013) used Qur’anic ontology and Qur’anic concepts in English and Malay to 
evaluate the effectiveness of query translation using a bilingual dictionary. Cross language 
information retrieval process deals with words that have more than one meaning to increase 
disambiguation in the translation of the Qur’an. Mukhtar et al., (2013) presented a method to 
identify the signilicant terms that depict important concepts mentioned in the Qur’an. Then a 
group of similar concepts were constructed to present it in ontology. An indexing process was 
carefully undertaken by referring to a highly reliable religious scholar. The method applied 
was only in Surah Al-Baqarah, the longest Surah of the Qur’an. The terms can be accessed 
and available in form of XML and it can be easily included into any Information Processing 
systems. Users searching on any concept of the Qur’an will refer to the location of each 
concept in the Qur’an and the related verses to the concept. A search tool was developed to 
prove the concept but its details are out of the scope of research. Petiwala and Sathya, (2011) 
presented a study to develop an ontology by a multiple-agent system for English translations 
of the Qur’an to solve problems of ontology learning from text documents. They mention that 
many ontologies have been developed but translating the Qur’an to other languages means 
that some of the meanings may disappear, for example similes, metaphors, oaths, dialogues 
and narratives. The present study made a literature ontology recognizing the literary forms 
viewed in the English Translation as a set of verses in the Qur’an. Lexicon of WordNet is 
used to mass the index terms. The advantages of the system can be increased greatly by 
parallel processing other English translations of the Qur’an. The different translations of 
Qur’an can be moved in line to gain a high precision rate for literary composition. Harrag et 
al., (2013) presented ontology focusing on the prophets’ stories in the Qur’an. The 
association rules method was used to explore and extract Qur’anic concepts and semantics 
relations from verses of the Qur’an. The Apriori algorithm was utilized for the extraction of a 
concept base in applying a clearly defined set of rules. 

Many studies have been conducted on Quran ontology. Most of these studies have been 
developed in order to enhance accuracy rate of information retrieval for the Quran. These 
have facilitated the process of accessing Qur’an knowledge. However, they vary from each 
other in different aspects such as purpose of ontology, focused topic and language of the text 
used; Arabic text or other translation, technology used in ontology construction, and 
verification method. 
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Table 1. Show the literature in Quran ontology 


Authors 

Purpose 

Topics and language 

Technology used 

Verification 

method 

Saad et al 2010 

Information Extraction 

and Text Mining 

English, 

Pray 

Adopted from 

saad et al., 2009 

Domain expert 

(Al-khalifa and Al- 
yahya, 

2009) 

Semantic opposition 

Arabic, 

Women 

UPON 

Domain expert 

(Al-yahya et al., 
2010) 

computational model to 
representing word meaning 
Arabic lexicons 

Arabic, 

Time nouns 

UPON 

expert in 

Arabic 

linguistics 

(Ali and Ahmad, 
2013) 

Classify base on the 
reference (Syammil Al- 
Quran Miracle) 

Malay, 

Faith and deed 

Protĕgĕ 

domain experts 

Khan et al., 2013 

information retrieval 

English, 

Animals and birds 

Protĕgĕ SPARQL 

exploratory 

search 

Yauri et al., 2012 

Information retrieval 

English, 

Salat, zakat, sin, 
rewards 

Protĕgĕ 

No explanation 

Yahya et al., 2013 

Cross language 

information retrieval 

hadith and tafsir, 
English and Malay 

Not applicable 

No explanation 

Yunus et al., 2010 

semantic approach against 
the users queries 

Prophets, 

Arabic, English and 
malay 

Not applicable 

Malay 

language 

document 

Muhammad, 2012 

Information retrieval, text 
mining 

Arabic, 

Pronouns 

Adopt Leeds 

ontology 

Quran scholars 

Harrag et al 2013 

text mining, information 
extraction, 

Arabic, English, 
stories of prophets 

Association rule 
algorithm. 

Apriori 

algorithm 


CONCLUSION AND FUTURE RESEARCH 

Based on literature in Qur’anic ontology several approaches in the Qur’anic domain have 
been discussed. This Paper presented the existing work which has been undertaken and 
covered in the Qur’anic ontology scheme, but mostly focused on general topics in the Qur’an. 
There is a lack of Qur’anic ontology research to present Qur’anic knowledge in applied 
sciences such as economics and medicine. Present and related economics and medicine 
concepts with the Qur’an help users to explore Qur’anic knowledge easily to facilitate the 
understanding of the Qur’an by an individual. Therefore, the next stage is to develop 
Qur’anic ontology to include the economics and medicine concepts by utilizing the Protĕgĕ 
Ontology Web Language (OWL) tool. Also, it is fundamental to develop semantic search 
engines to extract the verses that are related to economic concepts. Using OWL to develop 
an ontology is beneficial because it offers strong description logics and allows for concepts 
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and their interrelations to define the description of instances. OWL has more facilities for 
expressing meaning and semantics to represent machine interpretable content on the Web. 
Often an ontology of the Qur’an domain is not a goal in itself but looks like a delrned set of 
information and its structure to use for other programs. 
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PSYCHO-ISLAMIC PRINCIPLES OF RETAINING INFORMATION IN HUMAN 

MEMORY: A CONCEPTUAL STUDY 
By 

Jamal Ahmed Bashier Badi, Abdul Kabir Hussain Solihu, Mariam Adawiah Dzulkifli, Abdul 
Wahab Abdul Rahman, Lukman Ayinde Olorogun 


ABSTRACT 

Human brain is responsible for much of human activities such as reasoning, planning, 
speaking, movement, emotions, as well as problem solving. Understanding the mechanism 
that governs how the brain works is a research that now entails multidisciplinciry 
approach.Though other primates do store and recall data, human brcdn processes 
information ina unique way. The modes of retaining and executing information in human 
bmin are categorised into Short Term Memory, otherwise known as Working Memory, and 
Long Term Memory.The Qur’an is the only book that is most committed into memory by 
many people generations after generations for over 1400 years, regardless of age, gender, 
and ethnicity. Thus we have chosen the Qur ’an and Huffaz (memorisers of the Qur ’an) as the 
measurements of our study. We come up with a special model of the Qur ’anic 
memorisation.We examine the role of human brcdn in sustcdning the memorisation for long 
time which can easily be retrieved whenever the neecl arises. 

Keyword: Human brain, human memory, Qur’anic memorisation, huffaz 


INT RODUCTION 

Among the group of primates, human beings are endowed to be able to discem between good and 
bad, moral and immoral, and to be able to respond and react to changes in circumstances within 
and around them. This whole of action can be in reaction and response to animate and inanimate. 
This particular and special endowment according to the psychologists is knowledge (Coker- 
Apphiah et al. 2013). Thus, psychologists have strived to establish which human organ is 
responsible for these actions and responses. Finally, conclusion was reached that human brain is 
responsible for all these actions and responses (Johnson 1998; Cohen 2005; Zaidi 2010; Jolles et 
al. 2010; Anderson et al. 2011; Cox et al. 2012; Di et al. 2012; Liu & Duyn 2013). The human 
brain, according to neuroscientists is classified into three major regions that is, the forebrain, 
midbrain, and hindbrain. 

The forebrain consists of cerebrum/cortex, thalamus, and hypothalamus (part of the limbic 
system). The midbrain consists of tectum and tegmentum. Likewise, the hindbrain consists of the 
cerebellum. The cerebrum or cortex in the forebrain is considered as the largest part of human 
brain, which coordinates the highest function of human activity, is divided into four major “lobes”. 
These are the frontal lobe, parietal lobe, occipital lobe, and temporal lobe (Michel et al. 2001; 
Baria et al. 2011; Zuo et al 2012; Perrin et al. 2012; Libby et al. 2012; Liu & Duyn 2013). 

The frontal lobe in the cortex was understood to be responsible for activities such as 
reasoning, planning, parts of speech, movement, emotions, as well as problem solving. Similarly, 
the parietal lobe is responsible for movement, orientation, recognition, and perception of stimuli. 
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Likewise, the occipital lobe is associated with visual processing. The temporal lobe however, is 
associated with memory, speech, and perception and recognition of auditory stimuli (Critchley 
2005; Afford 2008; Tomasi & Volkow 2010; Damoiseaux et al. 2012; Hirose et al. 2012). The 
modes of retaining and executing those functions of the lobes are categorised into Short Term 
Memory (STM) otherwise known as Working Memory and Long Term Memory (LTM) (Cohen 
2005; According to Centre National De La Recherche Scientifique (CNRS) (2005) understanding, 
the mechanism that governs how the brain works is novel research challenge that entails 
multidisciplinary approach. 

For the sake conscience, it suffice to state at this junction, that records have shown that 
neuroscientists have explored, and yet exploring various parts of the brain and their functions from 
psychological, cardiology, and biological perspectives (Linton 2005; Buckner 2010; Zielinski 
2010; Anderson et al. 2011; van den Heuvela 2012; Liu & Duyn 2013). In addition, numerous 
models of measuring those functions of human brain have been developed and tested clinically 
such as Cohen (2005), Critchley (2005), Baria et al. (2011); Anderson et al. (2011); Cox et al. 
(2012); Di et al. (2012); Damoiseaux et al. (2012); van den Heuvela (2012); Hirose et al. (2012); 
and Liu & Duyn (2013). 

While the researchers appreciate the conventional scientific and scientists efforts and contributions 
in this noble field, the researchers argue that their efforts are not comprehensive and holistic in 
reality. For the fact that there are traces of this discourse in the Islamic civilization and it has been 
little, fewer or not explored. There were no traces of this in the conventional publications. Despite 
there are several verses from the Qur’an pointing to brain as a vital organ in human’s body. The 
Qur’an refers to the brain as “aql” and often invokes challenges on human intellects. It challenges 
human on scientific issues such as sighting, hearing, reasoning, movement of both animate and 
inanimate etc. In fact, there are injunctions on the usage of these functions. However, there are no 
or limited theoretical and empirical studies on human brain’s functionality from an Islamic 
perspectives. To the best knowledge of the researchers the only theoretical and empirical studies 
published on thinking from Islamic perspectives were that of Badi (2010) on Islamic thinking 
taxonomy and Badi and Olorogun (2012) on Islamic religious schema respectively. These studies 
are of little relevant to this research. 

For the sake of brevity, the focus of our study is on the memorisation and recitation of 
Qur’an and the role of humans’ brain in sustaining the memorisation for long time which can 
easily be retrieved whenever the need arise. Therefore, this study aims to develop theoretical 
perspective of human brain’s functions and subsequently develop a model capable of empirical 
measuring the relevance of such a theory. The study is arranged as follows: the next section 
methods, defines Psycho-Islamic principles, discuss about previous existing models, variables and 
theoretical underpin their assumptions, followed by 

RESEARCH METHODS 

In order to develop the theory and model intended in this study, inductive and deductive methods 
were employed on previous excellent academic research on neurosciences and the Qur’an we 
have. The induction and deduction were followed by dedicated analysis method in order to arrive 
on a new concept intended in this study. We have chosen the Qur’an and Hufaaz (memorisers of 
Qur’an) as the subject and object of our measurements based on the uniqueness and qualities of 
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the Qur’an. The Qur’an in human history is the only book that was preserved in textual, recitation, 
and contents over 1400 years ago without alteration. Furthennore, the Qur’an is the only book that 
is most committed into memory by many people generations one after the other until today. 
Similarly, the Qur’anic memorisation transgresses ethnicity, gender, age and any other human 
social and scientific classifications compare to other books that are usage categorised for young 
and adult or male and female etc. Finally, memorisation of the Qur’an is a conferred blessing to 
those chooses by Allah. Nonetheless, we limited and characterised our psychic model 
development to variables on memorisation and recall of Qur’an. We ignore interpretation or 
exegeses of the Qur’an. We did not critique prior work in the field instead proposed and 
emphasises the relevance of psycho-Islamic variables based on its wider coverage. Thus, our 
ultimate goal is to extend and expand the search and demonstrate the relevancy of Islamic 
viewpoint on this subject. Islamic viewpoint would serve as complementary and perhaps 
benchmark to credit the conventional scholars’ efforts. 

UNDERSTANDING PSYCHO-ISLAMIC SCIENCE AS A PRINCIPLES 

Islam is a religion wherein all aspects of human life are taking into consideration. Scientific issue 
such as medicine, psychology, astronomy etc. specifically, to this study is the psychological aspect 
of the Islamic civilisation is adequately taking into consideration. Verses in the Qur’an such as 

Do not the unbelievers see that the heavens and the earth were joined together (as one 
unit of creation), before we clove them asunder? We made from water every Living 
thing. Will they not then believe? (Anbiyaa’: 30). 

The above verse contains three scientific fields of psychology, astronomy, biological 
sciences. The psychological aspect challenges man intellect to think about the circumstances 
that may occur when the heavens and the earth were joined together. Modem scientific 
findings affirmed that there would not be life because there was no rain or water hence the 
conclusion that all lives are on water. The intrigue part of this verse is it does not directly say 
no life without water, but it leaves the decision to human beings to find out through vision 
and reasoning. Vision and reasoning are however, two of the functions of the brain. This and 
many more where human intellect is challenged directly and indirectly. Therefore, retaining 
and retrieval of infonnation in human memory is not a new phenomenon in the Qur’an. In 
fact, the retaining and retrieval of information in the long or short term is mentioned in the 
Qur’an: 


They see the (Day) indeed as a far-off (event) ***But We see it (quite) near (al- 
Ma’arij: 6-7) 

The literal interpretation of the verse above indicates the day of resurrection is closer than 
human beings could have thought. Intuitively, however, one can infer the description is two modes 
of memories that human beings could possess. To view an event as far indicates that it is sure that 
the day of resurrection is known nonetheless, the actual time it will happen is perceived as an 
event that does not need quick or instance attention. In other words, it is natural for human being 
to store information in long term that is not needed frequent. In addition, information in longer 
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term does not require urgent attention and often being forgotten; human beings’ retrieval of Long 
Term memories (LTM) frequently triggered by rear events and circumstances. This interpretation 
is in agreement with the neuroscientists’ (indings on functions of LTM in human beings (Cox et al. 
2012; Di et al. 2012; Damoiseaux et al. 2012; van den Heuvela 2012; Hirose et al. 2012; Liu & 
Duyn 2013). 

On the contrary, events and circumstances in the Qur’an were relevant to human’s day-to- 
day activities. This is the reason the second verse indicates that We (Allah) see those events and 
circumstances is better keep in Short Term Memory (STM) so that the day of resurrection serves 
as a caveat. As a result, its discussions in the Qur’an in every chapter, and verses serve as reminder 
for human beings to keep that information as a working memory. In other words, the injunctions, 
stories, and regulations in the Qur’an are daily life events and applications. Thus, this is an 
indication of existence Short Term Memory (STM) technically known as Working Memory in 
human beings. This conclusion is affirmed by previous lindings of neuroscientists’ works (Cohen 
2005; Afford 2008; Ford 2009; Zaidi 2010; Jolles et al. 2010; Anderson et al. 2010; Zielinski 
2010; Anderson et al. 2011; Cox et al. 2012; van den Heuvela 2012; Hirose et al. 2012; Liu & 
Duyn 2013). 

Based on the above explanations, Psycho-Islamic science could be defined as the idea that 
human psychic regarding personalities, histories etc. is an endowment vested in human by Allah to 
store information in long and short terms which usage and applications attracts accountability. 
Evidence of this natural phenomenon of psychic has been found most prevalently by the 
memorisation of the Holy Qur’an (Hufaaz). Though psycho-Islamic science may seem too far 
realistic some, several scientists and psychologists such as Julianto and Etsem (2011) have looked 
further into the probability of harmonious correlation between human psychic and Qur’anic 
memorisation. They found profound significant relationship between psychic and Qur’an 
memorisation. Julianto and Etsem however, did not expressly conceptualise and did not come up 
with theory and model, which could be tried again in order to gain more understanding. 

NEUROSCIENCES PSYCHIC MEASUREMENT MODELS 

The psychic measurement of functional connectivity, which is the temporal correlation of a 
neuropsychological index measure in different brain areas have been widely studied during the 
recent decades (Delgado 1969; Friston et al. 1993; Cohen 2005; Michel et al. 2001). These studies 
were done on both healthy (Di et al. 2012; van den Heuvel et al. 2012), and unhealthy subjects 
such as autism (Just et al. 2004, 2007; Kana et al. 2006; Kleinhans et al. 2008). Consequently, this 
has contributed in the establishment of a number of attitudinal and behavioural models (Holloway 
Jr. 1967; Delgado 1969; Deutsch & Madle, 1975; Cohen 2005; Di et al. 2012). Including theory of 
reasoned action through theory of planned behaviour (Meinzer et al. 2012; Zuo et al. 2012), 
decomposed theory of planned behaviour (Taylor & Todd, 1995), technology acceptance model 
(Davies, 1989), innovation’s diffusion theory (Rogers, 1983) etc. 

The above models were extensively applied in the previous studies. Specifically, the 
adaptation of functional Magnetic Resonance Imaging (fMRI) (Zielinski 2010; Baria et al. 2011; 
Cox et al. 2012; Di et al. 2012; Damoiseaux et al. 2012; Hirose et al. 2012; Perrin et al. 2012). 
Nevertheless, there are opposing views in the application of fMRI. Researchers have generally 
adopted and confirm fRMI model as vital (Kanwisher 2010; Meinzer et al. 2012; Di et al. 2012; 
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Libby et al. 2012) of which innovations’ resting-state is considered as the most widely tested and 
implemented (Anderson et al. 2010; Di et al. 2012; Zuo et al. 2012; Liu & Duyn 2013). Others 
such as Liu and Duyn (2013), Buckner (2010) argued that fMRI would only be successful if it 
were to be combined with electrophysiological data. Likewise, Liu and Duyn (2013) further 
contested that the results of fMRI in most of the conventional correlation analysis might have 
occurred in a few seconds while other spatial action controls the outcome of the experiment. 
Hence, the current study considers every argument in the development of the psycho-Islamic 
model. According to Cohen (2005), the human brain is best understood as a confederation of 
mechanisms that usually act together, but at times may come into competition with one another, 
favouring different evaluations of similar circumstances. Modem brain imaging methods allow us 
to measure this competition and relate it to behavioural outcomes (Cohen 2005). 

The model originally has no specific and fixed variables of main dimensions. A number of 
researchers have looked into ethnicity (Delgado 1969; Gil-White 2001) gender and age as core 
variables inlluence human memory (Delgado 1969; Zaidi 2010; Zielinski 2010; Zuo et al. 2012; 
Demoiseaux 2012) language, emotion, attention, ecology, sound, punctuality etc. were used to 
measure semantic words generation (Delgado 1969; Meinzer, 2012). To establish general 
acceptable model has create an endless debate. Nevertheless, the need to have a specific dimension 
is further explored by researchers according to their views and understandings. Whereby some of 
the above dimensions were replaced by others that are more relevant (Jolles et al. 2010; Buckner 
2010; Baria et al. 2011; Anderson et al. 2011; Cox et al. 2012). In the context of psycho-Islamic 
principle, we come up with a special model in line with the Qur’anic memorisation because the 
whole Qur’an can be memorised regardless of age, gender, ethnicity, and from a generation to 
another. We added special variables that are related to psycho-Islamic science. 

THE QUR’AN AS A MEASURE OF PSYCHIC 

The most miraculous aspect of the Qur’an is the inability of humankind to produce Its type 
(Badran 1984) by rhythm, arrangement, coherence, or meaning and error free in both textual and 
contextual. Thus, it is regarded as most prestigious heritage the Muslims inherited from the 
Prophet {s.a.w} (Abu al-Wafaa 1999). In fact, the scholars have proven that a jiff of doubt about 
Qur’an and Its contents is an act of Kufr (disbelief) (Badran 1984; Al-Husary 1995). In addition, 
the scholars further states that the similitude of Superiority/Greatness of Qur’anic words over all 
other words is equal to the Superiority/Greatness of Allah over all creatures (Badran 1984; Al- 
Zuhayli 1986; Al-Husary 1995). Hence, the respects and protection due to Qur’an includes proper 
and careful handling of Its physical shape, the contents, reading/recitation, memorisation, 
pondering on Its meanings, messages etc. 

During the lifetime of the Prophet {s.a.w}, the memorisers of the Qur’an such as the four rightful 
guided caliphs, Talahah, Sa’ad, Ibn Mas’ud, Huzayfah, Ibn Umar, Ibn Abbas, Aisha, Hafzah, 
Umm Salmah etc. and other companions were always at competition on the memorisation and 
recitation of the Qur’an. They were reported to be proud with whatever they possessed in the 
Qur’an (Abu al-Wafaa 1999). The Muslim leaders and followers retained this practice after the 
demise of the Prophet {s.a.w} until today. The act of memorisation is under the rule of “sufficicnt 
obligation” (fard kifayah) in Islamic law for both male and female. While every Muslim is 
mandated to learn how to recite the Qur’an, the memorisation of a group or some of the Muslims 
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is sufficient and adequate discharge of the Muslim community’s responsibility towards the Qur’an 
(Abu al-Wafaa 1999; Ghallum 2008). 

This section begins with definition of key terms as stated in Al-Husary (1995) and Abu al-Wafaa 
(1999): 

1- The scholars of Qur’an that specialised in the recitation and memorisation of the Qur’an are 
known as “Qurra”’. These scholars mostly do not add any other profession to teaching and 
recitation of the Qur’an. 

2- The act/procedure or process of memorisation of the Qur’an is “Tahfiz” 

3- The noun of preservation of the Qur’an in the memory is “Hifz” 

Abu al-Wafaa (1999) added that, to successfully memorise the Qur’an requires lots of sacrifices. It 
is not easy and not simple. However, it is possible with patient and perseverance. In other instance, 
it can be ease for one to memorise the Qur’an by Allah’s wish. The scholars of Qur’an are 
unanimous that memorisation has various methods (Al-Husary 1995; Abu al-Wafaa 1999). 
Therefore, it depends on circumstance of individuals and at the discretion of the scholar who 
supervise the memorisation. However, from existing literature, these are vital and relevant 
conditions that must be fulfilled before memorisation could be successfully accomplished. 

The Qur’an was revealed to the Prophet {s.aw} in Arabic Language (Ghallum 2008). Thus, the 
scholars classified the memorisers into two: 

1- Arabs whose mothers’ tongue are the language of the Qur’an and understand at least parts of the 
meaning of the Qur’an. 

2- The non-Arabs whose mothers’ tongues are not Arabic Language and might not understand the 
meaning of the contents of the Qur’an. 

Another outstanding aspect of the Qur’an is that both Arabs and non-Arabs memorise the Qur’an 
easily because memorisation of the Qur’an is an act of worship. Moreover, there is no age limit 
and gender is not criteria of becoming a memoriser of the Qur’an (Al-Husary 1995; Abu al-Wafaa 
1999). To memorise the Qur’an the scholars requires the person to know very well: 

1- The proper pronunciations of the Arabic alphabets 

2) Know the rules of proper recitation of the Qur’an “Tajweed” because this is the method of the 
Prophet {s.a.w}. Tajweed also aid memorisation; 

3) The role of language; 

4) Mode of recitation i.e. loud or silent; 

5) Intention of the memoriser; 

6) Brushing/cleaning of the teeth; 

7) Clean environment; 

8) Far away from playing ground or other social activities; 

9) Required to face the Qiblah; 

10) Sitting with respect for the recitation and memorisation of the Qur’an; 

11) During and after daily memorisation the memoriser should remain closer to places where 
remembrance of Allah takes place. 


913 



Proeedures of Memorisation 

1- Divide the memorisation period into daily, weekly, otherwise uses moming, evening etc. 

2- Ascertain the number of verses to be memorised at the chosen period such as daily verses at 
least five verses or according to ones’ capacity and circumstances. Nevertheless, the most 
important condition is to maintain and consistent on certain number e.g. 5, 6, 7 or 10 verses daily. 

3- Acknolwedge the longer verses and the shorter verses and deal with each accordingly. 

4- It is preferable to read louder a bit that the next three people to you could hear your recitation. 
However, without prejudice to the memoriser’s wellbeing i.e. do not exhaust yourself. 

5- Look into the Qur’an for those that are not blind because there are connections between the 
senses of eyes and brain. 

6- Repeat the verses memorised many times and connect them to those memorised earlier. 

7- Refer back to the Qur’an to ascertain what has been memorised. 

8- Chose one mode of recitation and voice with melodious rhythm because this would allow the 
memoriser to realised mistakes whenever they arises. 

9- Recitation is preferable to be under supervision of a scholar whose specialisation is Qur’anic 
recitation and memorisation. However, if one is able to handle it alone it is enough. 

10- Write Qur’an preferably the complete Qur’an with one form of handwriting 
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FIG: 1: THE PSYCHO-ISLAMIC PRINCIPLES MODEL 



MODEL DESCRIPTION AND CONCLUSION 

The model above is the posit framework of setting parameters for long and short-term memory. 
The operation assumes that both memorisation and recall entails the holy Qur’an which basically 
founded on the first six items from the right hand side of the model i.e. Text, content, rhythm, 
coherent, meaning and error free. The Qur’an to be memorise or recall must contain original text 
as Allah has revealed to the Prophet {s.a.w}, the contents of the text is divine and must be not be 
intentionally or unintentionally altered. It can be recited or toned according to any of the ten 
accepted rhythm e.g. hafs, warsh etc. there would not be flow in the recitation without coherence 
between a set of verses. For example, reciting a verse in surah al-Baqarah and moving directly to 
surah al-Nisa’ will never make memorisation and recall possible, the meanings also must be 
retained as revealed by Allah, and thus, alteration to the meanings will derail memorisation and 
recall. Similarly, for a memorisation and recall to be perfected to an acceptable degree, there must 
be error free recitation in both alphabetic, words, and sentences that would reflect during 
recitation. 

However, the applications of these fundamental features of the Qur’an are different from a 
person to another (personality), also depends on individual’s level of curiosity (attention), it also 
base on individual’s understanding the use of voice, language i.e. Arabic, and the rules of 
recitation that is proper tonality (Sound). The environment that memorisation and recall will take 
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place must be conducive and mostly natural atmosphere (ecology). Finally, there must be 
persistent and perseverance (punctuality) on the part of the memoriser and recalled before Qur’an 
can be successfully committed to the memory. This model, nevertheless, can be applicable to all 
knowledge that entails long and short-tenn memory. The Qur’an memoriser stands as the depend 
variable to be measured based on the fact that it is amazing to commit such a volume into 
individual’s memory regardless of the age, gender, social background, education etc. 

It is pertinent to point out here that memorisation is founded on all the variables listed in the 
model. To recall which is technically known in Arabic as “Muraaja”, however, one needs not to 
leam the four variables or “First Group (Gl)” which includes dedication, Qiblah, sitting, and 
intention (attention). Nevertheless, if it would be relevant it could be at a minimal level because 
one can do without focus during recall lesser than attention needed at memorisation stage. 
Similarly, facing Qiblah is not required and intention of the reciter is inculcated and became 
natural or out rightly is between the memoriser and Allah. Others have direct impact on 
memorisation and recall at different degree and according to individual’s capacity and efforts 
asserted. 
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ABSTRACT 

The purpose of the study was to identify the differences that occur in the brain (the region of 
interest, ROI) while reciting and listening to Dhikr & Al-Quran, such as "Astaghjirullah”, 
Subhan Allah, Alhamdulillah, Lailaha- illa Allah - huakbar". 10 students were involved 
voluntarily for the resesarch. Brain waves were recorded from the subject based on 10-20 
using 19 qEEG Mitsar current channel subjects ofreciting and listening. Based on statistical 
analysis containecl in the details, test results paired t test to both hypotheses found there was 
no significant difference between cognitive activity such as reciting and hearing. The results 
of the ancdysis revealecl that the domincmt wave was Delta, followed by Theta waves. (113 
worcls) 

Keywords: Qeeg, brainwave and Dhikr & Al-Quran 

INT RODUCTION 

The purpose of this study was to analyze the brain response at the region of interest (ROI) 
while reciting and listening to the Al-Quran (Al-Mulk verse) and Dhikr, “Astaghirrullah 
halazim” “Subhanallah, Allahmulillah, Lailaha - illallah, Allah - huakbar. Brainwave is 
identified as the cumulative electrical change that occurs in the brain as a result of 
information or stimulus processing. There are basically 5 types of brainwaves - delta, theta, 
alpha, beta and gamma and each of it symbolizes different information processing in brain. 
To measure brainwave, specific tool is needed, which is by using quantitative 
electroencephalogram (qEEG), where it will produce reciting in terms of frequency and 
amplitude using a method known as Fast Fourier Transform (FFT). 

BACKGROUND OF STUDY 

Dhikr & Al-Quran plays a very important role in the life of the muslim as a source of peace 
of mind . However, less attention were given by the scholars, researchers and the general 
public into this area. Eack of awareness and knowledge concerning the role of Dhikr & Al- 
Quran makes us forget the importance of inculcating the added value of reciting Dhikr & Al- 
Quran in our daily lives. It is the simplest way to get us closer to Allah and to seek the 
calmness and love from the Almighty. A handful of researchers and scientists in recent years 
are actively looking for the relationship between science and holistic (religion). 

Several studies have been conducted and the resulting findings have begun to receive the 
attention of the general public. For example, John Rael Cahn and Polish (2006) conducted a 
study titled Meditation States and Traits: EEG, ERP, and Neuroimaging Studies. In the study 
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under discussion, the study found that use of EEG waves such as Alpha and Theta waves are 
most active after meditation. Among other studies, were studies conducted by Noor Ashikin, 
Zulkumaini, Ros Shilawani S. Abdul Kadir et. al (2012), entitled The Comparison between 
Listening to Dhikr & Al-Quran and Listening to Classical Music on the Brainwave Signal for 
the Alpha Band. Although the study were conducted from a different scope, this study can 
still be a source of reference for future research. Dhikr & Al-Quran & Al-Quran is one of the 
therapy in meditation activities. Review from past studies put a marker in the direction of 
holistic science to be a catalyst for efforts to conduct similar studies, but however more 
focused on the practice of Dhikr & Al-Quran & Al-Quran and its impact on human 
neurological change together with some additional concern in the research objectives. 
According to Fazrena (2010), Alpha band is the dominant brainwave during recitation of 
Dhikr & Al-Quran where the band have high change in amplitude at point of electrode P3, Pz 
and P4 which represent parietal cortex of human brain. This shows that reciting al-Dhikr & 
Al-Quran & Al-Quran produces resting and calming effect to the readers and reduces stress 
level. But according to research done by Abdurrochman et al. on effect of Dhikr & Al-Quran 
recital (2007), it is found that subjects produce Delta wave as the dominant brainwave which 
can be used as therapy in sleeping disorder. In addition, the research revealed that reciting 
Dhikr & Al-Quran also increase the percentage ration of beta and gamma waves. 

SIGNIFICANCE OF STUDY 

This research is vital because there had been no specific research to see the difference 
between the brain wave while reciting Dhikr & Al-Quran verbally and listening to Dhikr & 
Al-Quran. The aim of this study is to investigate the benefit of reciting Dhikr & Al-Quran 
verbally and listening to them. In addition, until June 2010, there are more than 10,000 
people are having leaming disabilities in Malaysia. Therefore, the result of this study will be 
useful to maximize Malaysian students learning performance by optimizing the benefit of 
brainwave towards learning process. In addition, this is the simplest method for remembering 
the Almighty and repent. In addition, this study will enable researcher to design protocol of 
Neurofeedback training to train specific brain region for students to learn better as this 
research will be able to pinpoint region of the brain that are important for peak performance 
and activation of creativity for peak performance. Training for Alpha will be able to increase 
calmness and activate the expression domain (verbal, music and arts) on the left hemisphere 
for creativity. 


METHODOLOGY 

This is a quantitative study using qEEG to observe and record the brainwaves of 10 
undergraduate students from cognitive sciences program. These students were given three 
cognitive tasks such as reciting and listening to Dhikr & Al-Quran while their brain signals 
were recorded to generate spectral analysis using Fast Fourier transform to produce the brain 
waves into different bands and sub-bands. 


921 



Participants 

10 undergraduate students aged 19-25 years old (7 female and 3 male) volunteered for the 
study. 

Technique of data collection 

The data collected were analyzed using Quantitative Encephalogram (qEEG). Consent forms 
were distributed to participant to inform them about the details and schedule of this research. 
Participant was placed in a dimly lighted room, with room temperature ranging from 21 to 23 
degree Celsius, where participant sat down on a chair. In order to collect data, cognitive task 
were given to participant, which involve relaxation stage, reciting al-Dhikr & Al-Quran 
without looking at the meaning and reciting al-Dhikr & Al-Quran without looking at the 
meaning, with 3 minutes time allotted respectively. Below was the flow of the cognitive 
task:- 

Relaxation 

After the EEG cap (figure 3.2) and the electrode (figure 3.1) were placed on participants 
head, a conductive gel was inserted in the tube for electrode. This is to minimize impedance 
between electrodes and scalp. Then, they were asked to focus at a point on the computer for 3 
minutes. Then, participants are asked to close their eyes for 3 minutes to record participant’s 
brainwave while they are in relaxation mode and also to familiarize participants with EEG 
tools. 

Open eyes 

Participants were asked to focus on the dot on the screen for 3 minutes while their brain 
waves were recorded. 

Closed eyes 

Participants closed their eyes for 3 minutes in a resting state conditions. 

Verbally recites Dhikr & Al-Quran consistently for 3 minutes 

Participants were asked to verbally recite Dhikr & Al-Quran for 3 minutes. At this point of 
time, EEG will record changes of participant’s brainwaves as participants were involved in 
multiple cognitive activities and the brain was in working state. Any changes to frequency of 
brainwave at specific point of electrodes were recorded. 

Listening to Dhikr & Al-Quran 

Participants were asked to listen to Dhikr & Al-Quran consistently for 3 minutes. Any 
changes to brainwave recording were recorded in order to compare to recitation of Dhikr & 
Al-Quran verbally and g because at this point, the brain was processing additional type of 
cognitive activity which is comprehension. 
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RESEARCH OBJECTIYE 


This research was carried out to study the dominant brainwave and region of the brain during 
recitation of Dhikr & Al-Quran and listening to the Dhikr & Al-Quran. 

Specific Objectives 

To analyze dominant brainwave during the activity of reciting Dhikr & Al-Quran verbally and 
listening to Dhikr & Al-Quran. 

To analyze point of interest (placement of electrodes) during both activities. 


FINDINGS AND DISCUSSION 
Demographic Information 

The majority of respondents involved voluntarily in this research consists of 7 female out of 
10 participants. This number is equivalent to 70% of the total respondents. While the balance 
of 30% of the total participants are male. -Average age of participants are around 22-24 
years. The remaining 20% of students aged 19-21 years and 25 years or older. 


Average frequencies of delta wave while reciting the Dhikr & Al-Quran is higher with the 
mean average of 28.48 compared to the cognitive activity of listening to Dhikr & Al-Quran, 
where the mean average is 16.32.during listening to the Dhikr & Al-Quran. 


Recite Dhikr 
& Al-Quran 

Delta 

Theta 

Alpha 

Beta 

Gamma 

Mean 

28.48 

0.67 

0.38 

0.19 

0.17 

SD 

28.78 

0.36 

0.44 

0.14 

0.14 

Listening 

Dhikr & Al- 
Quran 






Mean 

15.96 

0.59 

0.38 

0.16 

0.15 

SD 

16.32 

0.74 

0.24 

0.19 

0.26 


Table 1 Average Mean and Standard Deviation while Listen to Dhikr & Al-Quran and 
verbally recite 

Table 1 shows that the dominant wave produced during recitation and listening to Dhikr & 
Al-Quran was delta followed by Alpha with an average frequencies of 0.79 while reciting 
verbally and 0.79 of theta while listening. This is associated with the human cognitive and 
neurological functioning where indepth focus during a deep spiritual meditation may lead to a 
condition where it leads to stimulation of higher delta waves. 
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On the other hand, alpha waves (9-13 Hz) are often encountered when an individual is in a 
state of conscious, awake, during the learning process as well as physical and emotional 
situation of a person in a state of calm . Most investigation and previous studies found the 
stimulation of alpha waves while prayer and meditation when it implicates on tranquility 
within an individual during the state of meditation. Meanwhile, the active and dominant wave 
in the theta state of deep meditation. (4.0 - 7.5.0 Hz). Theta wave is often detected in a child 
aged 2-6 years. The stimulation of theta waves are attributed to the activity beyond 
consciousness and when the mind are in a state of calm, creative and mesmerized. 

Dominant brainwave 
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Figure 1 

Task 1: Listening to Dhikr & Al-Quran Task 2: Recite Dhikr & Al-Quran 

According to the graph above, we can see that in both tasks, Delta was the dominant 
brainwave as it possesses the highest value. In task 1, the mean of single electrode in Delta 
band is 15.96 mv and in task 2 it increases to 28.48 mv, where the increase is 78.45%. The p- 
value is equal to 0.01; therefore there is significant difference of Delta wave between 
Listening.and reciting Dhikr & Al-Quran. 


Second dominant brainwave 


Milivolt Mean of Average of Single Electrode 


0.60 

0.40 

0.20 

0.00 
















Theta 

Alpha 

Beta 

Gamma 

□ Task 1 

0.59 

0.38 

0.16 

0.15 

□ Task 2 

0.67 

0.48 

0.19 

0.17 


Figure 2 


Since the difference of value between Delta wave and other wave were high, we have to take 
a look at the second dominant wave, which is Theta wave. In task 1, mean of single electrode 
is 0.59 mv and in task 2, it increases 13.56% to 0.67 mv. But the p-value is equal to 0.09, 
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which shows that there is no significant difference of Theta wave between Listening.and 
reciting Dhikr & Al-Quran. 

On top of that, we can see that the value of mean increase in each band for second task. 
Alpha wave increases 26.32% with p-value of 0.01 which shows that there is significant 
difference of Alpha wave between the two tasks. 

Beta wave increases 18.75% with p-value of 0.1 which shows that there is no significant 
difference of Beta wave between listening and reciting Dhikr & Al-Quran verbally. 

Gamma wave increases 13.33% with p-value 0.04 that shows significant difference of 
Gamma waves between reciting Dhikr & Al-Quran and listening. 


Relative Power at Brain Cortex 

Relative power was calculated to find out percentage of increase in average of single 
electrode during reciting al-Dhikr & Al-Quran verbally. The relative power was calculated 
using the following formula:- 


Relative Power 


Average of Single Electrode in Task 2 — Average of Single electrode in Task 1 
Average of Single electrode in Task 1 


X 100% 


Figure 3 

Relative Power at Frontal Cortex 


Percentage of Average of Single Electrode at Frontal 
Cortex 



■ Delta 

■ Theta 

■ Alpha 

■ Beta 

■ Gamma 


Figure 4 

Highest increase in percentage is Delta wave at point F4 with 187.61%. Theta wave shows 
positive increase in all point of electrodes in frontal cortex; F3 with 34.60%, Fz with 32.18%, 
F4 with 109.46% and F8 with 53.91%. 

Relative Power at Prefrontal Cortex 
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Relative Power at Prefrontal Cortex 
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Figure 5 

Highest increase in percentage is Delta wave at F7 with 178.53%. Delta and Alpha wave 
shows positive increase at all point of electrodes at prefrontal cortex. Point F7 shows positive 
increase in all 5 brainwaves. 


Relative Power at Temporal Cortex 



Highest increase in percentage is Beta wave at T3 with 292.45%. Beta wave shows positive 
increase at all point of electrodes in temporal cortex. Delta, Alpha, Beta and Gamma wave 
shows positive increase at all point of electrodes at prefrontal cortex. Point T3, T4 and T5 
shows positive increase in all 5 brainwaves. 

Relative Power at Midline Area 



Figure 


7 


Highest increase in percentage is Gamma wave at CZ with 169.98%. Alpha wave at CZ 
shows high increase in percentage with 115.45%. 
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Relative Power at Parietal Lobe 


Relative Power at Parietal Lobe 
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Figure 8 

Highest increase in percentage is Gamma wave at Pz with 78.23%. Gamma waves also shows 
positive increase at all points in parietal lobe with 32.01% at P3, 78.23% at Pz and 11.35% at 
P4. 


Relative Power at Occipital Lobe 

Relative Power at Occipital Lobe 
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Figure 9 

Highest increase in percentage is Theta wave at 02 with 26.24%. Delta waves shows positive 
increase at all point at occipital cortex with 12.86% at 01 and 11.73% at 02. 

DISCUSSION 
Dominant brainwave 

During both tasks, Delta wave was the dominant wave; 15.96 mv during reciting without 
meaning and 28.48 mv during reciting with meaning. T-test shows that p-value is 0.01, thus 
there is significant difference of Delta wave between reciting al-Dhikr & Al-Quran and 
listening to Dhikr & Al-Quran therefore we reject null hypothesis. This result is similar to 
previous research done by Abdurrochman et al. (2007) where they found Delta wave was 
dominant during recitation of al-Dhikr & Al-Quran. 

According to Knyazev (2011), delta wave is important in attention as motivational relevance 
of task and salience of target stimulus is related to increase in Delta wave activity. Delta 
wave also involved in constant screening of intemal and external stimuli in search of 
motivationally salient cues that signal potential threat or reward. This can be related to the 
verses that gives warning to whoever disbelieves their Lord will be tormented in hell. Delta 
wave is also related to subconscious perception. 
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According to Mendoza (2013), Delta wave is associated with very deep relaxation and 
spiritual awareness. Since task given to participant were reciting al-Dhikr & Al-Quran which 
was a spiritual activity, it explains why Delta was the dominant brainwave. Aside from that, 
since participants were engaging with the meaning of al-Dhikr & Al-Quran, it causes Delta 
wave to increase. This shows that they were more engage in the spiritual activity when they 
read Dhikr & Al-Quran with meaning in comparison to listening to al-Dhikr & Al-Quran. On 
top of that, reciting al-Dhikr & Al-Quran produces relaxation effect for the readers. 

Second dominant wave 

Since the difference of value between Delta wave and other wave were high, therefore, we 
have to take a look at the second dominant wave, which was Theta wave. In task 1, mean of 
single electrode is 0.59 mv and in task 2, it increases 13.56% to 0.67 mv. But the p-value is 
equal to 0.09, which shows that there is no significant difference of Theta wave between 
reciting Dhikr & Al-Quran and listenng to Dhikr & Al-Quran.. 

Theta wave is reported to be responsible for mental imagery or visualization and deeply 
intemalized state. 


REGION AND POINT OF INTEREST 

Brain mapping from the ten participants (Refer to appendix 1) 

Frontal Cortex 

Frontal cortex is responsible for high level cognitive functions or called as executive 
function. According to Fuster (2008), executive function is defined as the ability to organize a 
sequence of actions towards a goal. In humans, executive function; the principal function of 
the prefrontal cortex is defined as the ability to temporally organize purposive behavior, 
language and reasoning. 

Delta wave shows highest increase in percentage which is 187.61% at point F4. This can be 
explained by the fact that Delta wave is required to achieve attention in doing a task. In 
relation to cortical area, F4 correspond to Broadmann area 8 (located at intermediate frontal, 
superior and middle frontal gyri), where the main function of this area is control of eye 
movement. Therefore, it shows that participants were paying attention in reciting the Dhikr & 
Al-Quranic verses. Brodmann area 8 also represents point F3, Fz and F4. 

Meanwhile, F8 correspond to Brodmann area 45, pars triangularis of inferior frontal cortex. 
This area is included in Broca’s area where it involved in the processing of semantic aspect of 
language and verbal tlucncy (Dubuc, 2004). This shows that participants were accessing the 
meaning of the verses that they read. 
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Theta wave shows increase in relative power at all point in frontal cortex. This shows that 
participants were intemalizing the meaning of Al-Quranic verse. 


Prefrontal Cortex 

At prefrontal cortex, F7 shows positive increase in all bands. This shows increase of neuronal 
electrical activity at this point. This point corresponds to Brodmann area 47 which represent 
orbitofrontal cortex. According to Hooker and Knight (2006), orbitofrontal cortex is 
responsible for emotion regulation, where it refers to behavioral processes that individuals 
use to inlluence which emotions they have, experience and express them. It includes 
decreasing, maintaining or increasing both negative and positive emotions through 
rationalization, reappraisal and suppression. When people allowed themselves to feel the full 
negative impact of negative scenes causes orbitofrontal cortex to activate. 

This can be related back to verse 6 to 11 that describe punishment given to those whom 
disbelieve God. Hell is described as a place that is built from fire and those who disobey their 
Lord are to dwell in the flame of hell. This shows that subjects are engaging in visual imagery 
and are intemalizing the meaning of the verses which causes emotions activations. 

Delta wave was also highest at F7 with increase of 178.53%. This clearly shows that the 
activity of reciting Dhikr & Al-Quran with understanding causes Delta wave which is 
responsible for spiritual awareness activated at point F7 that is responsible for emotions 
regulations. 

Meanwhile, Delta wave at Fp2 shows the highest increase in percentage which is 272.10%. 
Point Fp2 corresponds to Brodmann area 10. The first function of area 10 that can be related 
to this finding is that it is activated when there is recollection of episodic memory. This 
shows that participants are trying to remember past deeds that they have done. Aside from 
that, area 10 is also responsible for metacognition; an activity of reflecting on self thought 
and evaluation or monitoring intemally generated information (Burgess et al., 2003). This 
shows those participants are engaging with self-reflection on what deeds they have done in 
the. 

On top of that, Alpha wave shows positive increase in all point at prefrontal cortex. Alpha 
wave is responsible for alert and conscious state but at the same time in a state of relaxation 
and calmness (Miller, 2011). 

Temporal Cortex 

Beta wave was the highest wave in T3 with 292.45%. T3 correspond to Brodmann area 42 
which is posterior transverse temporal area. This area functions as an auditory cortex. Beta 
waves generated by the activity of active thinking and when one is engaging with mental 
activity. Since now participant need to read and intemalize the meaning of verses they read, 
that explain why Beta waves increased in all point of electrodes in temporal cortex. In 
relation to the function of temporal cortex which is an auditory cortex, participants were 
engaging in detection and recognition of speech. 
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Point T3, T4 and T5 shows positive increase in all 5 brainwaves. Point T4 corresponds to 
Brodmann area 21, which is located at middle temporal lobe. The middle temporal cortex has 
limbic system, which consist of hippocampus, amygdala and limbic cortex (Baars and Gage, 
2010). Hippocampus has function of remembering conscious experience or episodic memory. 
For amygdala, it is responsible for mood and conscious emotions. Meanwhile, for limbic 
cortex, it is involved in emotions and memory. In sum, this limbic system has the function of 
regulating emotions and memory. The fact that this area was activated during recitation of 
Dhikr & Al-Quran with meaning shows that reciting Dhikr & Al-Quran with understanding 
evoked emotions and proves that the brain is accessing episodic memory. 

Point T5 is located at fusiform gyrus (Brodmann area 37). According to Fitzpatrick and 
Weber (2008), this area is activated during language switches (second to first language or 
vice versa) and processing of lexical semantic - associated words with visual percepts. 

Midline Area 

At midline area which is situated at parietal cortex, Gamma waves show highest increase in 
percentage at Cz with 169.98%. Alpha wave at Cz also shows high increase in percentage 
with 115.45%. 

Area Cz correspond to Brodmann area 5 which is somatosensory association cortex. 
According to Marley (2011), this area is responsible for speech production and language. 
Speech is considered to be a type of somatosensory activity. 

Parietal Cortex 

The recording shows that increase in percentage was highest at Pz (78.23 %), which 
correspond to Broadmann area 7, or superior parietal lobule. This area becomes active when 
one is trying to visually determine the location, depth and trajectory of object in physical 
space (Williams, 2009). This shows that while reciting Dhikr & Al-Quran with 
understanding, readers is engaged in higher order thinking as the dominant wave is Gamma 
and they are visualizing the meaning of the verses that they read. 

According to Keizer et al. (2009), Gamma wave is responsible as the medium to bind 
different types of information that are coded in different brain areas. On top of that, 
intelligence related performance is codetermined by that binding process. Thus, this shows 
that the brain is engaging in neural synchronizations during recitation of al-Dhikr & Al- 
Quran with understanding. 

Occipital Cortex 

At occipital lobe, Theta wave shows the highest increase in percentage which is 26.24%. 
Delta waves shows positive increase at all point in occipital lobe with 12.86% at 01 and 
11.73% at 02. Electrode 01 and 02 is located at Broadmann area 18 which is prestriate 
cortex. This area is known as secondary visual association cortex where it is involve in 
ventral pathway where it involve the processing of shape, color and identity of visual objects 
(Baars&Gage,2010). This explains the fact that Arabic writings have orthographical feature. 
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In sum, during recitation of Dhikr & Al-Quran with meaning, Delta wave was the dominant wave and 
Theta was the second dominant wave. For brain region, prefrontal, frontal and temporal cortex were 
the dominant brain region. During this activity, the brain was engaging with processing of emotions, 
episodic memory, speech production, language, mental imagery, visualizations metacognition and 
neural synchronizations. Lastly, points of interests were F4, F8, F7, T3, T4 and T5. 


CONCLUSION 

The purpose of this study was to identify dominant brainwave and brain region during 
recitation of al-Dhikr & Al-Quran and listening to Dhikr & Al-Quran. The specific objective 
of this research is to analyze dominant brainwave, dominant brain region and point of interest 
during recitation of al-Dhik. The main instrument used in this research was Quantitative 
Electroencephalogram (qEEG) that was used to record recitings of brainwave during 
recitation of al-Dhikr & Al-Quran. The findings showed that: 

I. There is significant difference in dominant brainwaves between reciting al-Dhikr & Al-Quran 
and listening to Dhikr & Al-Quran. 

II. There is no significant difference in second dominant brainwave between reciting al-Dhikr & 
Al-Quran with and listening to Dhikr & Al-Quran 

III. Dominant brain region during recitation of al-Dhikr & Al-Quran with meaning are frontal, 
prefrontal and temporal cortex. 

IV. Point of interest during recitation of al-Dhikr & Al-Quran with meaning are F4, F8, F7, T3, T4 
and T5. 

The findings from this research will enable others to pinpoint suitable brainwaves needed to 
achieve effective leaming by training certain brainwaves based on its function. It will enable 
researchers to design protocol for Neurofeedback Training (NFT) in order to train specific 
brain area for people with leaming disabilities. On top of that, from this research, Muslims 
will be enlightened on the importance of understanding Dhikr & Al-Quran verses that we 
read all this time; not that it only influence to be a better Muslims but it also gives certain 
health benefits to the readers. According to Mendoza (2013), activation of Delta waves 
contributes to the production of human growth hormone (HGH) as a result from the 
stimulation of pituitary gland during activation of Delta wave. On top of that, Delta wave also 
stimulates the release of anti-aging hormones such as DHEA and melatonin (Mendoza, 2013) 
Some of the finding contradicts with previous researches. Factors affecting this outcome 
might be due to imbalance proportion of male to female participants; with 2 males and 8 
females. Aside from that, the participants were randomly selected in terms of their ability to 
read Dhikr & Al-Quran which might affect the activation of the brainwaves. On top of that, 
participants have their own respective schedule therefore collecting the data were very time 
consuming. 
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Appendix l(Brain topography from 10 Participants recorded from qEEG) 
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ABSTRACT 

Disputes, especially complex disputes are not easily resolved. Inability of the disputants (or 
even the courts in particular) to resolve them amicably will result in f'urther animosity ancl 
sometimes long-terms sujferings, emotionally and financially. Therefore, reliable dispute 
resolution mechanisms which are capable of resohing such disputes amicably, efficiently and 
within the boundaries of justice are expected by the society. However, certain dispute 
resolution mechanisms are found to be suitable to adclress certciin issues but not others. This 
article intends to discuss the Islamic response on the use of certain effective dispute 
resolution mechanisms in resolving complex and non-complex clisputes in today’s world. The 
discussion will include the referral to Quranic guidance and an overview of the state of 
affairs involved in the resolution ofdisputes in Mcdaysia. 

KEYWORDS: Islam; dispute resolution; complexities, Malaysia 


INTRODUCTION 


It is generally known that a human being is a social being. It is well known about the description of man as a 
social being. Aristotle, the infamous Greek Philosopher for example, describes the word ‘man’ as follows: "Man 
is a social animal. He who lives without society is either a beast or God" (Sunil, 2015). Thus, a man is greatly 
attached to his society and he lives and develops in the society. In this connection, facing disputes, whether 
intentionally or otherwise, are part and parcel of his interaction with one of his kind. 

A dispute is generally described as an “open disagreement between two or more (human) entities (people, 
groups of people, ethnicities, nations, states, cultures, etc.) who have different interests, goals and/or 
values”(Anon, 2015) It is also known that conflict happens when two persons are not sharing similar interest 
and goals. The result of prolong conflict can have different impact to the society. The way a conflict is managed 
can lead to “physically and emotionally damaging or it can lead to growth and productivity for all parties” 
(Anon, 2015) 
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Whilst acknowledging the fact that creating disputes and facing disputes are both inevitable 
events, there is a constant need to find the best way to resolve disputes. In this respect, most 
religions of the world generally encourage man to respect in other and advocate the need to 
preserve peace and harmony in the society. 

In today’s modern world, the usual way of dealing with disputes nowadays is by litigating it 
in a court of law, tribunal or by resolving it via the use of various types of altemative dispute 
resolution mechanisms (ADR mechanisms). However, there is no guarantee that resorting to 
any of them will necessary improves a contlicting situation. Prolong altercation often resulted 
in severed relationship. In Islam, man is created by God. Thus, he is related to his Creator 
and his other fellow beings. In this connection, the Holy Qur’an emphasises on the 
orientation of religion and humanity as evidenced from the following verse: 

“So if they believe in the like of what you believe in, then they are certainly guided; and if 
they turn away, then they are only [steeped] in defiance. Allah shall suffice you against 
them, and He is the All-hearing, the All-knowing. The baptism of Allah, and who baptizes 
better than Allah? And Him do we worship.”(Al- Baqarah : 137-138) 


EXISTING PROBLEMS IN THE RESOLUTION OF CASES 

The court system does not always promise the delivery of justice in a fast, efficient and just 
manner. This problem is apparent in many courts of third world nation. In general, disputes 
are divided into two types: complex and non-complex disputes. Non-complex disputes such 
as small civil claims are easily resolved compared to complex disputes. 

In complex and controversial mega suits, for example, there is a tendency for the plaintiff to 
quantify excessive amount of claim against the defendant. The real purpose or intention of 
doing so is unknown. This huge amount of claim is definitely unfair to the defendant in the 
sense that it tend to show that the defendant has indeed “committed a grave offence” which 
commensurate with the huge amount of claim. However, it is generally known to the legal 
profession that the award regarding general damages is matter which should be determined 
by the court and not the parties. In Malaysia, for example, such norm is clearly emphasised 
under the Rules of Court 2012 (Order 18 Rule 12(1A), Rules of Court 2012) 

According to Sabry and Vohra (2013), Muslims are guided with codes of conduct in their lives. They stressed 
their points as follows: 

“Islam provides Muslims with a code of behavior, ethics, and social values, which 
helps them in tolerating and developing adaptive coping strategies to deal with stressful 
life events”. 

In addition, the learned authors also mentioned that Islam promotes living harmoniously in 
the society by citing the following Quranic verse: 

“Seek the life to corne by means of what God granted you, but do not neglect 
your rightful share in this world. Do good to others as God has done good to you. 
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Do not seek to spread corruption in the land, for God does not love those who do 
this” (Al-Qasas: 77). 

In this connection, not much is known about how Islam can shape the way certain dispute 
resolution mechanisms are used in the resolution of disputes in this modem world. Thus, it is 
important to find out what are the Quranic guidance on resolving disputes and what can be 
gained from the Quranic guidance in improving the way disputes are resolved. 


TRANSFORMING THE WAY IN RESOLYING DISPUTES 

Nowadays, most complex and non-complex cases are usually resolved by a myriad of dispute 
resolution mechanisms. The main dispute resolution mechanisms are notably litigation, 
arbitration, mediation and early neutral evaluation. These dispute resolution mechanisms 
have their own unique characteristics. In this connection, the Holy Qur’an has prescribed 
certain values that must be adhered to in resolving disputes, irrespective of the kind of dispute 
mechanism chosen to resolve disputes. 

Inability to resolve complex disputes can have negative effects such as escalating costs. 
Parties in dispute can find themselves being caught up in such situation for several years. 

Guidance can be obtained especially from the Holy Qur’an and the Sunnah of the Prophet 
(pbuh) on matters pertaining to conflict or dispute. Apart from the aforementioned texts, the 
practices of the Companions are relied upon as indirect and direct guidance pertaining to 
matters on contlict and dispute. However, this article intends to limit its scope by exploring 
the Quranic response in improving the ways in the resolution of disputes in the society. This 
article intends to increase awareness among academicians and policy makers on adopting 
more effective ways to effective resolution of disputes. 

THE QUR’ANIC GUIDANCE ON RESOLUTION OF DISPUTES 

The Holy Qur’an is undisputedly ranked as the primary source of the Syariah. There are 
abundant injunctions in the Holy Qur’an that validate the use of dispute resolutions. Islamic 
scholars draw several inferences by referring to proofs (in the form of divine injunctions) 
from the Holy Qur’an and the Sunnah. The guidance provide by the Holy Qur’an are aplenty. 
Some of the divine guidance is laid below. 

(ci) Be disciplined 

The Holy Qur’an prescribes that resolution of disputes must be referred to Allah’s guidance 
apart from the teachings of the Prophet of Islam (pbuh). 

This is rellected in Allah’s words as follows: 
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“...should you dispute over something, refer to God and to the Messenger, if you 
do believe in God.” ( Al-Nisa’ :49) 


In addition, another Quranic verse states as follows: 

“We have sent to you the book with the Truth so that you may judge among 
people by means of what Allah has shown you” (Al- Nisa’ 105) 

Notably, some other related Qur’anic verses that relate to the referral of the primary text are 
as follows: Al-Qur’an. al-Baqarah 79, Al-Hashr 7 and al-Maidah 6). 

Based on the cited the above Quranic verse, Islamic scholars have reasoned that a dispute can 
only be referred to Allah and the Prophet (pbuh) by following the indications f in the Holy 
Qur’an and Sunnah. Based on this, it is understood that the rationality of an action (or in this 
case, a judgment made on the resolution of a dispute) must be in line with Islamic teachings. 
In the resolution of disputes, it is found that there are several elements that if combined 
together rellect the manner of resolving disputes according to Islam. They are discussed 
below. 

(b) Emphasises on upholding the value of justice 

Islam insists on the upholding of the principles of justice and equity in all doings. This is 
evidenced in many verses such as refraining from attacking others first even to those who are 
in disagreement with us (Al- Baqarah: 190) and the importance of being a just witness (Al- 
Maidah : 8) 

(c) Defusing enmity 

There are various Qur’anic verses which emphasise on the importance of defusing disputes. 
The Holy Qur’an also preaches on the importance of defusing disputes and thus authorises 
the use of Alternative Dispute Resolution as a form of dispute resolution as stated hereunder: 

The Holy Qur’an states the importance of using good words in communication. This is 
evidence in the following verse: 

“And speak to people good” (Al- Baqarah: 183) 

“The believers are but brothers, so make settlement between your brothers. And 
fear Allah that you may receive mercy.”( Al- Hujurat: 9-10) 


(d) Promoting the spirit of brotherhood 

The Qur’an emphasises the importance of brotherhood in the following verses: 
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“And remember Allah’s favour to you, how you were enemies and He made 
friendship between your hearts so that you become as brothers by His grace”. ( 
Al-‘Imran: 103) 

“The believers are nothing else than brothers. Therefore make peace between 
your brethren and observe your duty to Allah that you may obtain mercy” (Al- 
Hujurat: 10) 

Societal disputes stem from all kinds of vices such as pride, greed, envy, etc. Therefore, Islam 
directs its followers to dissuade from all these immoral vices. Instead, Islam provides 
guidance on how to maintain strong relationship between the people. The Qur’an states as 
follows: 

“Nor can goodness and evil be equal. Repel (evil) with what is better. Then will 
he between whom and you was hatred, become as it were your friend and 
intimate! And no one will be granted such goodness except those who exercise 
patience and self-restraint, none but the persons of greatest good fortune”(Al- 
Fussilat: 34-35) 

These verses show that Islam encourages the understanding of cases and reduce hostility. 

(e) Refrain from anger and hatred 

Islam also encourages its followers to restrain anger and hatred towards one another. This is 
stated in the following verses: 

“And if (at any time) an incitement to discord is made to you by the Evil One, 
seek refuge in Allah. He is the one who hears and knows all things” (Al-Fussilat 
34-36) 

This verse serves as a guide to judges, lawyers, arbitrators, mediators and other neutral party 
who hosts any dispute resolution mechanism. 

(f) Be accountable for one’s action 

On the topic of accountability, the Holy Qur’an states as follows: 

“Every person is accountable for what he eams, for no bearer of a burden bears 
the burden of another.”( Al-An’aam: 164) 

On the matter of enjoining good, Allah (SWT) states as follows: 

“Whoever adopts the righteous way, his righteous conduct will be for his own 
good, and whoever goes astray, his deviation shall bring its consequences on him. 

No bearer of a burden will bear the burden of another”. (Al-Israa: 15) 
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3.2 Application of Quranic Guidance on the use of various dispute resolution 
mechanisms 

Based on the aforementioned Quranic verses, the discussion on the use of dispute resolutions 
is divided into litigation via the court system and alternative dispute resolution. 

3.2.1 Litigation via the court system 

Generally, the process of litigation involves the parties or their legal representatives (lawyers 
or attomeys) presenting the facts of their case (their respective client’s case) before a court of 
law. The decider of facts and law is a judge. Generally, litigation in the court involves pre- 
trial stage (which involves case management hearing(s)) and trial. Currently, litigation is used 
to resolve both complex and non-complex cases. 

(a) Pre-trial stage 

Islam promotes the idea of accountability of one’s action. In this connection, this idea can be 
linked to the duty of the lawyer is an officer of the court and thus he plays a role in the 
dispensation of justice. 

The pre-trial stage requires the lawyer to make thorough preparation so that he and his client 
are prepared for trial. Thus, in the interests of justice, an ethical lawyer must not only ensure 
that he is acting on his client’s behalf legally (such as based on a valid warrant to act) but also 
that he has the skills and ability to handle the case efficiently, especially if it is a complex 
one. Notwithstanding this, the lawyers representing both parties must also diffuse enmity 
when possible and advise their respective clients to look into any room for settlement. 

(b) Pre-Trial Case Management Hearing(s) 

The above cited Qur’an verses emphasise on the dispensation of justice. Justice in this sense 
includes the effort to work efficiently in order to resolve disputes. Thus, it is imperative for a 
highly ethical lawyer to be ready for pre-trial case management. Under s.34 of the Rules of 
Court 2012, the purpose of the pre-trial case management ensures a case is resolved in a just, 
expeditiously. In addition, Trendle (2004) also mentioned that case management allows 
issues to be identified early. 

Islam preaches on the importance of performing efficiently in all tasks. In this connection, the 
Malaysian Judiciary had since 2008 promoted efficiency by introducing technology-sawy 
ways to manage the litigation process. This includes the introduction of: (i) Case 
Management System (CMS); (ii) Queue Management System (QMS); and (iii) Court 
Recording Transcription (CRT). Apart from that, specialised courts were introduced to 
reduce case backlogs (Ariffin, n.d). Some of these specialised courts are namely, the 
Intellectual Properties Court (IPC) and the Muamalat (Islamic Banking) Court. These court, 
might be capable of resolving complex cases in their respective areas. 
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In addition, the above cited Quranic verses also show that Islam preaches on the importance 
of forging ties and not severing ties. Lawyers of the parties must reduce the adversarial nature 
of litigation and not tum the court into a battleground. In this connection, lawyers must take 
the opportunity to persuade his client to negotiate for resolution during the pre-trial case 
management stage. An ethical lawyer is usually aware of the merits his client’s case before 
trial. Thus, in the name of justice, he must consider any possible change in the position of the 
parties. He can do so by encouraging clients to consider settlement out of court. 

3.2.2 An overview of Alternative Dispute Resolution Mechanisms 

According to Syed Khalid Rashid (2004), there are at least five types of ADR mechanisms, 
notably, sulh (described as mediation/conciliation), tahkim (arbitration), med-arb, muhtasib 
(ombudsman) and fatawa of the Mufti. In contrast, many non-Muslim countries such as the 
United States, Australia and United Kingdom, also adopt various form of Altemative Dispute 
Resolution mechanisms (ADR mechanisms) which are currently in use to resolve disputes. 
They include mediation, arbitration and early neutral evaluation and will be briefly discussed 
herein. 

(a) Arbitration 

Arbitration is less formal, effective and less expensive than trial. The award may become 
judgment of a case if all parties mutually agree to the terms, or might serve as an early 
settlement discussion. The process essentially involves either one or a panel of three 
arbitrators presides the hearing, parties present exhibits and testimony. The neutral party is an 
expert in substantive area of the law and with no apparent interests. 

(b) Early Neutral Evaluation 

It is argued that in the Islamic ADR world, early neutral evaluation (ENE) is viewed as 
closely related to fatawa although this fact is arguable. ENE involves the engagement of an 
neutral expert in certain areas of law who would provide his advice on the subject matter of a 
case (Anon, 2007) Certain type of cases is suitable for resolution via ENE. These cases 
include those where communications among the parties are poor and where there is no 
agreement about the law governing the subject matter in dispute. The process involves an 
evaluator (third party neutral) who would host the session, hears presentation from both sides, 
provides his evaluation and help parties to assess the merit of their case. 

(c) Mediation 

Mediation is generally known as a voluntary non-binding process involving a neutral third 
party, known as a Mediator, whose function is to assist the parties to resolve their differences 
in an amicable manner. According to Brown and Marriot (1997) and Kamal Halili Hassan 
(2010), the mediator acts as a facilitator who will assist the parties to reach a mutually 
satisfactory agreement. A further goal of mediation is to explore the parties underlying 
interests, and what the parties in dispute intend to achieve. 
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3.2.2.1 Summary of the Quranic guide on the use of ADR 

Based on the discussion on the relevant Quranic verses on the use of dispute resolution, it can 
be said that the Holy Qur’an emphasises on justice, avoidance of enmity and calls for the 
doing of good are consistent with the effective use of ADR mechanisms. Thus, any form of 
ADR mechanism which is consistent with the teachings of the Holy Qur’an is permissible. 
Such guidance is generally in two forms. Firstly, in the form of determining how the use of 
any appropriate form of ADR mechanism can improve the management of a dispute; and 
secondly, what matters must be avoided in its use. 

(a) How ADR when coupled with the teachings of the Holy Qur’an shapes the 
management of a dispute 

(i) Improve the outcome of the resolution of dispute 

The ability of ADR to convince parties to resort to settlement is in line with Islamic 
teachings as evidenced by the Quranic verses which touch on brotherhood and not to 
create enmity. The intention of the parties to settle dispute amicably by avoiding trial 
will help them to resolve either wholly or partly of their dispute. This indirectly 
results in the savings of time and further costs apart from improving personal or 
business relationships. 

In arbitration, for example, it is less formal, effective and less expensive than trial. It 
can also be used in disputes involving credibility of witnesses, not complex or unusual 
legal issues, monetary and not injunctive relief is sought. The Qur’an teaches on 
forging ties. Thus, the mediation process, for example, allows the parties with the 
assistance of the mediator to foster the following outcome: 

• Respecting each other’s view which must not be viewed as sign of 
weakness 

• Differences of opinion must not only be accepted but must also be 
tolerated 

• Learn to respect oneself 

• Open doors to forging ties 

• Learn not to emphasise on material gains 

• Appreciating others 

(ii) Authorises greater flexibility and participation from all parties 

Certain ADR mechanisms such as mediation and early neutral evaluation promote 
flexibility and participation from the parties. In mediation, mutually agreeable terms 
may become judgment of a case if all parties mutually agree to the terms, or might 
serve as an early settlement discussion. Mediation, early neutral evaluation and 
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arbitration promote flexibility for the parties and encourage active participation. It 
also 


In mediation, the parties must genuinely show responsibility for decisions in the 
mediation process. The mediator is powerless and is in no position to impose a 
decision on the parties. Being known as a ‘without prejudice” negotiation session, the 
mediator’s function is to guide and regulate the process. 

The parties have the ultimate say to determine the outcome of the mediation and in 
such a situation, the parties must be ready to bear individual responsibility to ensure 
that the mediation sessions ends up with something achievable and put an end to the 
their dispute. 


(iii) Allow better understanding of the dispute 

Some areas of the law are generally complex and not easily understood by the general 
public who resort to the court for resolution of dispute. Thus, ADR mechanisms such 
as early neutral evaluation (ENE) involves the advice of the expert neutral and is 
crucial to ensure that the parties understand their case merits. Having knowledge 
about each other’s merits allow them to make better planning for their case. The 
neutral is an expert in the substantive area of the law and with no apparent interests in 
the dispute. 

(iv) Neutrality 

The above cited Qur’anic verses emphasise on the importance of the dispensation of 
justice in the resolution of disputes. Justice demands that the neutral party (for 
example, the mediator) must act neutrally and without bias towards any party of a 
dispute. The neutral is generally an expert in the substantive area of the law and with 
no apparent interests in the parties. He plays the role of a neutral third party and not 
representative nor agent of either party to the dispute. He assists in the negotiation 
process and adopts a variety of skills including communication, observation and 
problem-solving. The mediator is expected to guide the parties to reach possible 
agreeable term (Norman, 2008) 


(b) Matters which must be avoided in the use of ADR mechanisms 
(i) Compulsion in the use of ADR 


The use of ADR must be voluntary. However, if parties are compelled to use any type 
of ADR mechanisms, then it is assumed that the parties are not actually agreeing to 
the terms of the agreement on a mutual basis. 
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Apart from that, it is essential to avoid power imbalances among the parties. In the 
interests of justice, any party must not be allowed to take advantage of his dominating 
power over the other party who is assumed to be of lesser power. 

Thus, “mediated agreement” under the inAuence of compulsion would not be 
regarded as being obtained with the freedom of choice to negotiate and mediate on 
equitable and agreeable terms. 

(ii) Choosing the wrong form of ADR mechanism is risky 

Some parties might decide on the use of the wrong form of ADR mechanism or even 
the wrong neutral party to host the session. In such situation, the parties are put into a 
risky process especially if the neutral party lacks essential skills in the subject matter 
in issue. 

(iii) Neutrality of the neutral party is not easily determined 

Neutrality of the third party neutral can sometimes be a difficult issue. This is because 
it is not easy to determine the neutrality of mediator or arbitrator. Thus, it is important 
that the appointment of the neutral third party must be made carefully to ensure that a 
just person is appointed to ensure that justice is done accordingly. 

CONCLUSION 

Based on the above discussion, it can be sumined that the Holy Qur’an has prescribed 
guidelines for handling disputes. Some of these guidelines are seen to be suitably followed in 
several types of dispute resolution mechanisms. Thus, for the resolution of disputes, 
especially involving Muslims, the guidelines must be observed to ensure that justice is done 
from the viewpoint of Islam. The use of effective dispute resolution mechanisms must be 
done by taking into consideration of peaceful and non-adversarial approach. In this 
connection, the former Prime Minister of Malaysia, Tun Abdullah Badawi has reminded 
Muslims as in the following words: (Anon, 2007) 

“The Quran states that God created the universe and caused it to be inhabited by men 
and women and peoples and tribes so that they may know each other. We must pro- 
actively seek peace between cultures and religions by deliberately seeking non-violent 
adjustments, dialogue and negotiations...” 

REFERENCES 

Al-Qur’an al-Karim. 


945 



Anon. “Condict Resolution in the Modern World Part 1 - The Modem World” (30 August 
2015). http://peace- 

foundation.net.7host.com/file/Conflict%20Resolution%20in%20the%20modem%20World% 
20-%20draft%202%20.pdf 

Anon. “Delhi High Court mling on Early Neutral evaluation, 10 Febmary 2014. 
http://delhimediationcentre.gov.in/articles.htm (10). 

Brown, H.J. & Marriot, A.L. “ADR Principels and Practice”, 1997, 2 nd Edn. Sweet & 
Maxwell, Chapter 7, p. 127. 


Bell, E., “Judicial Case Management” [2009:2] Juclicial Studies Institute Journal, p 104. (30 
August 2015). 

http://www.jsijournal.ie/html/Volume_9_No._2/9%5B2%5D_Bell_Case_management.pdf 

Rules of Court 2012. (30 August 2015). 

http://www.malaysianbar.org.my/index.php?option=com_docman&task=doc_view&gid=376 

6 . 

Kamal Halili Hassan, Peranan Konsiliasi.Mcdiasi dan Timbang tara dalam Penyelesaian 
Pertikaian Perusahaan: Pendekatan Sivil dan Islam, Seminar Syariah dan Undang-Undang 
Peringkat Kebangsaan (SYUK) 2010, Prosiding paper presented at Universiti Sains Islam 
Malaysia on 2-3 November 2010. . 


Syed Khalid Rashid, “Altemative Dispute Resolution in the Context of Islamic Law”. 
INSAF, 2004, cited in Kamal Halili Hassan, Peranan Konsiliasi,Mediasi dan Timbang tara 
dalam Penyelesaian Pertikaian Perusahaan: Pendekatan Sivil dan Islam, Seminar Syariah dan 
Undang-Undang Peringkat Kebangsaan (SYUK) 2010, Prosiding paper presented at 
Universiti Sains Islam Malaysia on 2-3 November 2010. 


Sabry, W.M. &, Vohra A. “ Role of Islam in the management of Psychiatric disorders”, 
Indian J Psychiatry. 2013 Jan; 55 (Suppl 2); S205-S214. Doi : 10.4103/0019-5545.105534 
(30 August 2015). http://www.ncbi.nlm.nih.gov/pmc/articles/PMC3705684/ 

Sunil, “Why man is called as a social animal?” (30 August 2015). 
http://www.preservearticles.com/201104306137/whv-man-is-called-as-a-social-animal.html 

Trendle, N. “Judicial Case Management” Relocating Responsibilities”, Paper submitted at the 
18 th International Conference of the Intemational Society for the Reform of Criminal Law, 
Montreal, 8-12 August 2004 (30 August 2015). 

https://www.google.com.my/#q=Trendle%2C+%E2%80%9CJudicial+Case+Management%E 
2%80%9D+Rellocating+ 


946 



Zakiyy, N. Mediation: Does it Qualify as a reliable “fast-track” dispute resolution? 
Proceeding in Intemational Seminar on Comparative Law 2008 (ISCOL 2008), Universiti 
Sains Islam Malaysia, Malaysia. p. 181. 

Arifin Zakaria, “Improving Court Efficiency: Better Methods For Case Management And 
Procedural Efficiency (with emphasis on recent initiatives in the reduction of court backlogs 
and enhanced efficiency)”. (30 August 2015). 
http://www.kehakiman.gov.my/download/file/fid/1489 


947 



A COMPARISON OF THE MORAL EMOTIONS CONCEPTS ‘SHAME’ AND 
‘GUILT’ FROM THE WESTERN AND ISLAMIC PERSPECTIYES 


Rezki Perdani Sawai 1 

Faculty of Leadership and Management 
Universiti Sains Islam Malaysia 
rezki@usim.edu.my 

Sidek Mohd Noah 2 

Faculty of Educational Studies 
Universiti Putra Malaysia 
sideknoah@ yahoo.com. 

Steven Eric Krauss 3 
Institute of Social Science Studies 
Universiti Putra Malaysia 
abd lateef@hotmail.com 
Rumaya Juhari 4 
Faculty of Human Ecology 
Universiti Putra Malaysia 
rumayajuhari@ gmail.com 
Salhah Abdullah 5 

Faculty of Leadership and Management 
Universiti Sains Islam Malaysia 
salhah.abdullah@usim.edu.my 
Muhammad Yusuf Khalid 6 
Faculty of Leadership and Management 
Universiti Sains Islam Malaysia 
yusuf@usim.edu.my 
Nor Zulaili Mohd Ghazali 6 
Faculty of Quranic and Sunnah Studies 
Universiti Sains Islam Malaysia 
norzulaili@usim.edu.my 


948 



ABSTRACT 


Shame ancl guilt are two higher-order emotions which are believed to play a role in 
motivating moral behavior and developing moral character. It isfor this reason that they are 
cdso referred to as morcd emotions. Emotions help people to distinguish morcd features in 
specific conte.xts, to motivate morcd behavior, cmcl to unclercut immorcd behcmor. The 
concept of morcd emotions in the Islam cmcl Western cultural traditions cliffers. The majority 
of Western psychologists consicler shame as detrimental to psychological well-being. Guilt, 
however, is genercdly viewecl as an adaptive emotion. In Islam, the morcd character of a 
person is determined by how much shame (haya j his heart possesses while guilt (nadam) 
motivates the person to ask for forgiveness from fellow beings cmcl repentance to Allah SWT. 
The greater the shame and guilt ofa person, the more they will stay away from sin, resulting 
in a better-mcmnered indiviclucd. Thus, the aim of this paper is to compare cincl contrast the 
concepts of shame cmd guilt from the Western cmcl Islcimic perspectives. The research is 
significcmt in contributing a deeper understcmding of the role of emotions in human 
functioning. 


KEYWORDS: Shame, guilt, Western perspective, Islamic perspective 


INTRODUCTION 

Historically, many theorists such as Piaget and Kohlberg have shared the view that emotions 
are detrimental to moral reasoning and moral judgment. Only in the 21st century, 
psychologists started to pay attention to the “...power and prevalence of emotionally based 
moral intuition...” (Paxton & Greene, 2010, p.2). Stronger evidence for the necessity of 
emotions in moral development comes from research on psychopaths (Prinz, 2006). 
Psychopaths are found to be extremely lacking of negative emotions, particularly fear and 
sadness. They seldomnly experience these emotions and are not responsive to fear 
conditioning. They experience pain less intensely than normal subjects, and they are not 
disturbed by photographs that cause distress in ‘normal’ people (Blair et.al., 1997). Without 
these negative emotions, they cannot acquire empathetic distress, remorse, or guilt (Prinz, 
2006). These emotional deficits seem to be the root cause in their pattems of antisocial 
behavior. Therefore, studies on how these moral emotions help shape moral behavior is 
significant. The Western understanding of what shame is about is different from Muslims. 
Shame has been viewed as a negative word as if it were a pejorative (Yusuf, 2012) and seen 
as detrimental by the Western psychologist. Tangney and Dearing (2002) have consistently 
stated that guilt is an adaptive self-conscious emotion. In contrast, shame is regarded as being 
a dark, ugly, and maladaptive emotion. This might not be true in Islam. Malik Badri (1979) 
emphasized that Muslim researchers/psychologists should exercise caution in the blind 
adoption of Westem ideas related to the study of man due to the inherent differences in the 
two traditions’ framework. The intent of this research, therefore, is to compare and contrast 
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between shame and guilt, the two mostly researchable moral emotions from Westem and 
Islamic perspectives. 


THE MEANING OF EMOTION IN THE WESTERN CULTURAL-RELIGIOUS 
TRADITION 

Passer and Smith (2011) defines emotion as the feeling (or affect) states that involve a pattern 
of cognitive, physiological and behavioral reactions to events (p.395). While, moral emotions 
refers to the emotions that respond to moral violations or that motivate moral behavior 
(Haidt, 2003). Examples of moral emotions are shame, guilt, embarrassment, and pride. They 
provide immediate and salient feedback on our behavior. Shame, guilt, or embarrassment are 
more likely to occur when we do bad things while positive feelings of pride and self-approval 
are more likely to occur when we do the right thing. 

THE MEANING OF EMOTION IN ISLAM 

In Islam, the word emotion originated from Arabic word “al-Injial Fakhir Akil in Mujam 
Ilm al-Nafs (1985) defines emotion as the intemal state of where we show as experience and 
act as on an event that occurs such as the feeling of fear, angry etc. 

CONCEPT OF SHAME IN THE WESTERN CULTURAL TRADITION 

Shame and guilt have been differentiated according to two ways: (i) the role of public/private 
exposure of transgression (Benedict, 1946) and (ii) role of the self plays in each of these 
experiences (Lewis, 1971). From the first perspective, shame is viewed as the more “public” 
emotion arising from public exposure and disapproval of some shortcoming or transgression. 
Guilt, in contrast, is conceived as a more “private” experience arising from one’s conscience. 
Based on the empirical studies done by Tangney (2002), there was no evidence that shame is 
a more public emotion than guilt. Both guilt and shame were more typically felt when others 
were present. 


The most inlluential theory differentiating the two concepts was proposed by H.B Lewis 
(1971). Shame is “directly related to the self, which is the focus of evaluation” (H.B Lewis, 
1971, p. 30; e.g.,“I cheated on the exam”). While, guilt focus more on the thing done or 
undone (p. 30; e.g.,“I cheated on the exam”). The most widely used measurement in 
assessing the shame and guilt known as Test of Self Conscious Affect (TOSCA) is based on 
Lewis’ theory. The two emotions leads to different phenomenological experiences and 
behavioural outcomes (Tangney & Dearing, 2002). That is, shame is accompanied by a sense 
of shrinking, being worthless, powerless, and often leads to a desire to hide, while; guilt leads 
to reparative actions (Tangney & Dearing, 2002). Thus, shame is seen as a maladaptive 
emotion compared to guilt. Guilt is considered a less devastating and less painful experience 
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because the object of condemnation is a specific behavior, not the entire self (Tagney, 
Stuewig & Mashek, 2007). 

On the other hand, Schneider (1977) stated that “much of the confusion over shame ... 
results from our failure to distinguish between two kinds of shame”. Schneider (1977) 
recognized that there are two types of shame, namely disgrace shame and discretionary 
shame. Discretionary shame keeps us from acting shamefully. It is the sense of shame: tact, 
modesty, and respect for others and for the values which one shares with others. Yet, most of 
the empirical research done on the study of shame and guilt by psychologists and 
psychotherapists has been influenced by the ideas of Tangney and her colleagues which 
regard shame as totally maladaptive, while guilt is an adaptive emotion. This has lead them to 
convince others that shame should be avoided. Researchers have paid little attention to 
cultural differences in their coverage of shame and guilt. According to Foxcroft (2011), it is 
vital that tests used are culturally and linguistically appropriate for different cultural groups. 


THE MEANING OF SHAME IN ISLAM 

‘Shame’ in the Arabic language is ofeten translated as haya ’ and khajal which are often used 
interchangeably. However, there is a signilicant difference between their meanings. Haya’ 
refers to the rejection of doing or saying what is bad and immoral (Al-Ghazali, 1973). While, 
khajal closely resembles the English definition of shyness as an undesirable quality that refers 
to a sense of discomfort in social situations. 

Haya ’ is usually seen as a more positive quality and refers to desirable and appropriate 
behavior, while discouraging inappropriate behavior. Haya ’ is a part of faith (. Iman). In a 
hadith, saying of the Prophet Muhammad, it was reported that: “Faith has more than seventy 
branches (or he said more than sixty branches). The supreme branch is the statement that 
‘There is no god except Allah’ and the lowest branch is the removal of obstacles from the 
path. Modesty (shame) is a branch of faith.” (Muslim, 51). According to Nader Al-Jallad 
(2010), shame is a form of social conscience that monitors a person's actions. Improper 
behavior reflects a lack of shame. Al-Junaid defined "shame" as the morality (Akhlaq) that 
encourage a person to leave bad things and prevents abandonment in fulfilling the rights of 
Allah (Jawziyyah, 1999M) 

In contrast, khajal is a negative kind of shame such as that which prevents one from seeking 
knowledge. Ali ibn Abi Talib, the forth Caliph of Islam once said, "People who do not know, 
should not be ashamed to ask, and the person who was asked should not be ashamed to say he 
do not know if he do not know the answer to the question” (Muhammad Ahmad Al- 
Muqaddam, 2004: 64). Unfortunately, many people fail to set aside embarrassment, 
especially when it involves the process of seeking knowledge. For example, many Malay 
students are said to be shy, do not want to stand out and prefer harbored thoughts. Such 
behavior is detrimental to their educational development, limiting their ability to absorb the 
tradition of scholarship. Another type of maladaptive shame is that which prevents someone 
from doing good deeds due to their excessive shyness. 
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In the present study, we refer to shame as haya’. 


Theory related to shame and guilt in Islam 

The theory used in this study is the Tawazun theory by Ibn Miskawayh. Tawazun comes from 
the root word of Al-Wazn (ujj 11 )- Tawazun, derived from the word tawazana, means 
balanced. Tawazun means giving something to be right, without any excess and/or 
deficiency (Frone, 2003). It further means the ability of an individual to balance life in a 
variety of dimensions, so as to create conditions for a stable, healthy, safe and 
comfortable.According to Ibn Miskawayh (D. 1030), every human being is endowed with 
nafs (soul). The najs has four different faculties. The first faculty is the power of thought 
which produces al-hikmah (wisdom). It exists through the simplicity of the soul and guided 
by knowledge that is useful. Secondly, the properties of temperance (shahwat) produce al- 
iffah (self-preservation). Temperance is a mean between two vices, namely profligacy and 
Mgidity. Ibn Miskawayh refers to proHigacy to the over-indulgence in pleasures while 
Mgidity is abstinence from legitimate pleasure that the body needs for its normal functioning 
and which is permitted by Shari ’ah (Islamic law) and reason. The subdivisions of temperance 
is shame (haya’). Haya’ is a mean between two vices, one of which is shamelessness, the 
other excessive bashfulness. Shame has been defined as the self-restraint of the soul for fear 
of committing bad deeds and carefulness to avoid blame and justified insult (Ibn Miskawayh, 

p.18). 
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Shame is the first sign that we should be looked in a boy and taken as sign of his intelligence 
and that his soul has discerned what is good and what is bad and fear of doing disgraceful 
behaviour. If he feels that he had transgress beyond what is good and permissible for him, he 
will feel guilty as the result of his own action. This is when the nafs lawwama takes place. 
The person will have the sense of regret for whatever he has done. Those with Qalb Salim, 
will always ask forgiveness from Allah and his fellow beings. Ibn Miskwayh also introduced 
the concepts of "self-reinforcement" and response cost, where he advises Muslims who feel 
guilty to learn to atone themselves physically or psychologically through charity, fasting, 
etc.Finally, the faculty of anger will produce al-syajaah (courage). It will only exist when the 
soul is guided by simplicity and rationality and is subject to the mind (according to time and 
circumstances) (Ibn Miskawayh, p.20). These three faculties are interconnected as originating 
from a single soul but have different functions.The right combination of these three faculties 
(< al-wisdom, al-iffah and al-syajaah ) will produce a state of the soul known as al-adalah 
(justice). Justice generates faimess and good deeds. The existence of justice indirectly gives 
birth to the other virtues such as patience, honesty, sincerity, obedience to God, 
consciousness and so on. Justice prevents the individual from going beyond the limit as 
prescribed by Allah. 

Theoretical Framework 



Figure 1: Tawazun (Equlibrium) theory 
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CONCEPT OF SHAME IN ISLAM 

Abu Masood Al-Ansari narrated that the Prophet (SAW) said: “Among the words people 
obtained from the tirst prophecy are: ‘If you feel no shame, then behave as you like”. ( Scihih 
al-Bukhari, Kitab Adab, 6120) However, if one can obtain haya’, and improve upon it, then 
one will taste the sweetness of faith and countless blessings. 

Shame is one of the Qalbiyah intelligence (heart intelligence) as outlined by Mujib and 
Mudzakir (2002). Qalbiyah intelligence includes intellectual, emotional, moral and spiritual 
intelligences, which are interrelated to each other. Mujib and Muzakir (2002) identified 18 
components of heart intelligence such as ikhbat (reverential submission), zuhud 
(renunciation), warak (pious), al-raja’ (hope), ri’ayah (aegis), muragabah (preserve the 
heart from everything other than God), ikhlas (sincere), istiqamah (standing firm and 
steadfast), tawakal (to put one trust in Allah), sabr (patience), redha (feeling of contentment), 
haya’ (shame), al-sidq (sincerity), al-ithar (given priority to others), muru’ah (dignity), 
qana ’ah (contentment) and taqwa (God consciousnes). Shame intelligence ( haya ') refers to 
the condition of the heart that indicates a high concern prompted to leave bad things. 


CONCEPT OF GUILT IN ISLAM 

No one is ever free from faults. In other words, making mistakes is part of human nature. The 
The Prophet Muhammad said: “Every son of Adam makes mistakes, and the best of those 
who make mistakes are those who repent’’ (al-Tirmidhi). A person, however, cannot use their 
nature as an excuse to cover up his or her mistakes. Guilt motivates one to seek redemption or 
it can leave one feeling hopeless. Guilt ( nadam ) is the sign of repentance. The Islamic 
psychology of personality nurtures a healthy sense of guilt, and not a pathological guilt that 
hinders spiritual development (Yassien Mohamed, 2009, p. vii). 

Guilt motivates one to seek redemption or it can leave one feeling hopeless. There is a 
difference between positive and negative guilt. Positive guilt leads one to remorse, seeks 
others and God’s forgiveness. While negative guilt leads to more destructive and sinister 
feelings and distances one from God. 

Those who have no feelings of guilt are known as al-Mujaharah. Mujaharah refers to the 
person who are committing sin and feel proud of it by telling others about the sin. The 
Prophet Muhammad SAW, “Every one of my Uinmah, every person, every Muslim will be 
saved in the Day of Judgment except one category, those who publicly proclaim their sins” 
(Bukhari and Muslim). 

CONCEPT OF GUILT IN WESTERN PERSPECTIYE 

Guilt originated from the Teutonic root schuld, which means debt (Lewis, 1971). Albertsen, 
O’ Connor & Berry (2006) dellned guilt as “an uncomfortable emotion, occurring when a 
person believes one has done or considers doing something believed to be wrong” (p. 68)and 
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is often associated with words like “remorseful”, “blameworthy”, “sorry” and “bad 
conscience”. Guilt is a healthy emotion because it shows a special link with empathy, it 
motivates avoidance response to undesirable acts and, even more important, it motivates 
corrective actions. But when guilt is associated with shame, it makes one prone to 
psychological problems. This is true because guilt focuses on condemning the deed, while 
shame focuses more on devaluing or condemning the self. Generally, guilt is considered to be 
a socially valuable emotion, and it also has an adaptive and constructive moral affect. A 
person can derive developmental benefits from his own guilt when he/she is old enough to 
make a distinction between self and behavior, so that it is possible to experience shame-free 
guilt feelings. 

There are two types of guilt, namely, constructive and destructive guilt. Constructive guilt 
was dehned by 0’Connor et al (1999) as a product of empathy, altruism and a need to 
maintain attachments. What this suggests is that guilt is not a negative feeling, but rather a 
byproduct of caring about the needs and feelings of others. When someone feels guilt over 
wronging another person that is because of the human need to form relationships and 
attachments with others. Guilt, therefore is a response to behavior that jeopardizes that need. 
Guilt, however, can become maladaptive when it is excessive, unrealistic, or based on 
irrational worry about others (0’Connor, Berry & Weiss, 1999; Weiss & Sampson, 1986) 
which can lead to emotional distress. There are three forms of maladaptive guilt: survivor 
guilt, separation guilt and omnipotent responsibility guilt. Survivor guilt is characterized by 
the maladaptive belief that by pursuing normal goals and achieving success and happiness, 
one will cause others to suffer simply by unfavorable comparison. For instance the person has 
such belief, “I conceal or minimize my success” and “It makes me uncomfortable to receive 
better treatment than the people I am with”. Separation guilt is characterized by the 
maladaptive belief that if a person separates from loved ones, or differs from loved ones in 
some way, loved ones will suffer as a direct consequence. Examples include: “I feel that bad 
things may happen to my family if I do not stay in close contact with them”, and “I prefer to 
do things the way my parents did them”. Omnipotent Responsibility Guilt involves an 
exaggerated sense of responsibility and concern for the well-being of others. Examples 
include: “It is very hard for me to cancel plans if I know the other person is looking forward 
to seeing me” and “I often lind myself doing what someone else wants me to do rather than 
doing what I would most enjoy”. 

SIMILARITIES 

The role of the self in the development of shame and guilt is given serious attention in the 
Westem psychological tradition. Islam does not deny the importance of knowing oneself. 
Knowledge of the ‘self is especially important in Islam as narrated in one of the sayings of 
the Sufi, known as Yahya bin Mu’az al-Razi: “whoever knows himself/herself, knows his/her 
Lord” (al-‘Ajluniy, 2000). However, the role of self in Islam is broader compare to the role of 
self in Westem tradition. Western psychologists look at the self from the physical and 
material aspect, while denying the metaphysical realm (Mohd Syahmir Alias & Mohd Shukri 
Hanapi, 2015). Westem views self as separate from others and not connected to/exist in 
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relationship to others which is known as independent self-concept (Markus & Kitayama, 
2003). While, in Islam, the ‘self is seen as being highly interconnected to others. Thus, any 
behavior/decision made should take into consideration how it will affect others as well. This 
is in line with the perspective of habl min Allah (relationship of a man with Allah) and habl 
min al-nas (relationship of a man with fellow beings). 

The other similarities shared by the Islamic and Westem traditions regarding shame and guilt 
are the phenomenological experiences/reactions of/to shame and guilt. When a person has the 
feeling of shame, he/she will feel blush, the self is shrinking. This can be seen from the story 
about Prophet Syuaib’s daughter who walked bashfully when she was asked to invite Musa to 
meet her father (28:25). The story became a good example for women who crave for a more 
dignified life. 

28:25. Afterwards one of the (damsels) came (back) to him, walking bashfully. She said: "My 
father invites thee that he may reward thee for having watered (our 1'locks) for us." So when 
he came to him and narrated the story, he said: "Fear thou not: (well) hast thou escaped from 
unjust people." 

DIFFERENCES 

From Islamic perspective, shame and guilt are closely related. On the other hand, some of the 
Westem scholar try to distinguish between the two and separate it. To them, an individual 
should free themselves from the feeling of shame. While Islam look at shame and guilt as the 
driving force to improve oneself from continuing the transgression, sin or err. Shame should 
not be seen as negative which leads to mental disorder. In a Hadith narrated by Umar Ibn A1 
Khattab, Prophet Muhammad (SAW) said: “Ihsan is to worship Allah as though you see Him, 
and while you see Him not, yet tmly He sees you.” When one loses Haya’, they then lose 
Iman and they tumble into destruction, losing all sense of shame. Nothing will prevent them 
from adopting wicked and evil ways due to the absence of any regret or guilt. 

The key difference between Western and Islamic concepts of shame and guilt is the absence 
of the spiritual aspect in studying humans from Western perspective. The aspect of 
spirituality strongly inlluences human life. It becomes the driving force behind the conduct of 
the embodiment or otherwise known as behaviour. While speaking about the spiritual 
elements of man, the Quran uses a number of words like ruh (spirit), nafs (self), qalb (heart), 
‘aql (intellect) which have different meanings and functions but are related to each other as 
they form the inner nature of man. 

Shame and guilt in Islam relate closely to the soul (nafs). Allah mentioned in the Quran that 
there are three types of soul, namely, nafs ammara bi su’ (12.53), nafs lawwama (75:2) and 
nafs mutmainnah (89:27). Najs Ammarah is refer to the soul that exhorts one to freely indulge 
in gratifying passions and instigates to do evil. An excess of desire implies greed which 
include shamelessness, impurity, extravagance and preoccupation with useless activities. 
Thus, those who are always follow their desire is a shameless person. Na/s Lawammah is the 
conscience that directs man towards right or wrong. It is the moral monitor which is 
responsible for the sense of guilt or sense of peace with one’s whole being. Once soul acts as 
a supervisor, a witness against its own wrong doings. One will feel ashamed and feel guilty 
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over the sins that he done when he reaches this level of the soul. Najs Mutmainnah is a self 
that reaches the ultimate peace. This type of soul is the highest level. One who reach this 
level, is a shameful person (those who have high Haya’). They will feel ashamed of doing 
any bad deeds. 

Furthermore, the other element that play important role in the development of shame and 
guilt is the heart (Qalb). In the Quran, Allah describes the characteristics of a healthy heart, 
such as peaceful ( Salim ), repentant ( Munib ) and tranquil ( Tadmain ). It is important for a 
Muslim to have a healthy heart to have a positive emotion and be able to manage the negative 
emotion. Al-Ghazali (1973) said that when man transgresses or disobeys any commandments 
from Allah SWT, he will feel uneasy and in distress because he has broken his covenant with 
Allah. Thus, when a person feel guilty, he should immediately and continuously 
remembering Allah through Istighfar and Tawbah. 

The level of nafs and the types of Qalb (heart) that one possesses relates to the level of iman 
(faith) of a Muslim. Religious faith plays most important role on the development of each 
nafs and Qalb. Those who have low faith, will be reside in the lowest najs and as the faith 
increases the level of nafs become higher. 

In addition, the two moral emotions covers three dimensions: the relationship of men to other 
fellow beings, relationship of men with the Creator and himself. These triad gives 
comprehensive view about the importance of having shame and guilt between fellow beings, 
within oneself and towards Allah. This is in line with the perspective of habl min Allah 
(relationship of man with Allah) and habl min al-nas (relationship of man with other fellow 
beings). 

In conclusion, the study of shame and guilt of a Muslim has great significance if it is studied 
from Islamic indigenous perspectives. 

CONCLUSION 

The current research is an attempt to compare and contrast between shame and guilt, the two 
moral emotions from the Western and Islamic perspectives. The analysis presented aims to 
contribute to the literature in on moral psychology, Islamic psychology as well as the field of 
psychology of religion. The efforts made by the current researcher should not be seen as 
confrontational with the ideas of Westem scholars in the area of psychology. It was hoped 
that this study would be able to highlight some of the similarities and differences that exist 
between Western and Islamic psychologies as they pertain to moral emotions. 
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ABSTRACT 

The Islamic principle on prevention of harm or darar is well established in the Qur’an, 
narrated in the narrations of the Prophets and had long been discussed by classical jurists. 
The commentaries of the Quran explained the term of darar in various dimensions and 
meanings as according to the verses to include al huznu or grief fear and horror, distress 
and illness, as well as poverty and hcirdship. In view of this, Islamic law imposes a financial 
duty on the husband to maintain his wife and that his failure will bring harm to the wife. The 
duty arises as soon as the marriage completed and ends either through death or separation. 
This paper seeks to examine the juristic views ofdijferent schools of!aws in Islam (mazahib) 
on the husband’s duty to financially support and maintain the wife, as well as the causal 
effect of non-mciintenance. What this article meant by ‘silent abuse ’ is an abuse in its passive 
form. It conveys an ignorance of someone ’s needs emotionally and which make them silently 
feel worthless, depressed and in long term deteriorate the health condition. Few selected 
Shariah court cases will be discussed to support the premise. The findings indicate where 
husbands failed to provide for the wife’s maintenance for a certain period of time, it causes 
not only Jinancial difficulties to the wife but extends far more to an abuse which justifies a 
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judicial dissolution of marriage. 


Keywords: wife’s maintenance, emotional abuse, harm, fasakh 


INT RODUCTION 

A matrimony in Islam is not a mere contract of exchange between a man and a woman, 
concluded in the presence of two witnesses. Rather, it carries with the ties a responsibility to 
both spouses; one of which includes financial responsibility of the husband to the wife. The 
Muslim jurists have discussed at length on financial obligations of the husband and on the 
effects of non-maintenance. The discussion ranged from the social effects of non- 
maintenance to its effect on permissibility of a judicial dissolution under certain conditions, 
such as failure to maintain the wife following a certain period of time or following harm 
suffered by the wife. In this context, it can be seen that the Islamic principle on prevention of 
abuse circles around discussion on prevention of harm or inAiction of l darar\ It is a principle 
laid down in the Qur’an, narrated in the narrations of the Prophets and had long been 
discussed by classical jurists. The commentaries of the Quran explained the term of darar in 
various dimensions and meanings as according to the verses. 

In view of family as the smallest social unit, research on family violence in the 
seventies supported the hypothesis that domestic violence is more prevalent in low socio- 
economic status families (Byrd, 1979; Gelles, 1974; Levinger, 1966; Gayford, 1975; Maden 
and Wrench, 1977; Elmer, 1967; Gil, 1970; Parke and Collmer, 1975; Straus et al., 1980). 
Likewise, research suggested a low risk of marital disruption to the husband having a high 
income (Cutright 1971; Becker et eal. 1977; Cherlin 1979) as well as to stable employment 
among spouses (Cherlin 1979). Another consistent finding of domestic violence research is 
that family violence rates are directly related to social stress in families (Gil, 1970; Maden 
and Wrench, 1977; Parke and Collmer, 1975; Straus et al., 1980). In addition to reporting that 
violence is related to general measures of stress, researchers also reported associations 
between various forms of family violence and specific stressful situations and conditions, 
such as unemployment or part-time employment of male cohabitants or husbands (Gil, 1970; 
Parke and Collmer, 1975; Prescott and Letko, 1977; Straus et al., 1980) and financial 
problems (Prescott and Letko, 1977). A more recent studies in the 1990s and the 2000s also 
suggested that financial issues increased depression, decreased marital satisfaction, increased 
marital conHict, and predict higher likelihoods of divorce (Dew, 2008; Amato & Rogers, 
1997; Conger et al., 1990; Gudmunson, Beutler, Israelsen, McCoy, Hill, 2007; Stanley, 
Markman, & Whitton, 2002). 

Studies by local Muslim scholars in the subjects of financial obligations of husband 
under the Islamic law can be traced as early as 1948 owing to the work of Ahmad Ibrahim, 
Raihanah Abdullah (1993), Azizah Mohd (2010); judicial divorce for failure to maintain 
(Ahmad Ibrahim, 1978), Raihanah Abdullah (1997), as well as fasakh for cruelty by Afridah 
Abas et. al (2012). In view of that, it is the purpose of this article to provide a juristic 
discourse on the inevitable effect of non-maintenance to the wives’ emotional well-being. 
The article suggests that failure of the husband to support and provide maintenance to their 
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spouses as ‘silent abuse’ among Muslim married couples. To date, where women are most 
likely to be a career women, it is submitted that non-maintenance which causes an abuse is 
mostly not due to inability of the wife to support herself, rather, it forms as emotional abuse 
where the wife feel deserted, lonely and ashamed of being ignored and denied by their 
spouse. 

DARAR OR HARM AS IN QURANIC REVELATION AND THE CONCEPT OF 
ABUSE 


The Arabic word of darar derives from darra which literally means harm. The word is 
mentioned in considerable verses of the Quran either in the form of verb ( darra - yadurru), 
noun ( darran ) or adverb ( diraran ). Allah says in surah Al-Furqan (25:55): 


And they worship besides God that which neither benefits them, nor harms them; and the 
disbeliever is ever a partisan against his Lord. 


In surah al-Maidah (5:6) Allah says to the effect; 

Say: 'Do you worship besides God what cannot hurt or profit you? God is the Hearer, the 
Knower'. 


Meanwhile in surah al-Baqarah (2:231) the Quran reads; 




When you divorce women, and they have reached their term, then retain them honourably, or 
set them free honourably; do not retain them in harm to transgress ’ 


In its literal meaning, darar is defined as anything that cause damage or danger, and it is the 
opposite of benefit (^' ^) (Abu Jayb,Said 1985). It is clearly justified in the surah al- 
Syu’ara (26:72-73): 




He said, 'Do they hearyou when you supplicate? Or clo they bring you benefit or harm? 


Allah says in another verse Qur’an,( Taha: 89): 
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lULi ^3 Ijjr ^ ttiLc. 7^ jjy. 9i! 

Dicl they not see that it did not reciprocate their words, nor did it have any power over hurt 
for them or any benejit? 


In surah al-Hajj (22:13) Allah says; 




He calls on him whose harm is likelier than his benefit. Truly an evil patron and an evil 
friend. 


Despite its general meaning of harm, darar has been interpreted by the mufassirin into 
multiple definitions and situations. Darar can connotes dayyiq (Abu Jayb, Said 1985) or a 
state of narrowness and difficulties. At-Tabari (1986) in his commentary described darar as a 
state of extreme hardship and affliction. Allah says in the Quran (Al- Anaam: 17): 

jJ jj^t cLL^OJT l)^j j-& ^l aJ j^2j 4JJI C)\j 

And if God touches you with an affliction, then none can remove it, except Him; and if He 
touches you with good, then He lms power over all things. 

Al-Qurtubi (1987) refers it as al-ba ’sa Ibn Kathir defines al-ba ’sa ’ as al faqr wa ad dayyiq 
ji al ‘aysh or poverty and hardship in life. The definition is again justified by Al-Qurtubi but 
he seems to put a heavier level of hardship when he described darar as syiddah min faqr aw 
maradh or extreme poverty-stricken and illness in surah al-An’am (Qur’an, 6:17). 

In a more analytical thought, some mufassirin have also recognized darar as an emotional 
disturbance or distress. This is justified by As-Suyuti in surah al-Zumar (Qur’an 39:8 & 49): 


bySju y j Lcl jll A 3ju oll] 'y*- IJI )r iJlc-i jjs OLijyi lils 

So when some distress befalls man, he supplicates Us. Then, when We bestow on him a grace 
from Us, he says, T was given it merely by force of knowledge ’. Nay, but it is a trial. But most 
ofthem do not know. 


aI]I jpJj 15 aJjp 1 Ijl ^ aI)I ajj Ip-S oLCvJ*5l IS^ 


And when distress befalls a person, he supplicates his Lord, turning to Him penitently. Then, 
when He bestows on him a grace from Himself he forgets Him Whom he had supplicated 
before. 
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This is also the view of Ar-Razi (n.d.) as he described darar as al huznu (Qur’an, 6:17) or 
grief; and khauful syadid or extreme fear and horror as in the following verse of the Qur’an 
(17:67): 


And when distress befalls you at sea, those whom you [are wont to[ invoke are no longer 
present, except Him. But when He delivers you, to land, you are rejective, for man is ever 
ungrateful. 


In the context of a dissolution of marriage, Allah says to the effect: 


\j\yj? pjxj.' y *__ 


When you divorce women, and they have reached their term, then retain them honourably, or 
set them free honourably; do not retain them in harm to transgress ’ 


Ibn Abbas in referring to the verse of al-Baqarah (2:231) explains that the husbands should 
not transgress by prolonging the term of iddah in order to oppress or cause hurt to the wives. 
Al-Zuhayli (1991) referred the word darar in the verse as inllicting harm to the wife. 

The discussion and definitions given by al-mufassirin and jurists on the terminology of darar 
clearly elucidate the types of darar in question to include physical, psychological, emotional 
as well as financial darar. This is also justified by Zaydan (1993) who extends the dimension 
to anything that can cause injury or hurt her physically, emotionally or psychologically or by 
putting her into danger or destruction. For the purpose of this paper, harm and darar 
following husband’s failure to provide for the wife’s linancial maintenance justilied an 
emotional abuse, as recognized by the Muslim jurists and recent sociologist. 

While the discussion on prevention of darar and harm is well documented among Islamic 
jurists, it was not until the sixties and the seventies that researches in the subject of violence 
can be seen amply conducted. It was by then said that defining both for those involved in the 
study of wife abuse, child abuse or family violence would normally caused confusion (Straus, 
M.A. & Gelles, R.J., 1986). In some instances abuse refers to a subset of violent behaviours 
and those which result an injury to the victim. Kempe et al. (1962) and Strauss et al. (1980) 
defined child abuse as a clinical condition, i.e. with diagnosable medical and physical 
symptoms caused by physical assault and those acts of violence which had a high probability 
of causing injury to the victim. As opposed to physical abuse, emotional abuse encompasses 
emotional neglect, emotional deprivation and psychological abuse (0’Regan, Timothy, 
1989). Verbal aggression and verbal abuse may be components of emotional abuse, but do 
not encompass the range of effects victims of emotional abuse suffer (Loring, 1994). What 
this article meant by ‘silent abuse’ is an abuse in its passive form, an ignorance of someone’s 
needs emotionally and which make them silently feel worthless, depressed and which will 
cause long term damage so much so that in many cases it can lead to the victims physical 
health being harmed (Sims, L., 2008). Hence silent abuse in this notion may connote 
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emotional abuse. 


FINANCIAL RESPONSIBILITY IN MUSLIM MARRIAGE 


In general, the husband is obliged to provide maintenance to the wife by virtue of a valid 
marriage. The Qur’an states o the effect (Al-Nisa’ 4:34); 




“Men are protectors and maintainers of the women because Allah has given 
the one more strength than the other and because they support them from 
their means ” 

The verses established the special nature in a relationship between a man as the husband and 
the woman as the wife. In the presence of one another, they complement each other with 
comfort, while the man to offer protection for the woman and to support the women 
financially. 

Under Islamic law, the discussion by the jurists on maintenance is generally dealt under the 
subject of al-nafaqa. According to the Malikis, al-nafaqa means something which is within 
usual and basic needs ( qiwam mu ’tad) to a human being without extravagance (Al-Khursyi, 
n.d: vol.4). Thus al-nafaqa to them is purposely constrained to human and does not constitute 
other than that, and it should not be within needs and not too excessive. According to 
Hanbalis al-nafaqa is to provide sufficient bread (food), accommodation and constitutes 
water, clothes, shelter, or articles necessary for making food such as fat, oil, or even roof, for 
human purpose in a way that it is sufficient or kifayat (Ibn Qudamah, 1980). 

Nawawi (2005), one of the prominent Shafiis jurist discussed in details that a husband must 
not only supply his wife with necessary nourishment but must also give her maintenance in 
terms of necessary clothing, toiletries, medicines as well as doctor’s fees, suitable lodgings 
and necessary servants. 

The jurists are also unanimous that it is obligatory for the husband to provide maintenance to 
his wife according to his means (Al-Muti’i, n.d.). Allah says to the effect (Al-Baqarah 2:233) 


No person shall have a burden laid on him greater than he can bear. 


And in another verse (Al-Talaq 65:7) Allah says to the effect: 

LaIjT u *yi \iAj aJJi JjdSJ Hji sdT u jyJJJi Ujj aIIp yji ydHo auu 
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Let the rich man spend according to his means, and the man whose resources are 
restricted, let him spend according to what Allah has given him. Allah puts no 
burden on any person beyond what He has given him. 

The jurists also related to a hadith narrated by Hakim bin Mu’awiyah al-Qushairy from his 
father who said: O Apostle of Allah, what is the right of a wife? He said: That you should 
give her food when you eat and to provide her clothes when you clothe yourself (Ibn Majah, 
2011 ). 

AMOUNT OF FINANCIAL MAINTENANCE 

There is no specific amount of maintenance that must be tendered to the wife but it is to be 
made according to the custom of the people of their time and place. This is because one type 
of food or its amount sufficient to a woman of one state may not be the food of the people of 
other state. The maintenance shall also be in the form of currency (Zaydan, 2000). The 
jurists justified that the amount of maintenance due to the wife will be determined by the 
husband’s condition whether he is solvent or a destitute (yasaaruhu aw 1’saaruhu). 

According to Nawawi (2005), the state of solvency, insolvency or a condition of moderate 
means is to be determined for each day at dawn. Thus the items considered to be necessary 
for &\-nafaqa will naturally differ with the country, social status, and way of life of different 
people (Ibn Rushd, n.d.). The generally accepted view among the Hanafis is that if both the 
husband as well as the wife is rich, the maintenance will be such as befits their standard of 
living. If both are poor then the maintenance must be suitable regard being taken of their 
position. This view is supported with an injunction from the Quran when Allah says to the 
effect (Al-Baqarah 2:236): 


aII liLk jjajJL lc.lda ajii jjlLall j jAil j^lc cAJ 


But bestow on them ( a suitable gift), the rich according to his means, and the 
poor according to his means, a gift of reasonable amount is a duty on the doers 
of good. 


This is also in accordance to the hadith whereby Hindun bint ‘Utbah came and said to the 
Prophet P.B.U.H.: ‘O Messenger of Allah, Abu Sufyan is a miser man and he does not give 
me from what is sufficient to me and my son’, the he said,’Take what is sufficient for you and 
your son in a righteous way (bil ma ’ruf)' (Al-Bukhari, 2010) 

MAINTENANCE TO A WORKING WIFE 


The emergence of dual career for women outside the home are seen to be the inliucncc of the 
socio-cultural environment changes such as educational background and urbanisation (Dahlia 
Zawawi & Samsinar Md Sidin, 2015). The daily activity of contemporary women are far 


966 



from the pattern designed by women in the past decades. While women during the forties to 
sixties centralized their daily activities as housewives within the home that lead to fulfilling 
the responsibilities of motherhood, the modern women of today are on the contrary. 

It is reported that the female labor force participation rate in Malaysia was 52.4 percent in 
2013, which means that for every 100 women, 52 works (www.bharian.com). This is evident 
from the statistics issued in 2013 by the Department of Statistics Malaysia which stated that 
women's total employment stood at 4,630,000 people. This figure represents involvement of 
women in variety dimension of professions and industries which verging from 
manufacturing, financial and wealth managment, education to technical jobs such as 
mechanical engineering fields (www.kpwkm.gov.my) . 

According to Ibn Abidin, a working wife who works with the permission of the husband shall 
be entitled to maintenance. On the contrary, a wife who works without the consent of the 
husband will not be entitled to maintenance (Ibn Abidin, 2000). This is because the husband 
is entitled to the services of his wife at all times she is living with him. But he is deprived of 
her services during the time which she spends on working. Thus he is not liable for her 
maintenance (Ibn Abidin, 2000). Mustafa Shalabi (1977) added that even if the husband 
allowed the wife to work, he still has the right to withdraw such consent and if the wife 
objected and resume her career, the wife was no longer entitled to receive or claim 
maintenance from her husband due to her disobedience. 

FAILURE TO MAINTAIN AS ABUSE AND JUSTIFY A DISSOLUTION OF 
MARRIAGE 

The jurists are divided to two opinions; the Hanafis and the majority (Al-Syirbini, 1957; Ibn 
Rushd, n.d.; Al-Dusuqi n.d.). According to the Hanafis (Al-Sarakhsi, n.d.), a separation 
between the spouse is not allowed in the case of non maintenance from the husband, since the 
husband may be a solvent or insolvent person and an insolvent husband is not committing 
any cruelty by not being able to provide the maintenance. The Hanafi jurists relate that an 
insolvent loses his religious accountability to maintenance since it is above his capability ial- 
infaq min al-mu ’sir takleef fauqa istita ’atihi). 

The majority of jurists remarks that not having religious accountability for maintenance does 
not mean losing a right for a dissolution of marriage. The purpose of the dissolution is to 
prevent harm to the wives and to release her from the husband (Al-Sana’ani, 1978). 

Jurists of Hanafis also viewed that if the husband is of a well-off person and is able to 
maintain the wife but fails to do so intentionally, still his refusal is not a sufficient reason to 
justify a divorce. They based on the fact that there is no Tradition from the Prophet P.B.U.H. 
allowing a wife to apply for divorce in the case of a poor husband. In addition, there is also 
no Tradition of the Prophet P.B.U.H. giving the wife a right to dissolve a marriage. 
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However the judge can authorize the wife to raise a loan on the husband’s credit for her 
support. In such case, the husband shall be responsible for its payment and the creditor gets a 
right to recover the same from him (Ibn Abidin, 2000; Al-Jaziri, 2001). If however she 
borrows the money for her expenses without the judge’s order, the husband shall not be liable 
for such payment(Ibn Abidin, 2000; Al-Jaziri, 2001). 

The judge can also order the husband to imprisonment if he does not comply with the judge 
order to maintain the wife. The wife is also allowed to sell the husband’s property in order to 
get maintenance. But if his property is not found, and in the same time he does not maintain 
the wife who insists on her right to maintenance, the judge can commit the husband to prison 
and keep him there for a few months or till such time that the judge deems sufficient to test 
the husband’s ability or inability to support the wife. But if the husband is so poor that he is 
incapable of maintaining the wife, the judge shall not imprison him. If the judge is satisfied 
that the husband cannot maintain the wife he may release the husband from the jail. If the 
husband is rich can provide the maintenance but he neglects or refuse to do so, he will not be 
released until he pays the maintenance. The wife shall be entitled to get maintenance from her 
husband or can be authorized to borrow money on the husband’s credit even while he is 
imprisoned for failure to provide maintenance (Ibn Abidin, 2000; Al-Jaziri, 2001). 

Under the Shafii law a marriage can be dissolved if the husband is unable to maintain the 
wife with the minimum requirement of maintenance of food, clothes, and shelter (Al-Jaziri, 
2001). But if the wife is able to be patient with her husband’s condition and maintain herself 
from her own property, such maintenance will become a debt owed by the husband to her. 

However if the wife can no longer bear such an insolvent husband, it is permissible for her to 
apply for a dissolution. It is narrated that Abuz Zinaad said,”I asked Sayyid Ibnul Musayyab 
relating to a person who is unable to provide the maintenance for the wife, are they 
separable? He said,’Yes’. So I asked him back,’Is it Sunnah?’. He said, ‘Yes, it is Sunnah’. 
And what he meant by sunnah is the Tradition of the Prohet P.B.U.H. It is related of an 
athaar that the Caliph Umar once wrote to his army officers considering husbands who left 
their wives for war. He ordered them to return to the wives or to divorce the wives by talaq 
(Al-Sana’ani, 1978). 

Shahi jurists also argue that the hann caused to the wife by the husband’s inability to provide 
maintenance is far greater than the inability to consummate. Thus since the inability to 
consummate entitled the wife to seek a divorce, the husband’s failure or inability to give 
maintenance should make her more entitled for the dissolution of the marriage (Al-Sarakhsi, 
n.d.; Ibn Rushd, n.d.). 
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According to preferred view of Nawawi (2005), if the husband is solvent, there are few 
conditions to be considered. A claim for dissolution is admissible if the husband is present 
and solvent but his property is elsewhere, at a distance so great as to admit qasar (abridgment 
of prayer from four rakaat to two rakaat due to a journey from two marhalah or above, or 
approximately of 88 km or above) prayer. But if the husband is absent and solvent, the wife 
cannot obtain the dissolution of marriage, but the judge should order the husband to send for 
the necessary money. 

If a husband gain enough money by his work to maintain his wife, it may be admitted that he 
has sufficient substance to allow him to discharge his pecuniary obligations towards her. And 
a claim for dissolution of marriage on account of complete insolvency is not admissible 
unless the husband is incapable of supplying his wife even with the maintenance due from an 
insolvent husband in ordinary circumstances. A degree of complete insolvency is manifested 
where a husband is unable to give not only the provisions that constitute the principal 
nourishment but also the clothing, the condiments or the habitation that the law requires. A 
claim for dissolution should be rejected if it is founded merely upon the fact that the husband 
is unable to supply condiments (Nawawi, 2005) 

Where the insolvency is proved the judge must either pronounce dissolution of the marriage 
or authorize the wife to pronounce it herself. In this condition, the majority of jurists assert 
that three days respite must first be allowed. It is explained by Shalri that the intention is ‘to 
remove or eliminate harm’ (// raf’i al-clharar) from the wife (Al-Shafii, 1983). 

Where a respite of three days is insisted upon, the wife is free to leave on the morning or to 
go out for work on the fourth day, unless the husband then gives her maintenance on that day. 
Where for two whole days the wife has not received her maintenance and the husband gives it 
only on the third day, and then omits to do so on the fourth, the days of omission are added 
together and the woman is free on the fifth. Only a few authors maintain that three 
consecutive days’ omission is necessary before the respite expires. All jurists agree that 
during the respite enjoyed by the husband the wife may quit the conjugal domicile to get 
necessary provisions, provided she returns at night. 

A husband cannot oppose a demand for a dissolution of marriage by alleging that his wife has 
consented to share his hardship or that the marriage was entered into by her with full 
knowledge of his circumstances since she is not obliged to bear non-maintenance longer than 
she likes. 

Similarly, the Malikis allow a wife to claim a dissolution of marriage through fasakh in the 
case of non-providence of maintenance but with several conditions. The judge can order a 
dissolution provided that the husband’s inability to give maintenance is not something in the 
past, but it is in present or in the future circumstances, since past maintenance will be 
considered a debt. Furthermore, a fasakh can only be applied on the condition that the wife is 
ignorance of the husband’s insolvency or of his inability to provide maintenance. On the 
contrary, if the wife is aware of his financial condition but willingly married him, she shall no 
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longer claim for fciscikh (Ibn Rushd, n.d.; Al-Dusuqi, n.d.). If she met him as a beggar, and 
she consented to his occupation, and he later leaves his occupation as a beggar, in this 
condition the wife can apply for Jasakh (Al-Jaziri, 2001) If the husband cannot establish his 
poverty and he neglects or refuse to maintain her, the judge can order him to provide 
maintenance or to divorce her. If his poverty is established, the judge on his discretion will 
allow him days a respite until he gains solvency. If the husband is still unable to provide for 
her maintenance, then the judge will order for a revocable divorce. The husband shall be 
given extra time if he is ill or he is in jail during the given duration. Should he become 
solvent and refuse to maintain the wife, a minority views among Malikis viewed that the 
judge can imprison him until he maintains the wife, while another viewed that the judge can 
himse1f dissolve the marriage (Al-Jaziri, 2001). 

The Hanbali jurists meanwhile viewed that if a husband failed to maintain the wife the 
minimum requirement of al -nafaqa from either food, cloth or lodging, the wife shall choose 
whether to dcmand [asakh from the husband without allowing him any respite, or to remain 
in marriage and wait as long as she wish, and the maintenance will be considered as debt 
owed to her by the insolvent husband (Al-Jaziri, 2001). 

The most preferable or ‘ rajih ’ view according to contemporary jurists, Wahbah Zuhayli is the 
opinion of the majority of jurists based on the reliability and strength of the proof or ‘ dalil ’, 
as well as to prevent harm to the wives (Al-Zuhayli, 1997). He added further that there is no 
harm nor retum of harm in Islam. 

On the type of dissolution of marriage due to non providence of maintenance, the Malikis 
(Ibn Rushd, n.d.; Al-Dusuqi, n.d.) considered it to be revocable divorce ( talaq raj’i ). The 
husband is able to reconcile and retum to the wife during her waiting period or ‘ iclclah ’ if he 
later proves himself able and willing to provide the maintenance. This according to the 
Malikis as resembling a divorce by ila ’ (A husband swearing by God or making a declaration 
to abstain from sexual intercourse with his wife for a period of four months or a longer 
period. See: Ibn AI-Humam,Kamal al-Din bin Abdul Wahid, Fath al-Qadir) 

In this regard, the Syafiis (Al-Shafii, n.d.; Al-Syirazi, n,d.) and Hanbalis (Ibn Qudamah, 
1980) meanwhile viewed that a dissolution on the ground of non-maintenance amounts to a 
fasakh and thus it will not affect the number of talaq. Thus even the husband later proves 
himself able and willing to provide the maintenance, he shall only remarry the wife with a 
new aqad. 

A REVIEW ON SELECTED SHARIAH COURT CASES ON NON-MAINTENANCE 

In the attempt to provide justification of emotional abuse intlicted onto wives whose husband 
had willfully neglected to provide for the maintenance, several Shariah court cases registered 
in the state of Selangor were selected using the purposive sampling method. Only one district 
is selected to represent the said state, and which will cover a period of five years from 2009 
to 2013. The cases involved application b working wives for judicial divorce or fasakh as 
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provided under section 53 of Islamic Family Law (State of Selangor) Enactment 2003. For 
the purpose of this article, five cases will be discussed accordingly. 

TABLE 1 

Demographic Characteristics 


Demographic Characteristics 

Frequency 

Percentage 

Age of Plaintiff (years): 



<30 

4 

16.7 

31-40 

12 

50 

41-50 

5 

20.8 

51-60 

3 

12.5 

Total 

24 

100 

Employment Status of Spouses 

Wife / Plaintiff 



Working 

19 

79.2 

Not working 

5 

20.8 

Total 

24 

100 

Husband / Defendant 



Working 

17 

70.8 

Not working 

7 

29.2 

Total 

24 

100 

Dependant (Children): 

0 

7 

29.2 

1-2 

9 

37.5 

3-4 

6 

25 

5-6 

2 

8.3 

Total 

24 

100 


The plaintiff s age range was from 26 to 54 years old. Half of the plaintiff (50%) were aged 
between 31 to 40 years old, and the plaintiffs average age in the study was 39 years. A 
majority of the plaintiff (79.2%) were working, while the rest (20.8%) were unemployed. 
Meanwhile, 70.8% of the defendant were working and a total of 29.2% were unemployed. 


TABLE2 

Duration of Non-Maintenance From Husband 


Duration 


Frequency 


Percentage 


>1 

3 

12.5 

1-3 

10 

41.7 

4-6 

6 

25 

7-9 

2 

8.3 

10-12 

2 

8.3 
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13-15 

Total 


1 

24 


4.2 

Too 


From the study, a majority (45.8%) of the plaintiff waited more than 4 years in the marriage 
tie without financial maintenance from the husband before applying for fasakh divorce. 
12.5% of the plaintiff have not received maintenance for more than 10 years. 

Case 1 

The case of Noor Aishcih binti Ali Akbar v Mohcl Shahnaz bin Mohd Amin ( Mal Case 
0530/2013. Syariah Court of Gombak Timur) the plaintiff claimed that the defendant started 
neglected to provide maintenance since July 2012, approximately a month after their 
marriage. The plaintiff was often disrecpectfully shouted and verbally abused whenever she 
tried to discuss on their financial issues. In few ocasions the plaintiff was slapped until she 
became fainted. The defendant’s ignorance of her care, needs and maintenance had caused 
the plaintiff emotionally suffered and depressed. The plaintiff had also been referred to a 
Psychiatrist and diagnosed as having ‘Major Depression’. Two witnesses were also called to 
testify. The court then allowed the application and dissolved the marriage through fasakh. 

Case 2 

In the case of Rohizam binti Maamor v Hasman bin Hussin, (Mal Case 0135/2012. Syariah 
Court of Gombak Timur) the parties had been married in 1985. The plaintiff claimed that the 
defendant had neglected to give maintenance since November 2006 and failing which, had 
led the plaintiff to live in distress. The plaintiff also testified that she could not bear with the 
marriage due to the defendant’s neglect. Six years after been ignored and denied of her 
maintenance, the plaintiff then resort to apply for fasakh divorce. The application was 
allowed. 

Case 3 

In the case of Habsah binti Yahya v Suhaimi bin Salleh (Mal Case 0135/2012. Syariah Court 
of Gombak Timur) the plaintiff claimed for a fasakh dissolution on several grounds; that the 
defendant had failed to provide for her maintenance since 2006 which caused her suffered out 
of the neglect, and that she was living in constant fear since the defendant had been owing 
money from loan sharks. The defendant was never present during the trial, and the plaintif 
was never declared nusyuz. The court allowed the application and granted fasakh divorce on 
the ground of failure to provide maintenance for more than 3 months. 

Case 4 

In the case of Sariyana Amilia binti Daman Hairy v Mansur bin Ahmad (Mal Case 235/2012. 
Syariah Court ofGombak Timur) the parties had been married in 2001. The plaintiff filed for 
a fasakh divorce on the ground of failure and neglect of the husband to provide for 
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maintenance for more than 3 months. The plaintiff had been left and had not been receiving 
her maintenance since 2004 until the case was filed which was almost 8 years. The plaintiff 
alleged that the constant misunderstanding had made marital life between them impossible 
and that the desertion by the defendant had caused her depressed. The court satisfied allowed 
the application and granted fasakh on the ground of failure of the husband to provide 
maintenance for more than 3 months. 

Case 5 

In another case of Masrifawati Binti Humala Marpaung v. Mohammad Wazir bin Yeop Mat 
(Mal Case 0024/2011. Syariah Court of Gombak Timur), the plaintiff in this case claimed 
that the defendant had been ignoring to provide maintenance to the plaintiff and their kids 
since 2002 until the case was registered in 2011. During those nine long years, the defendant 
was present was denied the wife’s right to maintenance. The plaintiff testilied that she 
suffered emotionally out of the husband’s ignorance. The court then granted Jasakh on the 
ground of failure of the defendant to give sufficient maintenance for more than 3 months and 
that the defendant’s conduct had caused darar (‘mendatangkan mudharat’) to the plaintiff. 

DISCUSSION AND CONCLUSION 

The above case have demonstrated that a prolonged emotional abuse can lead to a mental 
depression which is detrimental and imposes darar on one’s life. The wife in case 1 as for 
instance, suffered major depression out of the husband’s behaviour and failure to maintain. 
The wife in case 2 and case 3 had been denied of their rights to receive maintenance for six 
years. Meanwhile the wife in case 4 and case 5 the wife have patiently waited for eight to 
nine years before resorting to break the marriage chain by court order. Given the duration the 
wives remained in an abusive marriage,theories have been developed to account for the 
various factors inlluencing wife’s decision. 

Rusbult C.E & Martz, J.M. (1995) suggested that feelings of commitment was strongly linked 
to stay or leave behaviour; the more committed a wife to the marriage, the longer she would 
opt to stay. Among other factors include psychological entrapment as for example a wife may 
have spent a great deal of time, energy and work trying to make the marriage work and 
hoping that the relationship will improve (Strube, 1988). The decision may also due to delay 
discounting behaviour (Bell & Naugle, 2005) where a victim may continue to remain in an 
abusive relationship in order to avoid the tension associated with making an active decision to 
leave. Regardless of the reasons, the impacts of the husband’s denial to maintain, coupled 
with the years the wife remained in the marriage are evident as causing emotional abuse. It 
can be inferred from the selected decided cases that it is not the intention of the court to 
examine the different opinions of jurists of the four schools of law, or to limit the observance 
to a particular school of law only. On the contrary, the rulings are based on the provision 
provided under the legislation which has been carefully enacted based on the spirit and 
purpose of Sharl’ah in upholding justice. Thus the court in its wisdom would evaluate the 
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extend to which harm is normally tolerated in marital life, whether it is justified to repudiate a 
marriage. 

In the effort to reach an impartial decision, the judges also relied on the legal maxim such as 
“Hann must be eliminated” (Ad- dararu yuzal) which rellects the essence of Sharl‘ah. The 
permissibility of fasakh divorce in this point is a practical manifestation of the maxim is the 
which serves as an option for a woman to initiate a divorce in a situation that renders harm on 
her. Some of the variant renderings from the maxim such as; “A greater harm is eliminated 
by means of a lesser harm” ( Yuzal al- darar al-aslmddu bi al- darar al-akhaf). The maxim 
implies that where a condition exists that one particular harm may give rise to another harm, 
the one which would cause lesser harm is to be given priority and eliminated. Based on the 
principle, a harm caused in an abusive marriage is greater than the harm it may cause if the 
marriage is dissolved although a divorce is detested in Islam. 

Among the case mostly referred and cited in the selected cases was the case of Joan Mary 
Sulaiman v Sulaiman hin Haji Musa, JH [1416] 97, where the learned trial judge, Tuan Abu 
Bakar bin Ahmad observed; 

...failure to provide nafaqa (maintenance) to the wife will convey difficulty 
and hardship in her survival since nafaqa plays as basic needs in life...there is 
the qawaid fiqhiyyah (legal maxim) which means ‘necessity makes the 
unlawful lawful’... 

It is then evident from the discourse of the majority of jurists that the permissibility for a wife 
to demand a dissolution where the husband fails or unable to adequately support her is based 
on the argument to relieve the wife from any inlliction of harm. In view of the few selected 
cases, it can be seen the effects of non-maintenance can convey far more than physical and 
financial hardship on the wife. Studies also supported that the destruction of self that is the 
hallmark of emotional abuse more painful and damaging to the victim than physical abuse 
(Loring, 1994; Kent & Walker, 1998; Gibb, Butler & Beck, 2003). In conclusion, it is always 
the intention of the law to protect the family institution. However in a situation where the 
court thinks that a marriage no longer serves its primary objectives or that a marriage proved 
to be detrimental to either spouse, an application to dissolve the marriage will be allowed. 
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ABSTRACT 

The Quran was revealed by Allah to Prophet Muhammad (peace be upon him) as a guidance 
for mankind. The most important guidance is that Allah guides mankind to know Him and 
believe in Him. Besides revealing the matters of faiths, the Quran also contains principles 
conceming relationship among human beings. Every member of society are taught and 
encouraged to take care the welfare of others. The act of charity towards the poor and needy 
has been mentioned by Allah in the Quran. The Prophet (peace be upon him) and the Caliphs 
are great examples of all time in doing welfare. Since World War II social welfare has been 
an idea very much cherished by developed countries especially in Europe such as United 
Kingdom, Sweden and Norway. On the other hand Muslim countries across Asia and Africa 
are known or depicted as less developed and plagued by poverty. Several Malay Kingdoms 
throughout the Golden Chersonese together with Sabah and Sarawak in Bomeo formed a new 
country known as Malaysia inherited some welfare policies from its former British rule. This 
paper intends to review how Malaysia as a predominantly Muslim country embraces the 
callings of welfare as stated in the Quran. 

Keywords: Islam, Quran, Social, Welfare 

INTRODUCTION 

Malaysia is a very unique country very much loved by its people of multi races with different 
religious beliefs, culture and languages. History shows that part of peninsular Malaysia were 
known to the Greek as the Aurea Chersonesus or Golden Chersonese (Ptolemy ) which 
signifies a rich land blessed with wealth and opportunities. The untouched beauty of this part 
of the world and charm of its Malay inhabitants has attracted foreigners from around the 
globe to trade, to stay and to teach religion peacefully. The success of the Portuguese in 
conquering the port city of Melaka in 1511 has given Europe a bad name. The gloomy 
episodes continues when Melaka was handed to the Dutch and later to the British. The British 
made a lot of money in the Malay Peninsula by exploiting its vast natural resources such as 
timber, tin, iron and charcoal. British inlluences in Malaysia are evident in many areas such 
as urban development, education, trade, banking, law and government policies. The early 
welfare policy and the Welfare Department was inherited from the British administration. 
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However these European invaders were unable to change the religion of the Malays 
(Swettenham, Frank A. 1895). Until today the Malay people in Malaysia is synonymous with 
Islam. Among others the Malay are known for their welfare such as sadacjah, zakat and 
khairat kematian. Vision 2020 was conceptualised to bring Malaysia to attain the status of 
developed and industrialised country but at the same time promote a caring society (Mahathir 
Mohamad. 1991). This paper will begin with digesting the meaning of welfare and social 
protection and move on to its relation to poverty, the current attitude towards the well-being 
of Malaysian people and finally the conclusion. 

WELFARE 

Traditionally the English word “welfare” is a term synonymous with financial aid given to 
poor people (Bent Greve. 2008). Modem welfare is labelled as social security (A.H.M, 
Leliveld. 1991), social protection (Andy Norton, Tim Conway & Mick Foster. 2001), or 
social welfare (R. M. Titmuss. 1974). Basically welfare refers to wellness (L.W.Sumner. 
1996). It is a condition of being well that refers to the happiness, health and fortunes of a 
person. Social protection is about preventing, managing and overcoming situations that 
adversely affect people well-being (Lisa A. Cameron. 2014). The Intemational Labor 
Organisation associates social protection with programs that protect workers from 
contingencies in life such as unemployment, matemity, old age and sickness (Armando 
Barrientos. 2010) In this regard the low income and poor would always be more vulnerable to 
risk than rich people. Hence, welfare is normally linked to the low income and poor. In 
Malay the word welfare is “kebajikan” (http://prpm.dbp. gov.my/Search.aspx?k=kebajikan). 
Welfare state is a concept where the government plays a key role in the protection and 
promotion of the economic and social well-being of its citizen. 

ISLAM 

Islam is a monotheistic religion (Al-Ikhlas: 1-4). The word “Islam” denotes an honest 
submission to Allah (Kliurshid Ahmad. 1989). Such truthful obedience and surrender that 
would create peace. The message brought by Prophet Muhammad is a continuity of the 
previous messages brought by Prophet Adam, Abraham, Ishmael, Isaac, Jacob, Moses and 
Jesus (A1 Imra: 84). God in Islam is called Allah. God created mankind to worship Him. 
Worshipping Allah does not limited to ritual prayers but comprehensively include all acts 
done to be close to Allah and in remembrance of Allah (Asad Raza. 2011). Everyone who 
embrace Islam is united by a brotherhood in faith. Man is a social being (Habib Fekih. 1998). 
God has made human being to know each other (A1 Hujurat: 13). The good relationship 
among human is ordained by God. Mankind should not be selfish. A Muslim greets another 
Muslim by saying “ Assalamualaikum ” which means “peace be upon you”. The idea and rules 
for human relationship is contained in God’s revelation known as the Quran. Islam reached 
the Malay Peninsula in 14 th century and has been a predominant religion in modern Malaysia 
society (Mohd. Shuhaimi bin Haji Abdullah & Osman Chuah Abdullah (2012). 
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THE QURAN 


The Quran is the word of God revealed to Prophet Muhammad (pbuh) (A1 Alaq 1-5). It 
contains 114 chapters known as surah. It was first revealed in the early 600AD when the 
Prophet (pbuh) was at the age of 40. The revelation process was completed within a time 
span of 23 years. The Muslims must believe in the Quran. It is a pillar of Muslim faith. Since 
1400 years ago the Quran has remain unchanged (Firas Alkhateeb (2013). The infallibility of 
the Quran is guaranteed by Allah. Among other things the Quran contains revelation about 
Allah, the creation of the universe, the creation of man, life and death, heaven and hell, the 
importance of good deeds and charity. Despite numerous verses in the Quran that promote 
good deeds and condemn bad ones, some westerners disclosed their hate and envy towards 
the Quran by giving deliberate unwarranted misinterpretations (William J. Federer. 2007). On 
the contrary the social and economic reforms introduced by the Prophet (pbuh) was praised as 
being revolutionary (Lynn Kunkle. 2008). Thomas Jefferson, the third president of the United 
States, and the principal author of the Declaration of Independence studied the Quran in his 
quest to understand the natural law and natural rights of the society (Hayes, Kevin J. 2004). 
To Muslims the Quran is a book of guidance in all aspects of life (A1 Baqarah: 2). 

POVERTY 

Poverty is a condition lack of means for providing material needs such as food, clothing and 
shelter. According to the World Bank poverty is a lack of necessary sources for material well- 
being (http://siteresources.worldbank.org/INTPOVERTY/Resources/). Negative incidence 
such as school drop-outs and are linked to poverty (Zakiyah Jamaluddin. 2011). Poverty is 
related to income (Peter Townsend. 2006). Poverty line income determined by the 
govemment of Malaysia is the monthly income which is below RM830 (Peter Townsend. 
2006). This is the minimum amount of monthly income considered sufficient to provide basic 
needs of a household. The poverty line statistic is used by the Ministry of Women, Family 
and Community Development, under which the current Welfare Department is assigned. In 
regards to poverty Islamic principles has determined two situation of economic despair. The 
poor (fakir) are persons who lack of material means, possession or income to support them. 
The destitute (miskin) is in misery, dependent on others, either unable to work or not earning 
enough to maintain himse1f and his family (Karima Korayem & Neamat Mashour. 2014). 

THE EXISTING MALAYSIAN GOVERNMENT WELFARE POLICY 

Malaysia inherited the British style administration including the Welfare Department which 
was established during colonial times in 1946 (http://www.jkm.gov.my). Similar to the 
English colonialist concept of welfare, the Welfare Department was established in order to 
address various social problems arising from the Second World War. In Europe the World 
War II has caused severe hunger crises, casualties among soldiers and civilians and economic 
depression (Iris Kesternich, Bettina SiUinger, James P. Smith & Joachim K. Winter. 2012). 
After more than half a century, the Welfare Department is now under the Ministry of 
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Women, Family and Community Development. Among others the objective of the Welfare 
Department is to provide support to several target groups. These target groups are:- 

(i) children, 

(ii) people with disabilities, 

(iii) senior citizen, 

(iv) family, 

(v) destitute, 

(vi) voluntary welfare organisation, and 

(vii) disaster victims. 


The Welfare Department has various services to address the well-being of these targeted 
groups. The Welfare Department also provide financial aid to the target groups to survive and 
develop their potential to be productive and independent. Despite the existence of financial 
aid and welfare services to its people the Malaysian govemment does not practice the concept 
of Welfare State. 

The current Malaysian government has taken a step to raise the living standard of low income 
household to reduce the disparity between the economically advantaged and disadvantaged 
under the Government Transformation Programme (GTP). GTP is intended to transform the 
govemment into an efficient institution (PEMANDU) (PEMANDU. Raising Living 
Standards of Low Income Households Overview). Some of the GTP 1.0 achievements are:- 

(i) The establishment of e-Kasih a database to manage poverty cases and and the 
introduction of 1AZAM (Akhiri Zaman Miskin) programme that targeted to 
enhance the productive capacity of 57,793 households; 

(ii) Helped 44,535 households in the extreme poor category; 

(iii) Provided training for 3,100 women entrepreneurs; and 

(iv) 35,095 low cost homes were offered for sale to increase home ownership by 
poor households. 

The programme is further extended to GTP 2.0 which will emphasise on productive welfare 
to enable economic development towards poverty eradication of individuals and 
communities. The GTP programmes was actually inspired by the Vision 2020 programme to 
bring the country into a developed nation status. 

Other social protection could be found in statutes enacted by the parliament of Malaysia. The 
contingencies addressed in these statutes varies such as retirement, accident, disability, 
disease and death. The relevant statutes are as follows:- 

(i) Employees Provident Fund Act 1991 (Act 452). It is a law relating to 
provident fund for persons employed in the private sector. The Act requires 
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employers and employees to contribute to the fund for the purpose of 
retirement savings. The savings could be withdrawn upon retirement. 

(ii) Employee’s Social Security Act 1969 (Act 4). It is a law relating to social 
security in certain contingencies. According to this Act, all employees should 
be insured and contributions comes from both employer and employee. 
Employees are financially protected in case of accidents while travelling in the 
course of employment and occupational disease. The Act also covers 
invalidity pension in case of invalidity and dependants’ benelit in case of 
death. 

(iii) Employment Act 1955 (Act 265). This Act provides minimum terms and 
conditions of employment beneficial to employees with wages less than 
RM2000 in the private sector. It contains provision for working hours, 
payment of wages, public holidays, annual leave, sick leave, maternity and 
monetary benefits in case of termination and lay-off. 

(iv) Workmen’s Compensation Act (Act 273). Basically this Act usually involving 
employers’ responsibility toward employees in case of injuries received by 
accident at work. 

The social protection provided in those statutes are specifically designed for the employed. 
There are many citizen who are unemployed and live in poverty. In 2013 Malaysian 
population was estimated at 29.7 million people and increased to 30.1 million people in 2014. 
The unemployment rate for both year remained at 3.1% 
(http://www.epu.gov.my/documents/10124/le9cd2e5-67a8-4b6c-b530-bl448a6al475). 
Meanwhile according to Ministry of Women, Family and Community Development the 
number of poor household in 2012 was 108,000 comprised of 47,200 urban and 60,800 rural 
totalling to (Kementerian Pembangunan Wanita Keluarga dan Masyarakat). 

QURANIC PRINCIPLES REGARDING WEALTH, SOCIAL WELFARE AND 
PROTECTION 

It is the duty of man to put food on the table for his family:- 

“Husbands are the protectors and maintainers of their wives because Allah has given 
the one more strength than the other, and because they support them from their 
means”. (. An-Nisa: 34) 

There is a very important message in the above verse. Every man has the responsibility to 
protect and maintain his family. Other than that Allah placed a duty that every economically 
advantaged man must share his wealth with others outside his family. This noble duty is 
clearly stated in the following verse:- 

(i) “And those in whose wealth is a recognised right. For the (needy) who asks 
and him who is prevented (for some reason from asking)”. (Al-Maarij: 24 & 
25 “See you one who denies the day of Judgment (to come)? Then such is the 
(man) who repulses orphan (with harshness). And encourages not the feeding 
of the indigent. So woe to the worshippers. Who are neglectful of their 
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prayers. Those who (want but) to be seen of men. But refuse (to supply) (even) 
neighbourly needs”. (Al-Maun: 1-7) 

(ii) “Serve Allah, and join not any partners with Him; and do good - to parents, 
kinsfolk, orphans, those in need, neighbours who are near, neighbours who are 
strangers, the companion by your side, the wayfarer (you meet), and what your 
right hand possess, for Allah loves not the arrogant, the vainglorious”. (An- 
Nisa: 36) 

(iii) “And they feed, for the love of Allah, the indigent, the orphan, and the captive. 
Saying), “we feed you for the sake of Allah alone: no reward do we desire 
from you, nor thanks”. (Al-Insan: 8 & 9) 

The above four verses have clearly encourage Muslims to be helpful, willing to share his 
wealth with the needy even if the needy did not ask him for help. Those needy people comes 
from many categories such as parents, kinsfolks, neighbours, orphans, indigent, wayfarers 
and captive. 

The Quran has taught mankind about redistribution of wealth since 1400 years ago. Zakat is a 
social welfare programme ordained by Allah. The haves should deliver aid to the have not as 
meant in the following verses:- 

(i) “But (even so) if they repent, establish regular prayers, and practice regular 
Charity - they are your brethren in faith”. (Al-Tawbah: 11) 

(ii) “The mosques of Allah shall be visited and maintained by such as believe in 
Allah and the Last Day, establish regular prayer and practise regular Charity, 
and fear none (at all) except Allah”. (Al-Tawbah: 18) 

(iii) “Alms are for the poor and the needy, and those employed to administer the 
(funds); for those whose hearts have been (recently) reconciled to the truth; for 
those in bondage and in debt; in the cause of Allah; and for the wayfarer (Thus 
is it) ordained by Allah, and Allah is Full of Knowledge and Wisdom”. (A1 
Tawbah: 60) 


Zakat is a redistribution of wealth in a practical way of life shown by Allah to mankind. The 
target group of the zakat is called ‘asnaf. There are eight asnajs who could receive zakat. 
They are:- 

(i) Fakir - one who has no means of livelihood to sustain his daily life. 

(ii) Miskin - one who has insufficient livelihood. 

(iii) Amil - the zakat collectors. 

(iv) Muallaf- those who recently embrace Islam. 

(v) Riqab - those who want to be free from bondage or slavery. 

(vi) Gharimin - those who are in debt and financially insufficient to meet his basic 
needs. 
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(vii) Fisabilillah - those who strive in the cause of Allah. 
(viii) Ibnusabil - stranded travellers on a valid journey. 


Zakat collection and distribution in Malaysia are managed by each state (Muhsin Nor Paizin). 
The Malaysian federal government does not interfere with zakat matters govemed by the 
states. For example the Federal Territory collects zakat through Pusat Pungutan Zakat (PPZ) 
under the Majlis Agama Islam Wilayah Persekutuan and zakat management in Selangor is the 
responsibility of Lembaga Zakat Selangor (LZS) under Majlis Agama Islam Selangor. Zakat 
may be paid directly to these zakat institutions through many channels such as Lembaga 
Zakat Selangor counters, bank counters, monthly salary deduction, internet banking, post 
office and credit card (http://www.zakatselangor.com.my/cara-bayaran). Information on zakat 
such as the relevant fatwa on zakat, list of collection centres, amount of zakat collection and 
distribution are made available on the websites developed by the zakat institutions. The 
establishment of the zakat collection centres by each state facilitate Muslims in Malaysia to 
pay zakat. Institutes of Higher Learning also established their zakat centre 
(http://www.zakatselangor.com.my/kaunter-ipt/). The formal zakat institutions also ensure 
efficient and effective distribution of zakat to the deserving asnafs. For example in 2014 
Majlis Ugama Islam dan Adat Resam Melayu Pahang distribute zakat to 85,000 people 
amounting to RM109 million (http://www.zakatpahang.my/v3/index.php/2014-09-02-14-49- 
36/laporan-agihan-zakat). The zakat distribution in Malaysia include but not limited to 
monthly financial assistance, education financial aid, scholarship, school fees aid, home 
building assistance, home repair assistance, home rental assistance, entrepreneurship funding, 
monthly food aid, medical aid, travelling fare assistance, monetary assistance for eid 
celebration and training assistance. The foregoing is a clear evidence that the establishment of 
zakat institutions has been well received by Muslims in Malaysia. 

CONCLUSION 

Malaysia embraces the concept of social welfare and protection in several ways. This could 
be due to the historical factors such as the coming of Islam and the presence of British 
colonials that shaped the foundation of Malaysia as a modem country. Muslims in Malaysia 
have learnt social welfare and protection under the purview of zakat obligation. Hence 
Malaysia stands proud to claim its extensive social welfare and protection measures which is 
delivered in the following manner:- 

(1) Administratively - this is done by having a well-founded welfare policy and welfare 
department under the tutelage of the Ministry of Women, Family and Community 
Development. 

(2) Statutorily - the social welfare and protection are embedded in several statutes such 
as Employees’ Provident Fund Act, Employees’ Social Security Act Act, 
Employment Act, Workmens’ Compensation Act. 

(3) Islamically - the social welfare and protection is an obligation of every Muslim 
according Quranic teachings. 
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The encouragement to do good deeds in this world stems from the Quran. Every Muslim 
should keep in his mind that the aid or assistance delivered to people in need will be 
rewarded by Allah in unimaginable form. Allah says in the Quran:- 

“Those who spend their substance in the cause of Allah is that of a grain of corn; it 
grows seven ears, and each ear has a hundred grains. Allah gives manifold increase to 
whom he pleases and Allah cares for all and He knows all things”. (Al-Baqarah: 261) 
Sharing wealth with others is the way of life of every Muslim that rellects gratefulness to 
Allah who created us. All Muslims should be happy and grateful to have the Quran to steer a 
civilised life. 
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ABSTRACT 

This study is carried out to examine psychological approach in teaching and learning based 
on al-Quran and Hadith. The basis of teaching and learning accorcling to Islamic view are 
internal state (spiritual). Spiritual aspect become the most importance to mankind neither to 
become a teacher or student that are excellent infacing global challenges in this 21 century. 
This study are used qualitative method which is analyied spiritual term in al-Quran and al- 
Sunnah. The term are “Qalb” means heart. 100 al-Quran verse and 100 Hadith which 
contain “Qalb” word will be iUuminated as a sample. The sentence which showed positive 
results to learning and teaching behavior are taken as a data for this study. The data will 
analyzed according to Islamis scholar (Muslim thinkers), interpret of al-Quran and Hadith 
lecture. The results from this study showed that internal approach (spiritual) are most 
importance aspect in teaching and learning. According to Islamic scholar (Muslim Thinkers) 
they are agreed that soul are the most importance aspect in teaching and learning. Qalb term 
(heart) dominate in human action and behavior including learning and teaching act. Qalb 
type are devide into four. Healthy Qalb, ill Qalb, life Qalb and dead Qalb while the 
dimension of Qalb are devide into two namely good Qalb and evil Qalb. Good Qalb are life 
and healthy Qalb. It will determine admirable behavior and giving positive effect to learning 
and teaching. Healthy and life qalb will avoided human from trapped with social problems 
and white collar crime. On the other hand, dead and ill Qalb will determine evil behavior 
and giving negative ejfect in learning and teaching. 

Keyword: Qalb, Teaching and Learning(education), Behavior, Soul, Life and Healthy Qalb, 
Dead and sick Qalb 
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INTRODUCTION 


Qalb (Heart) 

In al-Quran Qalb term are repeated 132 times. In spiritual aspect, Qalb means as a wisdom 
centre and understanding.lt is something spiritual that means human’s reality or entity. It is 
something can understand and gain knowledge (Ali Abdul Halim 1995). According to 
Asfahaniy in Mujradat Fi Gharib al-Quran, Qalb are worded to say special insights for ruh, 
knowledge and courage. 

Teaching and learning (Islamic education) 

According to al-Attas (1980), education is a teaching process to mankind in slowly way. 
There are three aspect in education, first, process, second contents and third education 
subjects. 

The purpose of education in Islam are to maintaining human as a slave and develop human as 
a caliph. In Islam source for knowledge and education is Allah so anyone can obtain 
knowledge regardless of place and time. (Mohd Kamal: 1988). 

Psychological 

Psychological is derived from Greek word, psyche which means breath, life and soul. 
Psychological is an academic terms and applied discipline involving the scientific study of 
mental process and behavior (Husain 1997). 

Behavior 

Behavior ( akhlak ) is a desire that is steady in human soul. From powerful interest that emerge 
from human self all action produced easily without thinking to do or no to do something 
action. If human produced something action that is parallel to Islamic law ( syarak ) so it call 
noble manner and the other hand if human produced something that is against Islamic law, it 
call evil manner (al-Ghazali 1998). 

Soul 

A lot of discussion about soul in al-Quran and literature of prophetic tradition (hadith). In al- 
Quran human soul are use with ruh term it means al-nafs or soul. It is source for life and it is 
from Allah (al-Quran, al-Sad: 71-72). Jumhur Ulama’ said spirit ( ruh ) and soul are same. 
Human body live because of the spirit ( ruh ) and soul, due to value (human action/ human 
activity) and due to dignity (al-Jawziyyah: 1989). According to Ibn Sina soul (, al-nafs ) first 
perfection to certain natural mass that is potential to live. For example human, because body 
without soul is not perfect (Ibn Sina: 1952). 
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Purpo.se/Motivation/Problem Statement of the study 


1. To examine the role of human heart in teaching and learning aspect 

2. To examine the approach of Muslim Thinkers about teaching and learning 

Method and Material 

This study are use quantitative and qualitative method.For quantitative method, al-Quran and 
literature of prophetic tradition (hadith) are collected as a sample for this study. 100 verse of 
al-Quran and literature of prophetic tradition (hadith) are collected with the interpret for each 
verse of al-Quran and literature of prophetic tradition (hadith). Meanwhile qualitative method 
are going through readership on books that write about human heart, teaching and learning. 


Al-Quran Sample 


Number 

Name of Surah 

Yerses 

1 

al-Baqarah 

7,10,74,88,93,118,204,225,260 and 283 

2 

ali-Imran 

7,8,103,126,151,154,156,159 and 167 

3 

an-Nisa’ 

63 and 155 

4 

al-Maidah 

13,41,52 and 113 

5 

an-An c am 

25,43 and 46 

6 

al-A c raf 

100,101 and 179 

7 

al-Anfal 

2,10,11,12,24,49,63 and 70 

8 

at-Taubah 

8,15,45,60,64,77,87,93,110,117,125 and 

127 

9 

Yunus 

79 and 88 

10 

ar-R c ad 

28 

11 

al-Hijr 

12 

12 

an-Nahl 

22,106 and 108 

13 

al-Isra’ 

46 

14 

al-Kahfi 

14,28 and 57 

15 

al-Anbiya’ 

3 

16 

al-Haj 

32,35,46,53 and 54 

17 

an-Nur 

37 and 50 

18 

al-Mu’minun 

60 and 63 

19 

as-Syu c ara’ 

24,89 and 200 

20 

al-Qasas 

10 

21 

Rum 

59 

22 

al-Ahzab 

5,10,12,26,32,51,53 and 60 
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23 

as-Saba’ 

23 

24 

as-Saffat 

84 

25 

Zummar 

22,23 and 45 

26 

Fussilat 

5 

27 

Jathiyah 

23 

28 

Muhammad 

16,20,24 and 29 

Literature of prophetic tradition (Hadith) 

Number 

Book 

Totalof Hadith 

1 

Sahih Bukhari 

20 

2 

Sahih Muslim 

21 

3 

Sunan Tirmidhi 

9 

4 

Sunan Nasa’i 

1 

5 

Sunan Ibn Majah 

7 

6 

Sunan Abu Daud 

7 

7 

Musnad Ahmad 

3 


Analysis/Results 


Human’s Heart 
( Qalb ) 

v_ J 



(■ -N 

Life and 
Healthy Qalb 

Dead and sick 
Qalb 

\ _ / 


C N 

Will effect to teaching and 

leaming aspect and human 

behavior 

v___ J 


J 

Figure: 1 


The tigure above show that human’s heart ( Qalb ) are devide into two division. There are life 
and healthy Qalb and dead and sick Qalb. This is a spiritual aspect in human’s body which is 
very important in human development and will effect to teaching and learning (education) 
aspect. Heart ( Qalb ) is a spiritual aspect in human’s body are known as soul.This study show 
that Qalb (heart) are inlluencc to human in teaching and leaming process. In Islam, human 
development and human attitude it is determined by inside (spiritual) to outside.This is 
different from Westem scholars theory. They are develop education model theory based on 
outside aspect and they are not mention about spiritual matter (Rohana, Kamaruzzaman & 
Roziah 2010). This is adverse with Islamic principle. 


This study has identified five dimension of human behavior that is produce from four 
dimension of human heart. Four human heart that is produce from analysis of al-Quran and 
hadith are heart as nature, heart receive inAuence, heart as remover or driving and heart as a 
performer. The five dimension of human behavior are relationship with Allah, obey behavior, 
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refuse, emotion and behavior that related to knowledge. Data collected for behavior that 
related to knowledge is : 


Number 

Book/ al-Quran 

Verse of Hadith/al-Quran 

1 

Muslim 

Issued the law that vanity(Muslim) 

2 

AbiDaud 

Issued a law (fatwa) is right and true (Abi Daud) 

3 

al-Quran 

Assess mistaken on something (Al-Anfal: 49) 

4 

al-Quran 

Cannot distinguish what is good or bad (Al-Nahl. 106.) 


Discussion 

In Islam every human action need to be done with their soul. Human action or their behavior 
will be viewed by Allah if they are carried out their action sincerely because Allah. 
According to Jumhur Ulama’ , they are define soul due to value. Action without soul are 
worthless (al-Jawziyyah: 1989).In education, according to Ibn Sina (he is a highly spiritual 
and ethical person) teaching and learning (education) should lead to rooting the faith deeply 
in the soul of the individual. By the presence of the soul, human have two intellectual 
faculties. The practical and theoretical intellect, with the practical intellect governing bodily 
movement and the theoretical the higher order of reasoning and thought process within soul. 
He (Ibn Sina) also specifies that the theoretical intellect comprises four distinct processes that 
are characteristic only of human. First, the potential to acquire knowledge, second the ability 
to use acquired knowledge and to actually think (intellect being in a certain state or habit) it 
serves. Third, the ability to generate intellectual activity in order to understand more complex 
concept (the intellect in act or acting intellect) and the last one is ability to intemalize 
knowledge of the intelligible world (Gunther: 2006).According to al-Ghazali, in his 
conception about human’ heart, there is a linked between human spiritual (heart) and 
education. He maintained that the self or Qalb was the essence of man. Qalb is a spiritual 
entity which controls man’s organic and physical functions and rules over his motor and 
sensory motives for fulfilling the bodily needs. According to him, heart (this study use Qalb 
term) is a transcendental spiritual subtlety which is connected to the physical heart, this is 
subtlety is the essence of man which comprehends, learns and knows. Therefore, heart’s of 
child need of special care and attention. He states that, the basis in education are knowing 
God (al-Ghazaliy: 1998). Gunther (2006), states in his studies that al-Ghazali clear that, true 
knowledge is not simply a memorized accumulation of fact but rather a light which 1'loods the 
heart. This study states that, human heart (this study use arabic term Qalb means heart) are 
devide into two divisions. There are, life and healthy Qalb, dead and sick Qalb. According to 
both of Muslim thinkers above, they state that heart play an important role in teaching and 
leaming (education). This statement coincide with this studies retrieval that done by writer. 
Life and healthy Qalb will make human in good manner and the other hands dead and sick 
Qalb will make human in evil manner and also effect in human’s teaching and learning. Life 
and healthy Qalb will recognize their God but dead and sick Qalb are not able to recognize 
their God. According to al-Ghazali, the basis of teaching, leaming, education and in seeking 
knowledge are knowing God. It will facilitate in the process of accept and imparting 
knowledge (al-Ghazaliy: 1998). 
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From the sample of al-Quran and Literature of prophetic tradition (Hadith), there are verses 
of al-Quran show that life and healthy Qalb will make someone able to produce something 
(knowledge ( c ilm), fatwa) that is accurate with Islam or religious (Abi Daud), advising each 
others (al-Tirmidhi) and many more. They are people who have sincere heart. Sincere heart 
will encourage people to do something that is besed on Islamic laws ( syaraq) and avoid from 
something that contrary with Islamic laws. According to Ibn Qayyim sincere is oneness of 
Allah without associating Him with something. The goals is simply to get Allah pleasure. 
(Qayyim, 2011). So, also in education, as a Muslim study is intended to meet the demands of 
religion (Islam) will makes someone have a certain character ( akhlacj) with knowledge. As 
prophet said, seeking for knowledge are obligations to all Musllim (man/woman). The person 
who have sincere heart will not use their knowledge to wrong path. Their goals are seeking 
for Allah’s pleasure. 

Life heart is a heart that filled with light (faith). This heart will see something in front of him 
with real fact. They will not be obscured by misconceptions. They can distinguish what is 
right and what is wrong and they can accurately assess the matter (Qayyim 2001). So, also in 
education, the person who have life heart will seeking knowledge (student), imparting 
knowledge (teacher) and using knowledge (student and teacher) with right path. 

Dead and sick Qalb will make someone wrongly calculation in something (al-Quran, al-Anfal 
verses 49), can’t distinguish among good or bad (al-Quran, al-Nahl verses 106 and 108), 
arrogant on the truth (al-Quran, al-Munafiqin verses 3), produced something that is useless 
(Muslim) and many more. 

Dead heart and sick heart will make an impression (impact) in leaming and teaching process. 
Arrogant heart is included in dead and sick heart. The people who have arrogant heart will 
fell themselves more perfect than others, look down on others and angry when reprimanded 
for mistakes that have been made. This is description from hadith narrated by Muslim. He 
states that the person who have arrogant heart will not enter the Paradise (Muslim). Arrogant 
heart will adverse effect especially to student. The knowledge will not blessed and difficult to 
understand what they learned. The person who have arrogant heart also will turned his face 
when meeting with others and haughty in his speech. 


Conclusions and recommendations 

Medieval Islamic scholar like Ibn Sina and al-Ghazali (stated in this syudy) and many more 
Islamic sholar like al-kindi, Ibn Taimiyyah (not stated in this study) developed and put 
forward revolutionary aspect of all tracks of human psychology (Husain 1997). According to 
them, soul or in arabic nafs are the development of human behavior. They claim three stage 
of human soul (nafs), ammara, lawwamah and mutmainnah. 

Ammara which is prone to evil and if not controlled could lead to perdition. Lawwamah 
which feels conscious of evil and resists it, asks for Allah’s grace and pardon after 
repentances and tries to amend. It hopes to reach salvation. This stage what we call 
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conscience. Mutmainnah, the highest stage of all when it achieves full rest and satisfaction 
(Ghazali 1998). 


For the conclusions, spiritual aspect are the most importance to human being either in 
teaching or in learning especially among muslim. Basically, there is two potentials in 
humanself, there are good and bad. Human heart ( Qalb ) are detennine human’s move. 
According to al-Ghazali, if the human’s physical or spiritual are in good condition, so 
indirectly their mental (soul) will also in good condition (Mujib 1999). This statement show 
that, heart ( Qalb ) play important role to human being in seeking knowledge. 


Good heart will simplifying human to pursuing knowledge for themselves and conveyed 
knowledge to others. I believe, the person who having good heart will claimed Rabbani 
knowledge. Rabbani knowledge is knowledge based on revelation, claimed with purpose and 
objective that are to get willingness from Allah (Allah’s pleasure). However, the person who 
having evil heart, they will claimed knowledge that against with Islamic law. Such as black 
magic. On the other hand, they also wil use their knowledge and their expertise with wrong 
objectives. For example, a computer or IT expert will use their expertise to hitting other’s 
people account, a businessman will rake profiting by cheating, accepting bribes for its own 
sake (untrustworthy person) and many more . 

Analytical results from this study show that human heart receive outside intluencc either 
good or bad. This explains that, dead heart and sick heart can be turned on and treated back 
to be life and healthy heart. Islamic scholars have done a lot of study and wrote their 
scientific research how to clear and turned on their heart. Among them are recite of al-Quran, 
explore ( tadabbur ) and appreciate the al-Quran, assisting scholars ( ulama ’), make friend with 
good person, explore the knowledge, remember Allah (zikr) and many more. (Qayyim 1998). 
Meaning the words of Prophet (pbuh) narrated by Ibn Umar, rusty heart can be cleared with 
remember about death and recite al-Quran (Syu ab al-Iman). 

The last Prophet (pbuh) teach, that the noble character requires self purification. This activity 
of the soul determines the quality of Islamic morality which requires both internal and 
external religious virtues. Purification of the soul is a prerequisite for closeness to Allah. It is 
only then that the soul starts shining, receiving and reflecting utmost radiation and light from 
Allah. By training and purifying our souls, our soul itself becomes a helper and an assistant to 
us. A spiritually and psychologically mature person can control himself in order to delay 
immediate gratification. This is done as postponement, so that the person may ascend to 
higher level of spiritual, intellectual or even physical gratification. Attaining this level 
requires knowledge of the self. Miskawayh and al-Ghazali perceived the relationship between 
knowledge of the self and formation of noble character (Fatimah 2014). 
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ABSTRACT 

The research aims to evaluate the ejficacy of Neurotherapy (neurofeedback training) and Al- 
Fatihah in reducing stress among the final year students. Five final year students were 
purposely selected after screening using the stress inventory index. A cjuasi experimental 
research involving series of obser\’ation and interpretation of results from a datci acquired 
from QEEG recording and neurofeedback training sessions were used to observe the effect of 
the treatment on the participants that have stress. Before neurofeeclback training session is 
conducted, pre-lesl QEEG was conducted to determine the appropriate protocol and 
placements of electrode for the purposed of neurofeedbcick training. An average of 14 
sessions of neurofeeclback training was conducted in this study. Delta protocol was applied in 
the first until 4th session followecl by beta protocol in the 5th until 14th session. Post-test 
QEEG was conducted after neurofeeclback training sessions to look atthe changes in brain 
wave patterns cincl the effectiveness ofal-Qurcm verses as sound therapy. (180worcls) 

KEYWORD: Neurotherapy, Al- Fatihah ancl Frequencies 

INTRODUCTION 

The purpose of study was to describe the brainwave pattem from the effect of sound therapy 
based on the sound of Al-Quranic verse for spiritual healing and calmness among the Final 
Year students . The therapeutic verse used in this research was the sound of Al-Fatihah. The 
“Sound” with the appropriate frequencies can affect the health of the human brain. Brain 
working as an electrical that uses the same frequency bands. In other words, the brain was 
measured using sound frequencies. There are several types of frequency bands which are beta 
for daily focus, alpha for relaxed, theta for internal relaxation, meditation or solve problem 
and delta for sleep. All types of wave have a specific function of the human brain. These 
waves help our brain to work subconsciously and consesquently calm our mind and body. 
Sound therapy using the appropriate verse from the Al-Quran is a form of treatment that can 
cure various diseases resulting from the unhealthy heart and soul. 
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BRIEF OYERYIEW 


Neurofeedback Training 

Neurofeedback training (EEG training) is an innovative brain training to help an individual 
to eventually self regulate their brain wave activity or control his brain wave activity. This 
ability manifests itself as better mental function. According to S. Othmer (2009) 
neurofeedback training protocols continued to evolve in clinical practice to cover domains of 
function that were not originally envisioned in the application of sensorimotor rhythm/beta 
(SMR/Beta) training to seizure management and attention-deficit/hyperactivity disorder. In 
the literature, the appropriate protocol that have been used for organization of our affective 
domain is the training towards the right hemisphere. Thus, physical calming is achieved by 
targeting the right parietal region which is emotional calming and right prefrontal training for 
stability. 

Stress 

Kohn and Frazer (1986) states that university students are often faced with the stress as a 
result of stressors such as workload given by the lecturer, situation of college, adaption 
problems and competition in academic achievement. Rice (1999) viewed that stress can be 
defined by three aspects. The first refers to environmental stimuli or events that cause an 
individual to feel depressed. Second, stress refers to the intemal factors of the mental aspects 
that involve emotions. The third aspect refers to the body's physical reaction that refers to the 
ways of coping with stress through behavioral and psychological methods. 

According to Seaward (2005) stress can be viewed the inability to cope that are either real or 
imagined threat to one's mental, physical, emotional and spiritual well-being, which result in 
a series of response and adaptations. Based on the research stress is one of the serious issues 
that affect university student’s life. Its effects could be rellected in student social, 
academicals, and mental health. 

Linn and Zeppa (1984) found that stress can lead to academic decline, poor 
relationships with peers and family members and overall dissatisfaction with life. According 
to Greenberge and Baroon (2000) stress is personal, physiological and emotional reactions 
against stimulus. Hussien (2006) was defined stress as the situation by which the individual 
suffers from physical and psychological hyper tension resulted from factors that can't be 
handled and exceeds human ability. 

Quranic verse 

The previous research by Dini Farhana and Melati (2011) found that sound therapy by using 
the Quranic recitation verse showed better results than the sound of nature in the reduction of 
stress level. A study by Noor Ashikin (2012) reported that listening recitation of the Quran 
such as Dhikr as compared to classical music has a therapeutic effect and tranquility to the 
individual. In fact, the religious element such as Dhikr was found can assist individuals who 
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suffer from emotional problems such as depression and anxiety were significantly (Razali et 
al„ 1998). 

Abu Rantisi (2010) viewed that the term of Dhikr in language means to remember the 
Almighty Allah. While within the meaning of Sharia is to remember Allah with the intention 
to draw closer to Him. We are commanded to make Dhikr of Allah to always remember the 
power and glory of Allah so that we can avoid illness such as arrogant and boastful. Dhikr 
can be done in various ways and under any circumstances, except where incompatible with 
the holiness of God. There are three ways to Dhikr which via our heart, oral and act. 

Arif Haris (2011) state that the brain is a set of activities with bio-electrical involving a bunch 
of nerve to perform specific tasks to enable it to function with properly. When the brain is 
functioning, chemical changes occur in it which involves the movement of ions or atoms that 
carry an electrical charge. All the activities that we do are from the flow of bio-electric 
interaction. The measurement of brain signals resulted from electrical activity can be 
identified by the method of electroencephalography (EEG). Therefore, if someone is chanting 
the Dhikr some brain areas involved becomes active. This is resulted from a bio-electrical 
flow in regions of the brain's neurons. 

The Miracle Of Surah Al-Fatihah 

Surah Al-Fatihah (^-4') is the first chapter (Surah) of the Quran. This Surah was revealed in 
Mecca and consists of 7 verses. Its seven verses are a prayer for the guidance, lordship and 
mercy of the reciter's God. This chapter has an essential role in Islamic prayer. Surah Al- 
Fatihah is the first surah revealed in detail between the existing surah. The surah called Al- 
Fatihah (Opening), is the primary literal meaning of the expression "al-Fatihah" is "The 
Opening. This surah also called Ummul Qur'an (jal' fl) or this Surah being "the opening of 
the Book" (Al-Kitab parent / P) because it is the major of all the contents of the Quran. 
As is also called Sab'ul (seven repeated / ^1441 <y^') because the total number of this surah is 
seven and it be read repeatedly in Sholat. It’s being the lirst Surah recited in each cycle 
(rak‘ah) of prayer, or to the manner in which it serves as an opening for many functions in 
everyday Islamic life. Some Muslims interpret it as a reference to an implied ability of the 
Surah to open a person to faith in God. 

According to the prophet (sallallahu ‘alayhi wa sallam), Surah Al-Fatihah is considered as 
“the greatest Surah” of the Quran. The following provides infonnation about this great Surah 
along with its many benefits and virtues including its use in healing. It is widely known that 
that anyone who read Al Fathihah between Sholat Subuh as much as 41 times, then the 
disease will be cured. The miracle of Fatihah is clearly demonstrated that when the surah is 
the main requirement in every sholat as stated in the Sahih al-Bukhari, Muslim and at- 
Tirmidhi from Abu Hurairah (Zakaria, 2013). 

Sound Therapy Using Surah Al-Fatihah 

Stress is not a disease that is strange to humans. Naturally the mind, emotions and body have 
a very close relationship. All activities of thoughts and emotion will directly affect the 
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functions of internal and external system of our body. When we are stressed, the muscles will 
tense, blood circulation was uncertain, breathing is disrupted and hormons in the body begins 
to produce toxins that would be detrimental the body. 

But stress can be overcomed by using Quranic verse such as Surah Al-Fatihah as sound 
therapy meditation. Use of the Quranic verse as a sound therapy is a relaxation can form a 
passive attitude thinking person who suffering from stress. Listening to Quranic verse with 
repeated will cause a relaxation response that respondents will feel calm because nerve 
activity in our body will become more active and bio-electric energy increased. The 
relaxation response combined with confidence level of respondent can generate the relaxed 
state. 

The Processes Involved During Listening To Quranic Verse. 

According to Abdurrochman ,Wulandari & Fatimah (2007) stated that one of the elements 
that intlucncc an individual attention is the emotional factor. Through listening to Quranic 
verse, this may affect the focus of attention. Someone who listen the Quranic verse requires a 
more complex process than listen to common music. When listen to Quranic verse we will 
more concentrate and focus on what we are listen. It can make an individual more 
concentrated during the listening Quranic verse. 

The affected areas during the process of listening Quranic verse is the primary 
auditory area and auditory association areas that are in the temporal lobe. Research by 
Abdurrochman (2007) found that listening to Quranic verse could increase the calmness. 
This was evident because of an occurred significant increase in delta wave. The research at a 
clinic in Florida, United States, successfully to prove just by listening to Quranic verse, a 
Muslim whether they are llucnt in Arabic or not, can feel a huge physiological changes. The 
sound moves from the ear to the brain will affect brain cells. Scientists recently discovered 
that the sound of Al-Quran readings have amazing healing powers (Madrasah Nur As-Salam, 
2015). 

Brainwave Pattern 

The brain waves can be measured using an electroencephalograph (EEG). EEG will be easy 
to detect eye movements and muscle movements, and both movements will generate the 
larger brain waves. Each frequency associated with different waves of brain function. There 
are five brain waves in order of highest frequency (lowest amplitude) to lowest frequency 
(highest amplitude) are as Gamma (40Hz-100Hz), Beta (12Hz-40Hz), Alpha (8Hz-12Hz), 
Theta (4Hz-8Hz), and Delta (0Hz-4Hz). 

The human brain waves vary according to the situation and the activities conducted. 
This is because the brain cells produce the electrical charge to perform the different tasks. 
Listening to Quranic verse not only showed brain wave state of someone who is experiencing 
stress, but can also be stimulated to change a person's mental condition. The electrical 
responses move throughout the brain allows one to hear the Quranic verse well. When the 
brain receives the stimulus while listening repeatedly to the Quranic verse, the brain will 
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respond to the tone of the sound. Individual who listen to the Quranic verse usually will 
produce the alpha waves. Alpha wave have higher amplitude than Beta waves but the lower 
frequency of 8-12 Hz. Alpha waves produced by a process that causes the mind to become 
calm as the listening process of Quranic verse. 

When the mind is in alpha waves, the condition of our body was calm and stress will 
be reduced. When this condition was occur, the potential of brain capacity can be used that 
can make a person can focus their mind on something. Alpha waves can also open the 
individual mind to produce the creative ability to solve a problem. 

Problem statement 

Previous study on “The effect of sound therapy in increasing calmness and reducing stress on 
working Muslim women in Malaysia” investigated the level of calmness and stress of 
working women who are married. Their level of calmness and stress were measured before 
and after they were given two type of sound therapy. The first being the sound of nature and 
the second is a recitation of Quranic verse. Both type of the sound showed significant 
reduction in stress level but the second type of the sound therapy using the recitation of 
Quranic verse show better result than the first type of the sound therapy (Dini Farhana and 
Melati, 2011). However, this study focused on effect of the sound therapy in reducing stress. 

Besides that, there are previous studies on “ Sound Therapy through Quranic Recitation in 
Dealing with Emotional and Verbal Motor Skills Problems of Children with Autism ”. The 
study associated the sound therapy which involves reading the Quran as a medium to help the 
autistic children to stabilize their emotions and improve their speaking skills. The results of 
this study indicate hearing the Quran to autistic children can stabilize their emotional 
problems and speech. This is because every sound produced from hearing the Quran has a 
vibration that is capable of forming a special signal to be sent to certain parts of the brain 
through the auditory system (Siti Patonah Mohamad et al., 2013). However, this study 
focused on hearing the Quran to autistic children. 

The next study is about “ Sound Therapy Induced Relaxation: Down Regulating Stress 
Processes and Pathologies , \ This study investigates the use of music as means of inducing 
positive emotions and subsequent relaxation. This research revolve around the use of music 
as a means of reducing feelings of anxiety and stress as well as aiding in the relief of 
numerous pathologies. The use of music as a means of inducing positive emotions and 
subsequent relaxation has been studied extensively by researchers. This research revolve 
around the use of music as a means of reducing feelings of anxiety and stress as well as 
aiding in the relief of numerous pathologies. This study propose that nitric oxide is the 
molecule chielly responsible for these physiological and psychological relaxing effects. 
Nitric oxide has been determined to aid in the development of the auditory system and 
participate in cochlear blood flow. Emotions that vary in the central nervous system 
explained how the introduction of music can mediate its effects through nitric oxide (Elliott 
Salamon et al., 2002). However, this study focused on nitric oxide signaling system is the 
primary and fundamental method by which music acts as a relaxation device. 
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Therefore, there are few past studies have been conducted regarding sound therapy in 
reducing stress and pay scant attention to analyze brainwave pattems before and after the 
sound therapy sessions. There were lack of explanation about the training or protocol during 
the sound therapy. Hence, this study described and analyzes the changes in brainwave 
pattems before and after the sound therapy using Quranic verse namely Surah Al-Fatihah. 

RESEARCH OBJECTIVE 

The objective of this study was to determine the brainwave pattern from the therapeutic effect 
of Al-Fatihah verse using Neurofeednack training to increase the calmness and reducing 
stress on Final Year students in UNIMAS. QEEG was used to assess the changes of 
brainwave pattern before and after the neurofeedback training. 

GENERAL OBJECTIYE 

The general objective of this research was to observe the changes iin brainwave pattern 
among the final year students using sound therapy to reduce the level of stress before, during 
and after training. 

SIGNIFICANT OF STUDY 

Most past researches have been using different types of music as sound therapy for relaxation 
and relieving stress. More research need to be done in the use of different verses from the 
Quran to relieve stress or as a therapeutic healer for individuals with psychological disorders. 
In this research, Surah Al-Fatihah were applied in combination with neurofeedback to 
monitor the brain wave while the subjects were listening to the verse with the main objective 
of reducing stress among Final Year students in UNIMAS. The use of Surah Al-Fatihah as a 
sound therapy is an effective remedy to improve the calmness with the appropriate protocol 
designed before the training took place. The appropriate training protocol from this research 
will provide guideline for future training of stress or related emotional factor using Al- 
Fatihah. Future researchers can gain a better understanding of the dominant brainwave while 
listening to Quranic verse based on this research and identify the strategic effectiveness to 
improve the brain wave in increasing calmness. 

METHOD 

This is a quasi experimental study using Quantitative electroencephalograph (qEEG) in the 
pre-test and post-test to assess the brainwave pattem of final years undergraduate subjects. 
The students were selected based on the scores from the stress inventory items. Qeeg were 
conducted before and after the Neurotherapy (NFT training) using Al-Fatihah verse. 

This research is divided into four phase: 

Phase 1: Stress Inyentory Item (College students stressfull event checklist) from Holmes T.H 
and Rahe R.H.(1967) The social readjustment scale; Journal of Psychosomatic Research, 11, 
213-218): to n measure the level of stress among participants either mild stress, moderate 
stress or severe stress 
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Phase 2: Pre - test QEEG: brain mapping to determine the appropriate protocol and 

placements of electrode for the purpose of neurofeedback training. Participants was performs 

three tasks such as open eyes, closed eyes and listening to Quranic verse 

Phase 3: Neurofeedback Training using Sound Therapy: A lpha training protocol using Al- 

fatiha 

Phase 4: Post - test QEEG: determine the changes of brainwave after the training; three tasks 
such as open eyes, closed eyes and listening to Quranic verse. 

SUBJECTS 

Informed consent was obtained from subjects involved in this study that consists of five final 
year students from UNIMAS in the Faculty of Cognitive Science and Human Development.. 
The inform consent were obtained before undergo the training and data was kept private and 
confidential by follow the ethic. 

RESEARCH INSTRUMENT 

The study was conducted using neurofeedback training in combination with cognitive tasks. 
The neurofeedback application used is Electroencephalogram (EEG). The cognitive tasks are 
covered on opening and closing the eyes and listening to the Surah Al-Fatihah. The cognitive 
tasks are complete during the training sessions. The changes of brain wave patterns before 
and after the hearing the Surah Al-Fatihah activities is observed throughout the training 
process. 

Stress Inventory Item (College students stressfull event checklist) from Holmes T.H and 
Rahe R.H.(1967) The social readjustment scale; Journal of Psychosomatic Research, 11, 213- 
218): ton measure the level of stress among participants either mild stress, moderate stress or 
severe stress. 

Neurofeedback training (NFT) 

Neurofeedback is direct training of brain function, by which the brain leams to function more 
efficiently. Neurofeedback is also called EEG Biofeedback, because it is based on electrical 
brain activity using the electroencephalogram or EEG. Neurofeedback is training in self- 
regulation. It is simply biofeedback applied to the brain directly (EEG Info, 2014). 
Quantitative Electroencephalogram (QEEG): Quantitative electroencephalograph (QEEG) 
allows digital signals recorded from the scalp, identify certain pattems of electrical waves in 
each signal and displays the signal patterns on a computer screen. Digital data displayed is 
stored in microseconds (Kaiser, 2006). 

FINDINGS AND DISCUSSION 

This research was done on 8 th May 2015. Pre and post-test QEEG provide digital reading 
from the scalp based on electrical pattern of the cortex. The data of the pre-test brain 
topography from the QEEG is used to determine the appropriate protocol and placements of 
electrode for the purposed of neurofeedback training. During the pre-test QEEG, the subject 
performs three tasks such as open eyes, closed eyes and listening to Quranic verse. Figure 1 
showed the electrical pattem of 10-20 points system of the subject that composed of Delta, 
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Theta, Alpha, Beta and Gamma wave and the connectively of each point. From the pre-test 
brain topography, the subject detected to have highest alpha wave activity in 02 which 
responsible in visual processing during eyes closed activity and listening to Quranic verse. 
Result from post-test QEEG indicated that still have alpha wave activity in 02 during eyes 
closed activity. While for listening to Quranic verse there are changes was indicated that have 
delta activity at the point Fpl and Fpz that responsible in maintain the attentions. 


Pre-test QEEG Analysis 

Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in Eyes closed 
Activity 



Delta (0Hz- 

4Hz) 

Theta (4Hz- 
8Hz) 

Alpha (8Hz- 
12Hz) 

Beta (12Hz- 
40Hz) 

Gamma (40Hz- 
100Hz) 

Fpl-Av 

34.40 

15.81 

10.67 

5.79 

14.36 

Fp2-Av 

45.64 

19.53 

11.75 

4.47 

8.77 

F7-Av 

8.56 

4.04 

5.19 

1.78 

2.44 

F3-Av 

3.13 

2.88 

6.65 

3.73 

6.62 

Fz-Av 

3.75 

3.68 

6.60 

1.21 

1.43 

F4-Av 

3.25 

3.04 

6.44 

2.38 

3.74 

F8-Av 

6.36 

3.51 

4.85 

1.94 

2.58 

T3-Av 

6.44 

4.07 

4.69 

3.16 

4.66 

C3-Av 

2.61 

2.25 

3.99 

1.14 

1.27 

Cz-Av 

3.34 

3.15 

6.19 

0.94 

0.93 

C4-Av 

2.65 

2.15 

4.17 

1.11 

1.22 

T4-Av 

5.36 

3.28 

5.39 

6.19 

6.15 

T5-Av 

5.46 

4.03 

12.28 

2.13 

2.00 

P3-Av 

3.37 

2.60 

6.67 

1.15 

1.03 

Pz-Av 

3.51 

2.57 

5.30 

0.97 

0.83 

P4-Av 

3.80 

2.82 

9.06 

1.67 

1.22 

T6-Av 

4.58 

3.82 

18.37 

2.98 

2.55 

01-Av 

6.71 

4.16 

26.94 

2.73 

2.05 

02-Av 

6.23 

4.19 

22.95 

2.64 

1.93 

Average 

8.39 

4.82 

9.38 

2.53 

3.46 


Table 1: Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in Eyes 
Closed Activity for Pre-test QEEG 


Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in listening to 
Quranic verse 



Delta (0Hz- 

4Hz) 

Theta (4Hz- 

8Hz) 

Alpha (8Hz- 
12Hz) 

Beta (12Hz- 
40Hz) 

Gamma (40Hz- 
100Hz) 

Fpl-Av 

6.87 

3.19 

6.69 

4.36 

5.49 

Fp2-Av 

8.09 

3.35 

6.72 

3.39 

5.31 
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F7-Av 

6.38 

3.34 

5.19 

1.54 

3.54 

F3-Av 

2.86 

3.14 

7.04 

3.10 

4.18 

Fz-Av 

3.17 

3.41 

7.49 

1.20 

2.30 

F4-Av 

3.04 

2.92 

7.17 

2.19 

4.59 

F8-Av 

5.69 

2.99 

5.24 

1.59 

3.06 

T3-Av 

4.48 

3.04 

4.35 

2.00 

8.97 

C3-Av 

2.35 

2.02 

4.68 

1.15 

2.24 

Cz-Av 

2.95 

2.84 

7.05 

1.05 

1.49 

C4-Av 

1.91 

1.95 

5.16 

1.13 

2.51 

T4-Av 

3.34 

2.71 

4.99 

3.88 

18.41 

T5-Av 

3.92 

3.44 

14.97 

2.16 

2.47 

P3-Av 

2.84 

2.43 

7.99 

1.31 

1.82 

Pz-Av 

2.54 

2.03 

6.73 

1.00 

1.18 

P4-Av 

2.83 

2.27 

11.02 

1.73 

1.70 

T6-Av 

3.12 

3.40 

17.75 

2.02 

3.62 

01-Av 

4.09 

3.97 

31.77 

2.95 

3.08 

02-Av 

4.16 

3.92 

29.66 

2.94 

3.20 

Average 

3.93 

2.97 

10.09 

2.14 

4.17 


Table 2: Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in 
listening to Quranic verse for Pre-test QEEG 


The table 1 shows the average subject to a single electrode to Delta, Theta, Alpha, Beta and 
Gamma wave for eyes closed activity from pre-test QEEG. Overall, the highest average value 
for each wave is the average number of Alpha waves with 9.38 millivolt compared to the 
average delta waves with 8.39 millivolt, the average theta wave with 4.82 millivolt, the 
average number of gamma waves with 3.46 millivolt and the average number of beta wave 
with 2.53 millivolt. Therefore, Alpha waves are the dominant wave during eyes closed 
activity than wave Delta Theta, Beta and Gamma. In alpha wave, the occipital lobes at the 
point 01 and 02 have a high value of 26.94 millivolt and 22.95 millivolt. It’s indicated that 
eyes closed activity help subject to calm down in deep of relaxation. While delta waves were 
dominant at frontal lobes at the point FP1 and FP2 have a high value of 45.64 millivolt and 
34.40 millivolt. Eyes closed activity makes subjects feel extremely sleepy. Increasing of delta 
wave may make individual feel sleepier than normally. Theta waves are dominant in the 
frontal lobe to the point FP1 and FP2 with the 19.53 millivolt and 15.81 millivolt. The 
subjects were daydreaming and sleep during eyes closed activity.. Beta waves were also to 
low in the frontal lobe to the point FP1 and FP2 with the 5.79 millivolt and 4.47 millivolt. 

The table 2 shows the average a single electrode brainwave of Delta, Theta, Alpha, Beta and 
Gamma in listening to Quranic verse from pre-test QEEG result. Overall, the highest average 
value is the average number of Alpha waves with 10.09 millivolt compared with the average 
gamma wave with 4.17 millivolt, delta wave with an average of 3.93 millivolt, the average of 
theta waves with 2.97 millivolt t and beta waves with total 2.14 millivolt. Thus, alpha waves 
are the dominant wave during listening to Quranic verse against wave’s gamma, delta, theta 
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and beta. In alpha wave, dominant at the occipital lobe at the point 01 and 02 have a high 
value with 31.77 millivolt and 29.66 millivolt. The Neurofeedback Training was indicated 
that the subject were too relaxed while listening to Quranic verse. Whereas, in the gamma 
waves, dominant at the temporal lobes at point T4 with value of 18.41 millivolt. It has been 
found that individual in relax condition while listening to Quranic verse tend to have lower 
gamma activity. In delta wave dominant at the frontal lobe at the point FP1 and FP2 with the 
8.088 millivolt and 6.88 millivolt as indicated in table 2. The Neurofeedback Training was 
conducted and the slow wave was dominated at the anterior or frontal lobe. Theta waves 
dominant at the occipital lobe at the point 01 and 02 with 3.98 millivolt and 3.92 millivolt. 
The subjects were at the state of dreaming and sleepy during the QEEG recoding while 
listening to Surah Al-Fatihah. In beta waves were too low as can be seen at the frontal lobe at 
the point FP1 and FP2 with 4.36 millivolt and 3.39 millivolt. 

Pre-test Brain Topography 

Table 3: Pre-test brain topography of all subjects for eyes closed activity and listening to 
Quranic verse 

Both of pre-test QEEG sessions brain topography for eyes closed activity and listening to 
Quranic verse shows only the alpha wave more active. The colored brain topography means 
that the brain hemispheres are activated whether in the eyes closed condition and listening to 
Quranic verse. This shows eyes closed activity and listening to Quranic verse can relaxing the 
mind from stress. Eyes closed activity and listening to Quranic verse is one of the meditations 
in increasing the calmness and reducing stress. Alpha waves are usually considered as waves 
derived from relaxing activities. Therefore, when participants is on whether eyes closed 
activity or listening to Quranic verse they will be in a state of meditation and the change in 
the mindset of the participants from the conscious mind to the unconscious mind. This action 
would be pursued to the next NFT session to look the changes of the brainwave pattern. 

Neurofeedback Training (NFT) data analysis 

There are two protocol was used in Neurofeedback Training session which is delta and beta 
protocol. For delta protocol, the reward frequency was delta, as low inhibit was beta and high 
inhibit was hi beta. This protocol was used in l st session until 4 th session. During the delta 
protocol, left hemisphere of temporal lobe at the point T3 and right hemisphere of temporal 
lobe at the point T4 were trained. While for beta protocol does consist of theta as the low 
inhibit, beta was the reward frequency and hi beta as the high inhibits frequency. This 
protocol was used in 5 th session until 14 th session. As goes to beta, its do help the left frontal 
lobe hemisphere which Fpl on the left forehead and C3 to increase the waves. 



BETA 

DELTA 

HIBETA 

Session 1 

67.64 

74.00 

90.31 

Session 2 

53.66 

89.57 

64.27 

Session 3 

42.03 

55.07 

50.94 

Session 4 

32.86 

37.33 

33.33 


Table 3: Average for Delta protocol 
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Figure 3 shows the higher average for reward frequency delta than high and low inhibit. Even 
though the reward frequency always decrease from l st session until 4 th session, average for 
reward frequency still the highest average compared the high and low inhibit. When 
respondent listening to Quranic verse namely Surah Al-Fatihah, the delta waves was present 
as a dominant wave. This is because the delta wave will appear when an individual is in state 
of calm and focus. Listening to Quranic verse is one of the activities of meditation and it will 
increase the level of calmness when individuals practice this activity. Listening to Quranic 
verse can give calmness and indirectly the delta waves will increase and this shows that the 
respondent is in a state of calm when a level of delta is high. This proves that when people 
listening to Quranic verse, they are increasingly calmness and reducing stress. When the 
mind of respondent is in a state of relaxation which is the unconscious mind, it can reduce 
stress and increase brain activity. Therefore, the delta wave becomes higher when listening to 
Quranic verse because respondent was in a state of relaxation. 
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Figure 4 shows the Neurofeedback training at the 5 th session until 14 th sessions. The average 
of theta is the highest average compared than reward frequency beta. Theta wave is the 
second wave of the highest after the delta. Theta waves have been generated because the 
respondent was in a state of calm which is subconscious mind start from 5 th sessions. Theta 
wave will be active during listening activities because the respondents will give a deep 
appreciation while listening to Surah Al-Fatihah. Indirectly the subconscious mind will 
actively affecting to the long-term memory and emotional. Therefore, while listening to 
Quranic verse respondent was in subconscious mind and the changes of brain waves pattern 
will occur from delta changed to theta waves, which are unconscious mind to mind 
subconscious. Increasingly of respondents are in sound therapy meditation using Quranic 
verse, so the higher the theta brain waves of the respondents. 


Post-test QEEG Analysis 

Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in Eyes closed 
Actmty 



Delta (0Hz- 

4Hz) 

Theta (4Hz- 
8Hz) 

Alpha (8Hz- 
12Hz) 

Beta (12Hz- 
40Hz) 

Gamma (40Hz- 
100Hz) 

Fpl-Av 

9.21 

2.82 

5.46 

3.61 

4.92 

Fp2-Av 

10.73 

2.48 

5.32 

2.28 

2.38 

F7-Av 

6.04 

2.93 

3.93 

1.53 

1.70 

F3-Av 

3.57 

2.53 

5.75 

2.09 

2.85 

Fz-Av 

3.48 

2.45 

5.78 

0.92 

1.11 

F4-Av 

2.81 

2.19 

5.71 

1.24 

1.48 

F8-Av 

9.26 

2.94 

4.54 

1.60 

1.69 

T3-Av 

3.39 

2.41 

3.47 

5.82 

8.01 

C3-Av 

2.78 

0.99 

3.69 

1.33 

1.73 

Cz-Av 

3.36 

1.59 

5.44 

0.93 

1.09 

C4-Av 

2.09 

1.51 

3.92 

0.84 

1.42 

T4-Av 

2.58 

1.41 

3.41 

2.74 

4.55 

T5-Av 

4.94 

3.47 

21.56 

3.29 

3.22 

P3-Av 

2.46 

1.36 

6.43 

1.15 

1.31 

Pz-Av 

2.22 

1.34 

5.93 

0.91 

0.78 

P4-Av 

2.03 

1.26 

5.53 

1.26 

1.21 

T6-Av 

2.33 

1.87 

19.08 

3.27 

3.79 

01-Av 

5.86 

3.14 

19.19 

2.16 

2.41 

02-Av 

4.73 

2.58 

27.78 

4.99 

2.99 

Average 

4.41 

2.17 

8.52 

2.21 

2.56 


Table 6: Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in Eyes 
Closed Activity for Post-test QEEG 
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Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma for listening to 
Quranic verse 



Delta (0Hz- 

4Hz) 

Theta (4Hz- 
8Hz) 

Alpha (8Hz- 
12Hz) 

Beta (12Hz- 
40Hz) 

Gamma (40Hz- 
100Hz) 

Fpl-Av 

47.12 

11.50 

7.67 

5.26 

10.34 

Fp2-Av 

36.65 

9.99 

8.67 

3.20 

4.69 

F7-Av 

29.89 

10.49 

4.86 

3.01 

4.61 

F3-Av 

5.76 

2.30 

5.53 

3.39 

8.67 

Fz-Av 

4.92 

2.71 

6.19 

1.14 

2.47 

F4-Av 

4.88 

1.90 

5.71 

1.64 

2.41 

F8-Av 

35.93 

8.86 

5.43 

2.15 

3.11 

T3-Av 

8.54 

2.20 

3.52 

2.44 

4.76 

C3-Av 

4.32 

1.75 

2.57 

1.14 

2.34 

Cz-Av 

2.77 

2.92 

3.92 

0.68 

0.84 

C4-Av 

3.35 

2.31 

3.21 

1.21 

1.60 

T4-Av 

8.18 

3.42 

3.04 

1.87 

3.48 

T5-Av 

7.42 

3.77 

16.18 

1.82 

1.74 

P3-Av 

8.47 

2.93 

6.42 

0.98 

0.94 

Pz-Av 

4.52 

2.90 

5.23 

0.93 

0.59 

P4-Av 

3.99 

2.08 

5.57 

1.24 

0.80 

T6-Av 

4.53 

2.63 

8.24 

1.59 

1.49 

01-Av 

6.66 

3.19 

22.60 

2.37 

1.95 

02-Av 

7.88 

3.48 

21.19 

3.00 

2.01 

Average 

12.41 

4.28 

7.67 

2.06 

3.10 


Table 7: Average for single electrode for Delta, Theta, Alpha, Beta and Gamma in 
listening to Quranic verse for Post-test QEEG 

The table 6 shows the average subject to a single electrode to Delta, Theta, Alpha, Beta and 
Gamma wave for eyes closed activity from post-test QEEG result. Overall, the highest 
average value is the average number of alpha wave with 8.52 millivolt compared with 
average of delta wave with 4.41 millivolt, gamma wave with 2.56 millivolt, beta wave with 
2.21 millivolt and theta wave with 2.17 millivolt. Post-test QEEG results still showed the 
alpha wave more dominant during eyes closed activity. It can be proved that eyes closed 
activity can increase the alpha wave. This is because the alpha wave tends to the relaxed 
activities where the individual was on conscious condition. According to Duze, Penny and 
Burgess (2010) stated that the normal frequency of alpha wave can be produced the good 
conditional of emotional in state of calmness. Thus, alpha waves are the dominant wave 
during eyes closed activity than wave Delta Theta, Beta and Gamma. In alpha wave, the 
occipital lobes at the point 01 and 02 have a high value of 19.19 millivolt and 27.78 
millivolt. While delta waves, dominant at the frontal lobe at the point Fpl and Fp2 with 10.73 
millivolt and 9.21 millivolt. It’s indicated that subject has given the selective attention during 
eyes closed activity without any interference from the environment. Gamma waves were too 
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low as can been seen at temporal lobe at the point T3 with 8.01 millivolt. It is because the 
subject is able to control their emotions so calm during eyes closed activity in post-test 
QEEG assessment. 

In beta waves were also too low in the temporal lobe at the point T3 with 5.82 millivolt. 
During eyes closed activity, alpha and delta waves are higher was causing obstruction of the 
active beta waves. Theta waves were too low as indicated at temporal lobe at point T5 with 
3.47 millivolt. 

The table 7 shows the average a single electrode brainwave of Delta, Theta, Alpha, Beta and 
Gamma in listening to Quranic verse from post-test QEEG result. The highest average value 
is the average number of delta waves with 12.41 millivolt compared with the average alpha 
wave with 7.67 millivolt, theta wave with an average of 4.28 millivolt, the average of gamma 
waves with 3.20 millivolt and beta waves with total 2.06 millivolt. Thus, delta waves 
dominant in frontal lobe at the point Fpl, Fp2 and F7 with 47.12 millivolt and 36.65 
millivolt. Alpha waves are dominant in the occipital lobe and temporal lobe at the point 02 
and T5 with 21.20 millivolt and 16.18 millivolt. Theta waves dominant at frontal lobe at the 
point Fpl and F7 with 11.50 millivolt and 10.49 millivolt. Gamma waves dominant at frontal 
lobe at the point Fpl with 10.34 millivolt. Beta waves a dominant at frontal lobe at the point 
Fpl with 5.26 millivolt. 

Post-test QEEG result shows the changes of are dominant brainwave pattem in listening to 
Quranic verse which is alpha waves dominant in pre-test QEEG change to delta wave in post- 
test QEEG. This is because while listening to Quranic verse respondent will give attention 
and focused on listening to Quranic verse. Indirectly can active the delta waves. Fpl, Fp2 and 
F7 are highest point in delta waves while listening to Quranic verse. The function of Fpl and 
Fp2 in International 10/20 system is related to an individual attention. Frontal lobe and 
prefrontal lobe are the main part that involved while listening to Quranic verse. This is 
because Fpl, Fp2 and F7 are located at the frontal lobe. 
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Post-test Brain Topography 

Table 8: Post-test brain topography of all subjects for eyes closed activity and listening 
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The result of post-test QEEG in table 8 shows the alpha waves are still active wave during 
eyes closed activity. But, there are changes in brainwave pattem on the results of listening to 
Quranic verse namely Surah Al-Fatihah as sound therapy in increasing calmness and 
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reducing stress. After 14 th session of neurofeedback training showed the delta wave more 
active compared with the alpha wave before. This indicates the high level of relaxation in the 
delta wave can produce the subconscious mind. Therefore, the delta wave is high while 
listening to Quranic verse because respondent is in state of relaxation. The delta waves tend 
to become as a dominant wave while respondent to be more focused in listening to Quranic 
verse. This condition could indicate that the sound therapy using Quranic verse could be 
increasing the calmness and reducing stress. 

When the subject listening to Surah Al-Fatihah, delta waves was appear as dominant wave. 
This is due to delta waves appear when a person is in a state of calm and focused. Listening 
to Surah Al-Fatihah is a meditation activity and can increase the level of calmness when 
individuals practicing this activity. When listening to Surah Al-Fatihah can increase the level 
of calmness and indirectly delta waves will increase and this suggests that subject in state of 
focused when the higher levels of delta. This proves that when listening to Surah Al-Fatihah, 
individual will be more focus and have calmness and indirectly increases the delta waves. 

From the overall view of research finding, there were seen the changes of brainwave pattern 
from before and after the neurofeedback training. This showed the effectiveness of sound 
therapy using Quranic verse as neurofeedback training in increasing the calmness and 
reducing stress. The table of pre and post-test brain topography also indicated the 
improvement in brainwave according to the reward training protocol. 


Conclusion 

The findings in this research is consistent with the previous research as stated in the literature 
review before. However, previous studies pay scant attention on brainwave analysis before 
and after the sound therapy. Theere were lack of explanation about the training or protocol 
during the sound therapy. In this research, brain wave were recorded and reports were 
generated in forms of brain topography to describe the changes resulted from the training 
before and after Neurofeedback. The result showed that neurofeedback training using 
Quranic verse such as Al-Fatihah areeffective in increasing calmness and reducing stress on 
Final Year students in UNIMAS. However, there are several limitations in this research. The 
researcher need to be cautious in interpreting and generalizing the finding as there different 
pattem of graph for each neurofeedback training sessions. Due to time limitation, the research 
did not cover all other aspects other than protocol that has been used on neurofeedback 
training in combination with Al-fatihah. In future, in-depth exploration on protocol should be 
used into the research. It is also possible to evaluate the efficacy of neurofeedback training 
using different protocol based on different stress level. More research need to be done to 
explore the use of different verses from Al-Quran for different psychological and emotional 
problems. 
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ABSTRACT 

Sayyid Qutb (1906-1966) is one of the most influential Islamic scholars in the 20 th century 
who has written many books and articles on Islamic thought in order to relate the Qur’Ĕn 
ancl Sunnah with integrated approach to modern life. He started a revolutionary mission at ci 
time when Western civilization was at the height of its intellectual, technological, economic 
and political power, and when cdmost the entire Muslim world was in the clutches of Western 
colonial rule. The clouds of gloom were cast upon the Muslims cdl over the world. In this 
situation ofturmoil, he challenged the spell ofWestern thought cmd developecl a new Nllm cd- 
KalĔm to meet the intellectucd chcdlenge of the West. To achieve this goal, in 1948, Qutb 
begcin writing to present Islam as the only alternative in every aspect of life in the journcd of 
al-Fikr cd-Jaclid (Sayyicl Qutb). His major work is the tfsirfi Zilcd cd-Qur'cm, which is cm 
accumulation of his lifelong experiences cincl knowledge for modern educated readers. His 
tafsĔr is the combination of both cd-tafsĔr bi-cd-ma 'thEr ancl al-tafsĔr bi-cd-ra ’y but some 
Muslim scholars have cdlegecl that it is as al-tafsĔr cd-siyĔsĔ (politiccd tafsĔr). 

The aim of this study is, to focus on selected aspects of Qutb ’s approach towards 
understancling the Qur’Ĕn in his Qur’Ĕnic exegesis. This study evaluates objective!y and 
critically the selected aspects discussed by him to see whether or not he is devicmt in his 
approaches. It also examines whether or not Qutb explains the Qur Ĕn using AIĔdĔth, the 
views of the companions, asbĔb cd-nuzEl, IsrĔiliyĔt cmcl other sources. Last but not least, 
this study cdso analyses his responses to the theological cmd philosophical issues, ancl 
contemporary Islamic cincl Western thought. 

INTRODUCTION 

In the history of the Qur’Enic exegetes, the early Muslim Qur’Enic exegetes developed some 
methodologies dealing with principles, approaches, conditions, ways and perspectives of 
interpretation. They have ever since been concerned with presenting the Qur’En as a book of 
guidance for humanity relevant to man’s life within the parameters of the teachings of the 


1016 



Prophet Mohammad (peace be upon him). There were two well-known methodologies used 
by the early Muslim scholars i.e. al-tafsĔr bi-al-m'athEr, and al-tafsĔr bi-al-ra'y. The first 
was considered as authentic and was used by most of exegetes while the second was used 
with some prerequisites and conditions. Among the categories of exegeses, some are 
classified as praiseworthy and others are regarded as blameworthy (Thameem Ushama, 
2008). Qur’Enic exegesis was done in the twentieth century by several Muslim exegetes, one 
of whom was Sayyid Qutb (1906-1966). Highly influential and prolific, Qutb , in his zilal al- 
Qur'an, uses both the methodologies of al-tafsĔr bi al-ma’thĔr and al-tafsĔr bi al-ra’y, 
which greatly contributed to the articulation of Islamic revivalist thought and intluenced 
Muslim thinkers and activists all over the world. This is an exceptional tafsĔr and an 
encyclopedia of ideas and thoughts, presenting the fundamental teachings of Islam, which is 
considered as an explanatory or interpretative exposition, not a literal translation of the 
NArEbic words of the Qur’En in order to retain the continuity and conformity of the theme of 
the verses to induce the reader the Qur’Enic’s coherence, lluency, and dynamic force (Sayyid 
Qutb, 3:1243). In contemporary time, Sayyid Qutb presented the Qur’Ĕn as a complete guide 
book for humanity to the Arab world in particular and for entire humanity in general. 
Interestingly, many modem Muslim scholars appreciated and popularized tafsĔr zilal al- 
Qur'an toward understanding the Qur’Ĕn in modem context and applying its relevance to 
modem life (Sayyid Quttub vol. 1, p. 6) His interpretation of the Qur v an guides people on 
how to improve the relationship between Man, Allah (swt) and the Universe, how to realize 
the total scheme of man’s life and how the teachings of the Qur’Ĕn can be translated into the 
reality of the present time. His emphasis, in line with his broad mission, is to overhaul 
contemporary challenges and to establish an ideal Islamic state in its place. Qutb, as a 
religious reformer, clearly spells out a blueprint for an Islamic political system at the state 
level. In order to achieve the goal, he provided theoretical guidelines and practical 
dimensions for humanity and also joined an Islamic organization ( Ikhwan al-Muslimun). 
Obviously, he attracted the attention of the educated and young people toward understand the 
tme spirit of the Qur’Ĕn and realize the real object of its revelation (Sayyid Qutb, 6:3552) 

The main objectives of Zilal are removing the gap between the modern Muslims and the 
Quranic teachings, (Sayyid Qutub, 6:3837) providing the Muslims a living working guide, 
describing the characteristics of the qur'anic community, illustrating the milestones for a 
Muslim organization, demonstrating the thematic unity in the Qur v an, (Zarzur,431) relating 
the verses of the Qur v an with the current situation, explaining the wisdom behind the legal 
rulings and injunctions, realizing the relationship between universe, God and man, (Zarzur, 
1:545) linking the rulings of the Shariah with Aqidah, and presenting the inimitable artistic 
beauty of the Qur v an ( Zarzur, 1: 6-7) 

Furthermore, his exegesis resulted in a death sentence and many fabricated allegations by his 
opponents. It is also undeniable that his experience in prison and criticism inlluenced his 
thought and the genuine understanding of the Qur’Ĕn while he was writing his exegesis. 
Thus, it is often excluded from the curriculum of universities in some countries on the 
assumption that it is controversial.Given the context, there is a need to scrutinize the remarks 
about his exegesis to see whether or not these approaches and arguments are valid or 
controversial? This attempt will help people to understand the true nature of his exegesis. His 


1017 



approach to the Quranic exegesis will be analyzed objectively and critically. This study will 
also investigate sources used by Qutb in the interpretation of the Qur'an such as cdĔdĔth, 
views of companions, ashĔb al-nuzĔl, al-nĔsikh wa al-mansEkh, IsrĔiliyyĔt, iNjĔz al- 
Qur ’Ĕn and others including scientific literature and so on. Last but not least, the study also 
analyses his various views about theological and philosophical issues, contemporary Islamic 
thought and Western thought in his Qur’Enic exegesis. 

Sayyid Qutb: A Profile 

Sayyid Qutb was born in October 9, 1906 AC, in a village called Musha in the district of 
Asyut, in Upper Egypt ( Khalidi, 1991), in a respectable religious family. His father was a kind 
and generous person who was religiously devoted and politically motivated to the Nationalist 
Party. He grew up in Islamic values and good characters. He began his education in 1912 at 
the age of six in the religious school of the village. He successfully memorized the whole 
qur'an within three years at the age of 17 and he studied in Madrasha in his early age. In 
1922, he got admission into the Abdul Aziz School and completed his ‘O’ level and in 1925, 
continued his higher secondary studies in the matriculation of Dar al-Ulum. He studied the 
Qur'an, hadith, Islamic religion, Islamic jurisprudence, Arabic language, history, geography, 
biology, public administration, psychology and so on. In 1929, he was admitted in the Dar al- 
Ulum Collage, in which he completed his BA degree in Arabic language and Literature, 
scholastic theology, logic and philosophy, political and economic (Abdul al-Baqi). From his 
student life, he started to write periodicals and published numerous articles until 1947. 

His scholarship 

Qutb credited with twenty four books beside his interpretation of the Quran. He also 
contributed many articles to magazines discussing the issues that were being debated at the 
time in the intellectual circles of Egypt (Fadlallah) Qutb joined the Muslim Brotherhood 
upon his return to Egypt and proposed an Islamic ideology as an altemative to those systems 
competing for Egyptian allegiance. The Egyptian revolution of 1552 brought enthusiastic 
support from the Muslim Brotherhood. Members of the Muslim brotherhood had been given 
arms and trainings prior to the revolution. Qutb worked as a consultant for six months 
during which he is reported to have eaten, slept, and voted on matters of policy with the 
officers trying to inHuence their plans for the country. He left disappointed because they 
did not opt for his ideas of instituting an Islamic state, and assigning the position of 
leadership to committed Muslims from the membership of the Muslim Brotherhood. It was 
during his imprisonment he revised his interpretation of the Quran and wrote several books. It 
appears that Sayyid Qutb passed through several stages faced many challenges during his life 
time. His intellectual experience began with endorsing a liberal secularism, passing 
through a moderate transitional period, and finally becoming a revolutionary who seeks to 
eradicate all existent systems in order to replace them with an Islamic order. 

Qutb’s contemporary Fundamentalists needed a solid interpretation of the Quran to legitimize 
their desire and authenticate their struggle in this period of hardship. That was a motive for 
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Qutb to write such a solid interpretation of the Qur'an from Islamic perspective. Qutb stands 
today, more than thirty one years after his execution by the Egyptian Nasser government in 
August 1966, as a towering figure in the world of modem political Islam.As Yvonne Haddad 
notes, “a great deal of what is being published by Muslim revivalist at present is either 
inspired by Sayyid Qutb’s writings, plagiarized from his books, or is a commentary on his is 
ideas.” (Mussad, 1989:10) Shahrough Akhavi goes so far as to claim that “Qutb’s role in 
inspiring Islamic revivalist movements since the late 1960s might be even greater than that of 
Ayatollah Khomeini.” Qutb’s writings on Islam, and especially his last major book, 
Ma’aalim fi al-Tariq (Milestones along the path ), have consistently enjoyed widespread 
popularity and readership since their original publication in the 1950’s and early 1960’s 
(Fadlallah,35). Writing in a lucid and highly didactic style and in an accessible idiom that 
sharply contrasted with the turgid and learned language of the ‘ulema, Qutb continues to 
strike a sensitive chord with a whole generation of young Muslims who find irresistible his 
message of immediate action and his unapologetic rejection of all that is “un-Islamic”. 
Qutb’s execution for his alleged leadership of an underground organization left a deep 
impression upon many who surrounded him in his life and many more who came to read him 
after his death. Qutb’s name, when invoked by present-day Islamists sympathetic to his call, 
is almost always paired with the word “shahiid” (“martyr”). Indeed, he has come to represent 
more than the mere sum of his ideas and ideology, and has instead assumed the symbol of the 
powerless Muslim confronting the all- powerful authoritarian state. As Kepel notes, even 
during the few years after Qutb’s execution, “among the Muslim Brethren hagiography was 
the rule, despite the notorious differences some Brethren had had with the audacity of 
Signposts [Milestones].” (Mussad, 1989:11) He was condemned to death, executed, and 
buried in a secret plot in an unmarked grave. To many he became the martyr of the Islamic 
Revival. 

Sayyid Qutb’s approach to interpret the verses of the Qur'an 

The methods used by Qutb in interpreting the verses of the Qur'an is unique, which reHects 
the real objective of the revealing of the Qur'an. He interpreted the verses of the Qur'an by 
the similar verses, by Hadith, or by the sayings of the companions of the prophet, and their 
ideal lifestyles. He did not allow israiliyyat or false reports to corrupt his tafsir. Let us 
examine the approaches of Qutb in the interpretation of the Qur'an. 

Interpretation of the Qur’Ĕn by the Qur’Ĕn 

As an integral part of Al-tafsĔr bi al-ma 'thĔr, Qutb explicitly puts together all the relevant 
verses to explain the issue, called “//?e interpretation of the Qur ’Ĕn through the Qur Ĕn”, as 
used by the early Muslim exegetes, but Qutb provides an explanatory comment and his own 
views. The purpose is to fumish guidance for someone looking to decode the verses, “provide 
their real understanding”, and “relate them to modem life with general principles”, which he 
criticizes the contemporary Muslim exegetes for failing to do so. If the contemporary Muslim 
exegetes, he argues, were resolute to apply this method, it would probably change the 
mindsets of Muslims in understanding the Qur’En. He condemns the approach in the 
conventional writings of the commentators who provided contradicting views with Islamic 
belief and ideology. 
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For instance, in the issue of Jabr (force) and Ikhtiyar (willing), whether a person has been 
given unlimited freedom of choice or certain course of actions with limitations. Some 
theologians viewed that a person should have an unlimited freedom of choice for whatever 
he/she wants to do while others opposed. Qutb criticized them saying that raising the issue of 
jabr and ikhtiyar is a complete ignorance and separating a quranic verse from its whole entity 
and confining it to an extreme limit (Fadlallah, 6:3764). He explained the issue by referring 
to the verse of 7:178 (whom Allah doth guide-he is on the right path; whom he rejects from 
His guidance -such are the persons who perish) that there is no room for such scholastic 
debates which were raised by most of theologians from various sects (Fadlallah, 3:1400). 

With regard to the achievement of the status of Allah’s satisfaction by the prophet Ibrahim 
through the testimony of Allah, Qutb explained the verse 2:124 and referred to the verse al- 
Najm:37 and argued that this is a great achievement by the prophet Ibrahim who fulfilled the 
commands of Allah (Fadlallah, 1:112) With regard to the story of Jesus, he explained the 
words ‘ kalimatuhu al-qaha ila Maryam’ mentioned in the verses of 4:171, Sad:71-72, al- 
Nahl:40 and al-Anbiya:91and argued that Allah has created Jesus in the womb of Mary 
without the sperm of father by His direct command (Fadlallah,2:817). With regard to the 
causes of the destruction of the previous nations, the verse 7:15 does not explain the reason 
for the earth quake that seized people. Qutb explained the causes of it by referring to other 
verses 2:55-56 and al-Qasas:20. However, Qutb emphasized on tafsir of the Qur v an by the 
Qur'an, instead of being engaged in personal opinions and inferences. By doing so, he 
established the stand, which is in full conformity with the Qur'an and condemned all the rest 
of opinions which are totally contradictory with the verses of the Qur'an. 

Interpretation of the Qur’Ĕn by AIĔdĔth 

Being an essential part of al-tafsĔr bi al-ma ’thĔr, Qutb quoted a number of alĔdĔth in his 
Qur’Ĕnic discourses and referred to the sayings, actions and approvals of the Prophet 
Mohammad (peace be upon him), who is acknowledged and authorized by the Qur’Ĕn as the 
legislator, interpreter and the practical demonstration of the Qur’Ĕn. It is evident that he 
places great importance on the alĔdĔth recorded and narrated by different muIaddithĔn but 
he rejected all fabricated ahadith. One of the issues, for instance, is the meaning of ihsan, 
which is discussed and defined by Qutb (Fadlallah, 1:192) on the basis of alĔdĔth from al- 

S S. S S S, S SK s .... s s. s 

0aIEI al-BukhErE, al-0aIEl Muslim, AbE DawEd, al-NsE'i, al-TirmidhE, Musnad Almad, 
Mualla' MĔlik, Ibn MĔjah and Fatl al-BĔrĔ and so on (Fadlallah, 1:192). About \salat al- 
wusta ’ (Al- Baqarah: 237) (middle prayer), he referred to the hadith of ‘they have diverted us 
from the middle prayer, the 'asr prayer; Allah fills their hearts and houses by fire’. With 
regard the issue of aqidah and all unseen matters, Qutb kept away from giving any opinion 
based on reasoning and the narrations of israiliyyat. The meaning of ‘ kursi ’, in the verse 2:55, 
Qutb commented that “we are not in need for such a debate which is raised by many Muslim 
theologians”.... “I did not find any authentic hadith on the issue of ‘kursi’ and ‘ 'ars/T. 
Therefore, I prefer not to indulge myself in more than what I have explained” (Zilal, 1:290) 
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Interpretation of the Qur’Ĕn by the lives of the companions 

The views of the companions of the Prophet Mohammad (peace be upon him), whom Qutb 
has taken as the role models and an inimitable generation in understanding and interpreting 
every single verse of the Qur’Ĕn, are an important part of al-tafsĔr bi al-ma'thEr. Qutb 
recognizes their sayings and doings. The lives of 0ahĔbah, who were fully committed to 
implementing the teachings and injunctions of the Qur’Ĕn, are a practical demonstration of 
the Qur’Ĕn, he argued (Ma'alim, 14-15) 

Subsequently, he started interpretation of the Qur’Ĕn at a time when Muslims were facing 
frequent intemal and extemal challenges, which, forced him to combine both approaches ial- 
tafsĔr bi al-ma 'thĔr and al tafsĔr bi-al-riwĔyah ) to relate the Qur’Ĕn to real life in society. 
Political and socio-economic crisis were in a state of uncertainty and fragility without any 
direction for the ummah (Zilal, 2:1142-1143) Qutb commented that “Surah al-Imran 
represents a living testimony for the lives of the companions of the prophet after the battle of 
Badr and Uhud, which focuses upon overall situations in Madina during this period of time 
and how the Qur'an dealt with it” (Zilal, 1:349) 

r /v 

Interpretation of the Qur’En by applying the approach o/al-tafsEr bi al-ray 

As an integral part of al-tafsĔr bi al-ray (Al-tafsĔr bi al-ray is permissible and lawful with 
some conditions and prerequisites according to Muslim scholars. This exegesis is based on 
knowledge, reason and experience according to the necessity of the society) Qutb often 
interpreted the verses of the Qur’Ĕn with his own view and judgment in order to maintain the 
continuity of the process of IjthĔd to restore a genuine revival of the ummah as it was the 
practice of the early Muslim exegetes. He strongly felt that the entire process of IjtihĔd 
needed to be formed anew in order for the Qur’Ĕn to remain relevant in the modern context. 
He therefore proposed that whoever really intends to understand its purpose should study the 
Qur’Ĕn with a neutral mind to avoid the contradiction and negation between two verses while 
he gives his views. The issues of Nac/Ĕdah, metaphysics, and transcendental knowledge, he 
argues, should not be explained by human intellect, but depend on the verses of the Qur’Ĕn 
and alĔdĔth for avoiding controversies and misunderstandings. For instance, he neither 
provides his own logical explanation nor refers to the narrations of isrĔiliyĔt regarding the 
word ‘kursi ’ 2.255 (He translated the word ‘kursi’ as the authority because kursi has been 
used here figuratively as a symbol of authority) as a metaphysical term. This is done just to 
avoid debate (Zilal, 1:290) It is also a fact that he does not quote any idea in his exegesis, if 
the reference is not available with him. All theological and philosophical issues are explained 
by Qutb on the basis of authentic hadith but not on his own and he prefers to be silent rather 
than entering into any debate to invent a meaning of the term at his own will. In such a 
situation, he neither speculates nor quotes from un-Islamic sources. 

The door of ijtihĔd, to him, is still open for solving new problems facing man and society 
today. His argument was that there will remain a big gap between our practical life and the 
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Qur’Ĕnic guidance if we only depend on the early Muslim scholars for the sake of respect 
and blessings without relating them to daily human life in the modern context. 

He rejected the idea of some Muslim scholars who viewed that the door of IjtihĔd is already 
closed and our job is to follow their rules and laws. To him, IjtihĔd can be done by an 
individual or a group called “Mujtahid” who must have the knowledge of the SharĔNh, 
mastery of the Arabic language, understanding of the Qur’Ĕn and Sunnah, fiqh and usul al- 
fiqh and know the contemporary problems. In sĔrah al-Tawbah, for instance, the verses from 
1 to 12 deal with the sanctity of treaties, and set down principles, rules and regulations for the 
problems of peace and war between Muslims and non-Muslims, verses 73 to 90 deal with the 
problems of hypocrites, and set down rules and regulations governing the treatment that 
should be meted out to them, and that which separates true Muslims from hypocrites. Also, 
that the aim of the payment of jizyah by non-Muslims to the Muslim government is not to 
oppress Jews and Christians to indicate that they are not the rulers and sovereigns in the 
land (surah tawbah). The issue of al-JihĔd, its types and its application in the modem context 
and the necessity of the implementation of an Islamic state are discussed. Qutb often 
criticizes other exegetes who used unauthentic, conservative, unbending, and dogmatic 
approaches that led to misunderstandings, discrepancies, and divergences of the issues. Of 
course, he was also criticized by contemporary scholars such as AbĔl xasan al-NadvĔ, yet his 
aim was to disclose and unveil the tme understanding of the teachings of the Qur’Ĕn and to 
relate it to modem life. 

Tafsir of the Qur'an by referring to the early Exegeses 

Qutb also referred to the early Mufassirun who applied the methodologies on riwĔyah and 
ma ’thĔr. The allegation made by some Muslim scholars such as Sayyid Ali Ahsan Nadvi is 
not true that he ignores to use the tafasir of the early Mufassirun. This study, therefore, 
establishes the fact that his exegeses is in accordance with ma ’thĔr and riwĔyah. Great 
attention is given too many reputable exegeses of both classical and contemporary tajĔsĔr. 
Among the sources he refers to are: Jamiul Bayan 'an Tawil al-Qur'an by Abi Ja'afar 
Muhammad ibn Jarir al-Tabari (Zilal, 1:1187, al- Tabari, 12:139) TafsĔr ZamakhsharĔ, 
(Zilal, 4:2501, kashahaf 3:53) TafsĔr BaydĔwĔ, TafsĔr NasĔjĔ, TafsĔr BaglulĔdĔ, TafsĔr 
ShawkĔnĔ, TafsĔr Ahkam al-Qur'an al-JassEs (Zilal, 2:747) Tafsir al-Qurtubi, (Zilal, 2:964, 
Qurtubi 6:255-257) Tafsir al-Qur'an al-Azim of Ibn KhathĔr, (Zilal 1:3873:1198) TafsĔr al- 
RaDĔ, TafsĔr Ruhul Ma'ani al-AlĔsĔ, (3:1642) 

Ahkam al-Qur'an li ibn al-'Arabi,(Zi\a\, 3:1489, Ibn al-'Arabi 2:843-844) Durr al-ManthĔr, 
Tafsir al-Manar li Muhammad Rashid Rida,(Z\\a\, 3:1531-1532, Manar 8:48, 9:4) TafsĔr al- 
MdharĔ, Tafsir of Tha'labi, (Zilal, 3:1021) Tafsir al-Baghawi, (Zilal, 3:15) al-Durr al- 
Manthur of Suyuti,(Z\\a\, 3; 1641) and Shabbir Ahmad UsmanĔ and so on. Various issues 
have been discussed in those tafasir such as Nlsmat al-AnbiyĔ, UalĔq, the stories of Prophet 
DawĔd, Prophet YĔnus and Prophet YĔsuf , expedition of Tabuk and characteristics of 
Munafiqun, salat al-Kawf(prayer of fear), etc. Some classical and modem Arabic dictionaries 
are used in his interpretation such as LisĔn al-NArab, QĔmĔs and others for providing literal 
and technical meanings of various words of the Qur’Ĕn. 
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AsbĔb al-NuzĔl as a Source 

AsbĔb al-nuzĔl (occasions of the revelation) is one of the approaches by Qutb, which 
provides the contexts, situations and causes of the revelation of the verses or sErah for better 
understanding of the meanings, legal rulings and socio-political-economic principles of the 
Qur’En. He viewed that the ruling on oaths for instance, were revealed in a special event in 
the lives of Muslims during the life time of the prophet Mohammad (peace be upon him). But 
the ruling is based on generality of a text, not the particularity of the reason; though the 
reason makes the meaning clearer, precise and accurate.(Zilal, 2:97087) To this end, he 
argued that without understanding asbĔb al-nuzEl, the interpretation of the Qur’Ĕn would be 
fabricated, questionable and misunderstanding. His emphasis, however, with a slightly 
different approach compared to other exegetes, is on providing occasions of the revelation, 
the historical events, and subject matters of the whole sĔrah, socio-economic-political 
realities and situations, as well as the causes of happenings, obstacles and challenges in the 
beginning of each sErah. He also argued that the revelation of a specific verse in a particular 
event is not absolute. In some cases, the ayah was quoted to make reference to specific events 
and companions said that the verse was revealed in that event or it was revealed regarding 
such an event (Zilal, 1:542) He, therefore, strongly feels that providing the historical 
background of verses, the circumstances of the revelation, the central theme of sĔrah, the 
conditions of the Islamic movement during that particular age and comparing these with the 
present situations motivates Muslim-educated people to change their mindsets and understand 
the Qur’Ĕn as superior over all man-made ideologies. This is why Qutb explains various 
styles of writing of asbĔb al-nuzEl on the basis of the narratives of the companions of the 
Prophet, or based on authentic riwĔyah, or focuses on the subject matter of a report and its 
relation to the historical background. In his discourse, Qutb links one occasion of the 
revelation of a sErah with another sĔrah if the subject matter or situation or context was the 
same. He also provides the authentic alĔdĔth or narrations of the companions to explain the 
occasions of the revelation but if there is a contlict of reports, he prefers a close report whose 
content is based on the authenticity of a riwĔyah, historical event, historical background, 
context, situation or happening during that particular period, or a report that is sound in terms 
of sanad (the chain of transmitters). 
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The aim of giving the details of asbĔb al-nuzEl, in his opinion, is to rebuild socio-political 
structures of Muslim society with the requirements of Islam and to produce religious Muslim 
scholars who would be able to provide leadership to the contemporary world in all walks of 
life in accordance with the teachings of Islam. 

His understanding of AsbĔb al-nuzEl shows that all commands and prohibitions of the 
Qur’Ĕn were at odds with the living conditions of the period of jahiliyyah (ignorance) and 
this is why both non-believers and Ahl-al-KitĔb were against the Prophet Mohammad (peace 
be upon him). The contents of the verses and sĔrah, Qutb argues, show that the verses of the 
Qur’Ĕn were revealed in accordance with the political, social and economic situations of 
Makkah and MadĔnah, and were also revealed gradually according to the necessity of man 
and society, not revealed at once like those revelations received by Prophet Musa (peace be 
upon him). The reason for this, in his opinion, was to fulfill the need and necessity of 
humanity on the one hand and, on the other, that the situations of socio-political systems were 
not suitable for implementing all rules of the Qur’Ĕn all at once. 

Nasikh and Mansukh in Zilal 

The issue of naskh (abrogation) is an ongoing debate among exegetes and jurists. The early 
Muslim scholars had different views on this issue. Qutb’s view on abrogation, shows that he 
neither supports the view that a major part of the Qur’Ĕn is abrogated nor favors the idea of 
total rejection. In fi Zilal al-Qur’Ĕn, Qutb did not discuss in details but considers a few verses 
of the Qur’Ĕn as having been abrogated by the Qur’Ĕn or xadĔth with a few examples. He 
opined that this is the wisdom ( Iikmah) of the Qur’Ĕn that some laws were not made 
compulsory at the first stage but were implemented gradually or step by step and only made 
obligatory at the last stage, according to the situations and need of the society (For instance, 
the prohibition of alcoholic beverages is with four steps). He usually does not consider one 
verse as having been abrogated by another but explains the background and situations of the 
verses. However, his stand is criticized harshly by many scholars claiming that Qutb denied it 
totally (Kahlidi) Their confusion was based on certain commonly known abrogated verses, 
which according to qutb still valid and ruling. The verse 2:240 implies the period /iddah of a 
widow woman is one year, which is already abrogated according to the other Muslim 
scholars by the verse of 2:234 (“if any of you die and leave widows behind , they shall wait 
conceming themselves four months and ten days”). He argued that the verse 2;240 permits to 
stay at husband’s house for one whole year by the bequeath of husband. Therefore, there is no 
contradiction between two verses regarding iddah. Qutb justified his stand by referring to the 
verse 2:106 and argued that the Jewish attack on the Muslims regarding the abrogation of the 
rulings of the Shariah, especially in the change of qiblah from baitul maqdas to ka' abah was 
tumed down by the revelation of the verse 2:106. 
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This partial alteration was to him for the betterment of humanity and changing the conditions 
of human society for their well-being. Another example is about the punishment of adultery 
and sodomy, the ruling of the verses 4:15-16 was abrogated for married woman and the crime 
of sodomy by the verse of surah al-Nur (Zilal, 1:599). We may say that Qutb did not only 
allow the abrogation of the Qur'an by the qur'an, but also accepted the abrogation of the 
Qur'an by hadith. His explanation shows that he accepts the phenomenon of naskh in a 
moderate way but not as the majority did. He argues that each verse presents a different 
aspect of the issue. Qutb tried to find out some ways to avoid individualization of some of 
these verses and also reconciled between two verses such as the verse Maidah concerns with 
the individual crime while Surah Baqarah deals with the collective crime. 

If the concept of the verse is right, there should not be any abrogation in the verse. However, 
the study suggests that it is not correct to accuse him of completely denying naskh but 
disagrees with the commonly held views by others on it. He tried to activate both the verses, 
rather than individualizing them. 

Filtering IsrĔiliyyat 

Qutb is neither among those who totally rejected nor those who accepted all its reports 
without proper investigation. The isrĔiliyyĔt are employed by him as support to the Qur’Ĕnic 
narrations and show the similarities between the Qur’Ĕn and the Bible. He also uses such 
materials to conlrne the parameters of the Qur’Ĕn, authentic alĔdĔth and the reports of the 
companions. He was extremely careful in dealing with those narrations. He confined within 
the parameters of the qur'an and authentic hadith of the prophet and his companions. 

His exegesis shows that Qutb does not only avoid unnecessary speculated stories and 
fabricated narratives but also harshly criticizes the methodologies of some exegetes, 
including some prominent exegetes such as al-UabĔrĔ and Ibn KhathĔr, who quote from the 
narratives of IsrĔiliyyat without proper investigation in their exegesis. He warns exegetes not 
to use such materials, which tarnish the image of Prophets, one example being the blaming of 
the Prophet SulaĔmĔn for making pictures of the Prophets and the angels (Such as 
Exod.:20:4, Levit: 26:1, Deut: 27:15, King: 11, etc. Rejection of partnership and lordship by 
the Prophet Ibrahim, another example, has not been discussed at all in the Bible or the 
TalmĔd. 

However, through comparison between the Qur’Ĕn and the Bible, he identilres the 
distortions about Prophet Ibrahim. According to the TalmĔd, Prophet Ibrahim chose the sun 
and the stars as gods and worshipped while the Qur’Ĕn provides a totally opposite story about 
him. With regard to the example of the transgressors of Israel who became apes on the day of 
Sabbat in Surah al-A'raf, he argued that there is no any report about them except the quranic 
text and there is no also authentic hadith. His approach here is to stay within the quranic 
parameter in such a situation (Zilal, 3:1358-1359). 

Description about the She-Camel of the prophet Saleh (peace be upon him) is a sign of Allah, 
he did not involve with false report and the narration of Israiliyyat, though many Mufassir 
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deferent of views regarding the She-camel of Saleh (Zilal, 4:1908) The expulsion of Adam 
and Eve from al-Jannah as claimed by Jews and Christians has been rejected by him. 

Sirah of the prophet as a Source 

Qutb used the authentic xadĔth literatures as one of sources in his exegetical discourses as a 
supportive source to interpret, understand and substantiate his arguments and comments. 
After verifying, he avoids fabricated alĔdĔth and criticizes the mU-tadĔth scholars. The 
most important texts of atĔdĔth, he refers to, are narrated by numerous companions for a 
particular issue through many chains of narrators ( mutĔwĔtir ). For instance, AIĔdĔth relating 
to the second advent of Jesus, Son of Mary, and appearance of DajjĔl and so on. Qutb refers 
to some atĔdĔth reported by famous companions of the Prophet Mohammad (peace be upon 
him) such as AbĔ HurĔrah, JĔbir bin Abdullah, NawwĔs bin SamNĔn KilĔbĔ, Abdullah bin 
NAmr, x udaifah and NOTshah etc. The objectives of the Qur’Ĕn, its contexts, and 
applications, he argues, cannot be understood without narrations of AIĔdĔth. The Qur’Ĕn 
says: 

We have sent down unto you the message (the Qur’Ĕn) that you may explain clearly 
tomen what is sent for them and they may think ( An-Nahl: 44,64 and Az-Zukhruf : 

63) The authentic AhĔdĔth that he uses are taken from reliable books of AhĔdĔth such 

S S S S A S S S S A S 

as SalEI al-BukhErE, SalEI Muslim, Musnad Almad, TirmidhE , NasE'i, (Zilal, 1:197- 
198) BytaqĔ, DĔr al-Qutn, HĔkim’s MustadrĔk, TabarĔnĔ, Ibn AbĔ Shaybah, Ibn 
AbĔ HatĔm, Musnad AbĔ YaNlĔ', Ibn al-Mundhir, Abd Bin HumayĔd, Shart 
MaĔNnĔ al-AthĔr, RiyĔl al-0ĔlihĔn and Fatt al-BĔrĔ of AsqalĔnĔ, AbE DĔwĔd, 

s s s, ~ s s, ~ s s s s 

Sharl Muslim al-NawEwE, NUmdat al-QErE by al-NAynE, Musnad IslEq, MElik 
MuaUĔ' and other authentic sources. (Zilal, 1 Ibid, 1:144-145, 188, 189, 3:1740-1741, 
6:3426, 2:679, 987, and also Khalidi, p.p. 164-166). 

The biography of the prophet (peace be upon him) written by the Muslim historians has been 
used in his tafsir Zilal such as al-SĔrah al-NabawĔyyah by Ibn HishĔm, (Zilal, 6:3307, 
2:822, 3:1453, 4:1840, and 5:2833). 

Imta' al-Asma of Maqrizi, (Zilal 3:1453, 4:1840, 5:2834,2837-2838) al-JawĔmĔ al-SĔrah 
by Ibn Hazam, (Zilal 6:3610, 3:1453) and ZĔd al-MaNad by Ibn al-QayyĔm. (Zilal 3:1431- 
1432, 1578-1579). He explained various issues from those books such as the treaty of 
Hudaybiah, the movement of hypocrisy in Madina, the event of the battle of Badr, the 
situations of the battle of Uhud, the sad year for Muslims in Makkah, and the story of hijrah 
from Makkah to Madina and so on. 

Besides that, he also refers to Musnad al-DarimĔ, Musnad al-BazzĔr, MuNjam al-TabarĔnĔ, 
DalĔil al-NubĔwwah of BĔhaqqĔ and few others. The purpose of referring to those sources 
is to clarify various issues of the Qur’Ĕn such as the issue of divorce, zihĔr, LiNĔn, adultery, 
slander, Islamic law of war, prisoners, slavery, jizyah and its legal verdict and so on 
mentioned in sErah al-UalĔq sErah al-NĔr and others. (Zilal 6:3426) 
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Quranic stories as a source 


The Qur'an contains the stories of the previous messengers, prophets and nations. Some 
stories are details and some are brief in nature. Most commentators referred to the narrations 
of israiliyyat for providing the details. However, Qutb is very careful while he explained 
those stories. His explanation of the quranic stories was the demonstration of artistic beauty 
and sometimes, with the implications and teachings of those stories. In this regard, he did not 
indulge in the desert of israiliyyat or false tales; but rather he remained within the quranic 
atmosphere. Mostly, he provided evidences from authentic hadith. With regard to the story of 
the prophet Y (Zilal, 4:1951-1968) Qutb argued that the stories in the Qur'an, appeared in 
various occasions and situations. These occasions determined the story that was narrated. He 
continued that there are repetitions in the stories of the Qur'an in several surah, but it was not 
repeated in the same manner, style or the art of the presenting the story. Whenever, it was 
repeated, there was an additional element, which removed the existence of repetition.(Zilal, 
1:55) In sĔrah al-AnbiyĔ', he refutes the false allegations made by the chiefs of Makkah and 
their followers against the Prophet Mohammad (peace be upon him), calling him “a poet or a 
magician”, as publicity to divert the people’s attention from the Qur’En. He refers to Ibn 
Ishaq and Ibn Hisham, vol. I and vol. II, 320-321 and 22-24 and provides the historical 
evidence to interpret the verses. With regard to the story of the prophet Nuh, he commented 
that the story of Nuh is presented brielly in surah A'raf without details and provided the same 
story to match with other narrations in other surah or places such as surah Hud and Nuh. The 
objective is to sketch those dimensions which we have briefed just now. Another objective is 
to explain the method of tabligh, the true nature of the feeling of the prophet and waming of 
the final day. 

Explanatory Exposition of the Qur’Ĕn 

His Zilal al-Qur’Ĕn is an explanatory exposition or conceptualized explanation as another 
approach based on the Qur’Ĕnic verses or alĔdĔth or views of the companions, or the 
opinions of other Muslim scholars. It aims to understand the message of the Qur’En. Instead 
of adopting the method of literal translation of the Arabic text of the Qur’En, he adopted “an 
explanatory or interpretive exposition.” Another purposes are to expound the teachings of the 
Qur’En, to improve the true spirit and nature of Islam among Muslim youths in particular and 
Muslims in general and to make it easier for readers. The rational arguments are provided in 
his explanatory exposition for modem educated Muslims towards understanding all teachings 
of the Qur’En and implementing them in real life using their knowledge, energy, ability, 
property and other efforts, not by overthrowing the government by force and using violence. 
Unlike Ayatullah KhomeinĔ, Qutb is not primarily concerned with charting the path to power 
but rather with Islamizing the mindsets of people and shaping the Islamic state. 

Islamic Jurisprudence as a Source 

Another approach is using Islamic jurisprudence as a source of his exegesis to support, 
strengthen and substantiate his arguments, deductions, conclusions and judgments. The aim is 
to elaborate verses of the Qur’Ĕn related to Islamic mlings and the injunctions of the 
SharĔNah. Being a IanafĔ (He was a follower of IanafĔ school of thought). he uses the 
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original and authentic sources of all four schools of jurisprudence with an objective mind (He 
used the following sources of the four schools such as xanĔfi fiqh: xidĔyah, Fatl al-QadĔr, 
Bada’i al-SanĔ’i, al-JassĔs, AlkĔm al-Qur’Ĕn. Safi‘i fiqh: Al-NawĔwi, al-MinhĔj with 
Sharh Mughni al-MuhtĔj and TafsĔr al-KabĔr. Maliki fiqh: al-DusĔqi 'AIĔ' al-Sharl al- 

S. s s s, s / r s, s s, 

KabEr, HedEyat al-MujEhEd, AlkEm al-Qur’En by Ibn al-'ArabE. xanbElE fiqh: Ibn 
xazam, Musnad Ahnad, Muatta. He reports the Islamic legal rulings from the narratives of 
the Companions of the Prophet and the Successors of his Companions, including many 
individual Islamic scholars. For supporting jurisprudential issues, he refers to the relevant 
Qur’Ĕnic verses, authentic AIĔdĔth, and views of the Companions of the Prophet 
Mohammad (peace be upon him) in order to support his arguments. Many legal issues are 
discussed according to the four schools and olhcv fuqĔhĔ ', for example issues like al-JihĔd 
jĔ al-IslĔm, “a treatise on the Islamic law of war and peace”, the prisoner of war, the position 
of DhimmĔ, the rulings of Jizyah, the rulings of exchanging prisoners and taking the pledge 
with the Prophet of Allah (swt) and his successors, legality of occupying land from non- 
Muslims through fighting, rulings on apostasy and the responsibilities of the Islamic 
govemment. 

Some of the most important books on Islamic jurisprudence he referred to are al-MuIalla by 
Ibn xazam al-AndulĔsĔ, KitĔb al-Siyar, HidĔyah, Fatl al-QadĔr, and BadaN al-SanaNĔ, al- 

S S S, S. S S S. S /-\ s s. s s^ s. 

MinhEj Li al-NawEwE, MughnE al-MuItEj, and TafsEr al-REzE, HEshEyEt al-DEasuqE 

~ s s s. s s s s r ~ s s, 

NalE' al-Sharl al-KabEr, BidEyEt al-Mujtahid, AlkEm al-Qur’En by Ibn al-NArEbE, al- 

s. s. s s s s s s s. ~ s. 

MughnE IE Ibn QudEmE', al-Ashbah wa al-NaDEir, KitEb al-AmwEl IE AbE NUbaEd, 
KitĔb al-KharĔj IĔ AbĔ Yusuf and Yahya bin Adam and FatwĔ' NAlamgĔr. All the given 
references bear evidence that Qutb accepted other views and rationalized the issues using his 
own arguments, although some scholars charge that he preferred to give his own views rather 
than the views of other Islamic jurists in the analysis of some questionable issues. In addition 
to quoting the views of other fuqahĔ', Qutb provides his comments and remarks. There are 
occasions where he points out the different opinions on the basis of the Qur’Ĕn and Sunnah. 
Whether the given views should be accepted or not, he leaves the issue to readers to decide 
based on human reason. 

Issues of Modern Science 

The issues of modern sciences are used by Qutb to evaluate the existence of Allah/God and to 
realize the power and glory of Allah (swt). He also refers to several works of the 18 th , 19 th 
and 20 th centuries such as Sayyid Abul A'ala Maududi, Shah WĔIĔ Allah, Iqbal, the Jewish 
Encyclopedia, Talmud Selections, the Encyclopedia of Islam, and the Encyclopedia 
Britannica. Qutb benefited from the thoughts of Maududi and Shah WĔIĔ Allah who 
believed Islam as a complete way of life in which religion and politics cannot be separated 
from worldly affairs. He was also inspired by Maududi’s approach about the necessity of the 
establishment of an Islamic state and advises Muslims to be free from Westem thought and 
culture. He dealt with the issues of science in the interpretation of the qur'an related to 
science. 
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Qutb aims to present the Qur'an as a practical and rational guidance of Allah, to help the 
modem readers to understand the teachings of the Qur'an and to up-to-date one, which 
touches the modern sciences and fulfills the needs of the contemporary world. He believes 
that the Qur'an is derived from the divine source as an authentic, which contains the etemal 
truth for every community throughout the periods of time.( Zilal, 1:181, 3:115, 1165, and 
6:3451) He made a clear statement that referring and quoting to the secular scientists’ 
writings is not the proof or justification for our sayings but just for understanding the science 
from the quranic perspective. Therefore, the quranic verses should not be judged by human 
intellectual endeavor (Zilal, 3:1119, 4:2131). One must therefore understand that the Qur’En 
was not sent down as a book of science, but to discover the wisdom of the creator and His 
creation. Scientific issues discussed by him are conceming the origin of species, the process 
and purpose of man’s creation, the origin of plants and animals and their relationship with 
man and Creator, the movement of the astronomical world and its parts, the physical world 
and its parts and the alternation of the day and night. (Zilal, 3:1119, 4:2131) All scientific 
discoveries, he argues, are signs of Allah (swt) for realizing the essence of al-tawIĔd, reality 
and truth and to reject shirk (falsehood) and evil. In the Qur’En, there are almost 750 verses 
in relation to science and natural phenomena. It is appropriate for contemporary exegetes to 
interpret those verses on scientific discoveries and data. Emphasizing science and reason, 
Qutb critically evaluates and assesses both the Muslim and the Western sciences in order to 
describe the real purpose of the relevant verses of the Qur’En for realizing the existence and 
power of one ruler of the universe. His is a wake up call particularly for the Muslim 
community for restructuring Muslim life, society and institutions for the betterment of the 
entire humanity. The purpose of referring to the scientific explanation probably is to show the 
relationship between Allah, man and universe. The Qur’En also refers to various aspects of 
astronomy, cosmology, geology and hydrology, the water-cycle, embryology and human 
reproduction, the earth, its parts and its function. 

However, he was of the view that the relevant verses about science would help man in 
understanding the meaning, purpose and reality of the Qur’En. His understanding of these 
verses dealing with natural phenomena shows that those verses enable man to create an 
outlook on life, to have a vision of life, and to comprehend the reality of the visible and 
uwisible worlds. 

(Zilal, 3:1578-1580) His arguments and explanation on verses dealing with scientific 
discoveries show that scientific data is subject to change but the revelation is immutable, 
indisputable, divine, and contains etemal truth and reality, and absolute knowledge. His aim 
certainly is not to prove that the Qur’En is a book of science but to prove the authenticity of 
the Qur’En as a book of guidance for humanity by comparing Qur’Enic verses with scientific 
data for people of understanding (Zilal, 3:1119 ). The main books of science have been 
referred by Qutb are; Allah is Manifest in the Age of Science,( Zilal, 3:1116, 4:2131) Science 
calls to faith by Krisy Mourison,(Zilal, 5:2548-2550, 2572-2574 Allah and Modern Science 
by Abdur razak Nawfal,( Zilal, , 6:3438-3440) With Allah in the Heaven by Ahmad Zaki, 
(Zilal, 6:3685 the Creeds of the Scholars in the 21 st century of Abbas Mahmud 'Aqqad,(Zilal, 
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6:3685) and Islam and Modem Medicine by abdul Aziz Ismail. ,(Zilal, 6:3685, 3817-3818, 
4:2181 ) 

Furthermore, one has to understand that his laJsĔr was not a tafsĔr al- IĔkimĔ (scientific 
explanation) but refers to a few important works as the source of discussion on the subject. 
He also sometimes referred to various volumes of the Encyclopedia Britannica. It is also 
observed that no evidence has been provided for some scientific facts and data. However, it is 
believed that the main aim of the scientific discussion in his exegesis was not for justifying 
the Qur’En through science but to prove the authenticity of the Qur’En as the book of Allah 
(swt) by comparing the Qur’Enic verses with scientific discoveries. 

Theological and Philosophical Approaches to the interpretation of the Qur'an 

In the history of Qur’Enic exegesis, Muslim scholars have adopted certain approaches 
towards understanding the Qur’En. Some understood the teachings of the Qur’En with the 
fundamentals of certain theological schools of thought, some applied the rationalistic 
approach, while others followed philosophical approaches in understanding the Qur’En. 
Sayyid MawdĔdĔ not only rejected those approaches but also declared them incapable of 
understanding a true Islamic worldview. He did not use theology and philosophy as tools for 
attaining truth. His preference was to interpret Islam from the original sources, i.e. the 
Qur’Ĕn and Sunnah, and relate them to the real life. 

Many people, he argued, have been misled by Western thought which is either secular or 
atheistic. These ideologies, derived from Greek philosophy, are today considered as the 
Westem worldviews, which discuss the entire human structures, principles, characteristics 
and the material aspects of life. Western secular and liberal ideas, Qutb believes, cannot be 
helpful in the task of reviving Islam and Muslim conduct. He therefore aimed to write on 
contemporary Islamic thought and to identify the challenges facing the Muslim community in 
the era of globalization. He also clarilies the worldview of man based on the Qur’Ĕn and 
explained how Islam furnishes him with guidelines in coping him with real life. Among 
contemporary Islamic thought and theological issues redefined and elaborated in his 
numerous works are ImĔn, IslĔm, Kufr, Kalimah, DĔn, SharĔNah, NlbĔdah, the significance 
of 0alĔh, 0awm, ZakĔt and xajj, contemporary fiqhĔ issues such as marriage, divorce, 
DihĔr, liNĔn, adultery, slander, Islamic penal code on family life and inheritance, the 
concept of Nawrah and its necessity, Islamic laws of war, prisoners, dhimmi, slavery, jizyah, 
and its legal verdicts, education and its main features and so on. In 1927, in the book al-JihĔd 
JĔ al-IslĔm, he wrote about the necessity and types of jihĔd, as well as the principle, and 
rules of peace and war in the modem context, to refute the allegations made by Western 
writers against Islam and Muslims, who claimed Islam to be a bloody religion which stood 
for the cult of the sword; in 1935-39, he wrote on women’s participation in nation building in 
his TarjEmĔn al-QurĔn such as Western ways of living, Western etiquette, the inlluence of 
Westem liberty, and the problem of covering Nawrah, the riba issue in economy. In his radio 
talk delivered on 20 th January, 1948, he mentioned three principles of the Islamic politics: 
tawIĔd (the Unity of God), risĔlah,{ prophethood), and khilĔfah (caliphate). He also 
discussed dĔr al-Iarb and dĔr al-IslĔm, Islamic civilization and its essence, and other issues. 
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Philosophical approaches to the Qur’Ĕnic interpretation 

Sayyid Qutb was strongly of the opinion that the philosophical approach towards 
understanding the Qur’En is absolutely not proper in light of Qur’Enic methodology. He 
argued that the Qur’Enic guidance is the only way to know the straight path and philosophers 
should understand it in the light of the Qur’En. He also believed that it was Greek philosophy 
that led Muslim thinkers to indulge in a life-long debate. Many early Muslim thinkers 
believed that Islamic thought could not be perfect unless it was philosophically interpreted. 
They were inllucnccd by Greek philosophy and thought and started debates on the issues of 
metaphysics and philosophy. 

Qutb realized that in modern society, people have also been misled and intluenccd by 
Westem thought and philosophy, which is either secular or atheistic. On the basis of Greek 
philosophy and Western thought, many Muslim thinkers began to evolve and develop Islamic 
philosophy and Islamic metaphysics. 

Qutb ignores the philosophical and metaphysical approaches in his interpretation of the 
Qur’En but was aware of the problematic issues such as the Islamic state, its constitution and 
principles, Islamic family law and the western culture and civilization. All his writings 
including zilal al-Qur’Ĕn show that he critically analyzes the modem, man-made ideologies 
like secularism, liberalism, nationalism, capitalism and materialism, and also criticizes early 
Muslim sects like KhawĔrij, Jabariyyah, Qadriyyah and other deviationist groups. 

About the disastrous failure of man-made ideologies, he argued that emphasis has been given 
only on socio-economic development and the religious values have been separated from 
worldly affairs. He prefers adherence to the teachings of Islam as a necessary prerequisite for 
establishing an Islamic state, rather than succumb to short-run political imperatives. His 
exegesis and other works make up an ideological corpus. It was his belief that social change 
would be impossible through violation and toppling of the existing order by mobilizing the 
masses but instead would only be possible through the taking over of centers of political 
power and effecting large-scale reforms from the top down. 

Impact on Western Thought 

After the fall of the Ottoman Empire in the Muslim world, followed by its replacement by the 
British Empire and subsequently the abolition of the Islamic Caliphate, two types of thinking 
and attitude had developed among Muslims. The first type was common among modern- 
educated Muslims who setup their souls, minds and thoughts to follow Western ideas and 
their intellectual power, on the basis of the ideas and theories of secularism and liberalism. 
They blindly accepted Westemized perceptions and lifestyles in the name of progress and 
innovation without verifying whether or not these were in accordance with the teachings of 
the Qur’En and Sunnah. The second type was held by Muslim religious authorities who 
developed a conservative and rigid attitude and would only regard anything that came from 
the original sources of Islam. They also restored tacjlĔd and accepted the earlier religious 
authorities without asking for any supporting evidence and without thinking about whether 
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those ideas were relevant or irrelevant to modern life. Qutb is neither liberalist nor 
conservative. As a moderate scholar, he argues that welcoming all Western secular and 
liberal ideas and theories without investigation of their validity, as well as depending only on 
the opinions of the earlier religious autho ( Rafei, 1951). He evaluates and assesses critically 
both Western and Muslim sciences and does not reject the valid and relevant opinions to 
modem life in accordance with the original sources of Islam. He aims to integrate valid 
Westem disciplines into the corpus of the Islamic legacy by reinterpreting and adapting its 
components within the frame of the Islamic worldview and its value dictates in meeting the 
needs of the times by having recourse to ijtihĔcl as well as to develop long-term and clear 
thinking. He analyzes that man-made ideologies such as Marxism, Darwinism, Secularism, 
Modernism, Nationalism, Liberalism, Capitalism, and Socialism are contradictory with the 
purpose of man’s creation and the teachings of the Qur'an. In his discourse, the modern 
conceptions and terminology in aspects of life are used for relevantizing the teachings of the 
Qur’En to the modem context. Muslims, he argued, have gradually drifted away from 
understanding the Qur’En and have been inHuenced by Westem ideas and theories for 
achieving material gain. Secularism, capitalism and socialism according to Qutb are threats 
for Muslims. That is why, alternatively, he presents Islamic ideology as a viable and feasible 
socio-economic-political force in place of the Westem ideologies. His criticism of Westem 
ideologies in his exegesis shows the contradiction between Islam and the West as well as the 
traditional Muslim culture in the Muslim world. 

Qutb argues that Western civilization today has collapsed. It is a fact that the West had its day 
of power and glory but that this is now history. 

He identified some social evils, obstacles and shortcomings that exist in Western society such 
as the World Wars, economic crisis, social imbalance and unrest, injustice, corruption, 
exploitation, hypocrisy, moral disorder, unemployment, and tyranny, clearly indicate that the 
days of the Western civilization are numbered, and that it is fast moving to its doom. He was 
of the view that the Western nations had already fallen victim to the various forces that would 
destroy civilization from within, among them so-called birth control and sterilization and 
nationalism, which stimulate the Westem nations to fall at one another with the ferocity of 
brutes of the jungle. He acknowledged that the West has developed in the fields of science 
and technology but one has to realize that these nations have created inventions which would 
lead to their own destruction. In such situations of turmoil, Qutb predicted that if Muslims 
realize the present situations and initiate to own Islam wholeheartedly there is the possibility 
that they might come to power again. Qutb wamed Muslims that some European scholars 
distorted Islam, while some gave their stamp of approval to Islam, as if they were sitting in 
judgment over Islam. In this regard, he advised Muslims, not to accept Westem endorsement 
of Islam without proper investigation and God willing Islam would prevail. 

CONCLUSION 

Qutb’s approach of Qur’Enic exegesis are remarkable and original insight for the reformation 
of human society in contemporary context. He considers the Qur’En as a complete guide 
book for all humanity to be successful in this world and in the life after death. His approach 
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in interpreting the Qur’Ĕnic verses and relating them to the society breaks a new ground and 
portends the necessity of understanding of the Qur'an. Many Muslim intellectuals are 
ignorant of the revelation as a source of guidance and knowledge but they are an expertise in 
the field of secular knowledge. There is no contradiction between the teachings of the Qur’Ĕn 
and the contemporary reality and situations of the Muslim ummah. His approach in the 
process of interpretation of the Qur’Ĕn is in conformity with al-tafsĔr bi al-maThĔr and al- 
tafsĔr bi al-ray for overhauling the crisis faced by Muslim society, although there are some 
missing dimensions such as references used in his exegesis which are not systematic and in 
detail. Biblical references and narratives are not referred to without proper investigation, 
although some opposers argued that those quotations might mislead people. The intelligibility 
of his Islamic thought and moderate approach in presenting Quranic exegesis on social, 
economic, ethical, religious, and political systems have attracted the attention of many 
intellectuals and young Muslims all over the world. His life-long struggle shows that his 
intention was purely to serve the contemporary society and people, and not to use Islam for 
political interest. His approach toward interpretation of the Qur’Ĕn can be considered as a 
moderate approach about tawIĔd, prophethood, science, politics, economy, culture, and 
civilization. His explanatory exposition may help readers for understanding the Qur’Ĕn in the 
modem context and for the reform of existing political and social systems. His contribution 
and struggles are for the transformation of the modern Muslim society into a truly Islamic 
society and to convert the Muslim state into a truly Islamic state, particularly the state of 
Egypt. 

Qutb duly deserves to be credited for diagnosing the ills of Muslim society, and for 
describing the reforms that ought to be done by Muslims through the writings of his exegesis 
in practice. His ideas, however, are yet to receive their due recognition in the Muslim world, 
even as some Muslims are propagating his ideas and programs espoused by him. 
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ABSTRACT 

Abu Hamid Al-Ghazalipioneers a theory called “objectives of the Qur’an ” in his Jawahir al- 
Qur’an, a book which was assumed to be his later composition. This particular theory 
becomes increasingly fashionable in the contemporary Islamic scholarship. Despite a 
particular attention to this subject from scholars, previous literatures seems reluctant to deal 
with al-Ghazali’s enterprise concerned. In this milieu, the existing gap of study provokes 
exploring this very theoretical basis of this theory and its implications. Hence, to explore 
various dimensions of this gap and shed light on it this research aims at exploring critically 
the conceptual background of al-Ghazcdi’s theoiy of objectives of the Qur’an. This research 
finds out tlwt al-GhazaIi presents another theory called “essences of the Qur’an (Lubab al- 
Qur ’an) ” which he uses in classijying the Islamic sciences. However, the entire discourse of 
the theory 'objectives of the Qur ’an ’ remains focused on understanding the Qur ’an. It is 
expected that this study may lay a new direction for this emerging debate. 

Keywords: al-Ghazali, Objectives of the Qur’an, Lubab al-Qur’an, Classification of 
Knowledge, Understanding of the Qur’an. 


INT RODUCTION 

Al-Ghazali’s theory of the Objectives of the Qur’an happens in one of his a later 
compositions Jawahir al-Quran. The tenn originally used for this theory is “maqalid al- 
Qur’an”. The term maqasid is used by al-Ghazali for a different shades of meaning. Once it 
sets as a counterpart of means/effective cause (wasail) . (Ihya, vol. 3, p. 235). Once again, it 
refers to ‘intended meanings (Ihya, vol. 1, p. 191). It sometimes refers to substances ( Ihya, vol.l, p. 
158), ends (Ihya, vol. 2, p.163), purposes and aims (ihya, vol.3, p. 194) wisdom ( A1-Wasit, vol.5, p.72.), 
intention ( A1-Mustasfa). Yet, in al-Jawahir, he uses the word maqasid for at least dual meaning, 
Irrstly central themes of the Qur’an and secondly underlying meaning of the Quranic verses. 
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However, a definition for maqasid al-Quran remains undefined in al-Ghazali’s whole 
intellectual enterprise. Yet, it could be defined as “MacjĔIid al-Qur’Ĕn could be delined as “a 
science of understanding the Qur’Ĕnic discourse in light of its purposes (macjĔIid) which 
represent the core of the Qur’Ĕn and corroborated by their means ( wasĔil ); and distributed 
upon the understandable ( mulkam ) verses of the Qur’Ĕn.”(Tazul Islam.2011) 

According to this definition, the whole notion of MaqĔiid al-Qur’Ĕn is argued to be a 
distinctive science employed in understanding the Qur’Ĕnic discourse in the light of its 
purposes because, as science is a systematically organized body of knowledge about a 
particular subject, MaqĔiid al-Qur’Ĕn is also concerned with a systematic methodological 
process. For example, being a principle of exegesis, it requires some effective methodologies 
such as istiqrĔ’ (induction), taNlĔl (raison d’ĕtre) and other methodological tools which help 
in determining maqĔiid of any particular verse or of a group of verses or the universal ones. 
“maqĔiid” in terms of its principles and objectives, fundamentals and particulars, its types 
and stages, its approaches and means, constitutes a distinguishing methodology of thinking 
and viewing, analyzing and evaluating, reasoning and constructing. Furthermore, since 
knowledge of Allah, His names, attributes and actions are evidently considered as a science 
of tawIĔd, with the same logic, knowledge of his intents should be considered as a science. 

As to the ‘core of the Qur’Ĕn’, the Qur’Ĕn is speech of Allah (SWT) addresses jinn and 
mankind. His addresses undoubtedly revolve around some definite purposes. Any address 
devoid of aim is an unwise and vain attempt. Speech of Allah (KalĔm Allah) is free from 
such defect and credited with wise purpose. As themes are approached for purpose, so the 
purpose is the essence. 

JAWAHIR AL-QUR’AN AT A GLANCE 

To understand the theory of objective of the Quran requires understanding the book in which 
al-Ghazali presents this very theory. As it is mentioned above that al-Ghazali’s jawahir al- 
Quran contains this theory. Though a date for the composition of Jawahir still remains 
indefinite, there is a persuasive clue affirms that this very work was one of al-Ghazali’s later 
works. Because, it mentions at least sixteen major works of the author. In his introduction, 
Quasem, a translator and annotator of English translation of Jawahir al-Quran (The Jewels of 
the Qur ’an) notes that this book was written at “an advanced age, when he [al-Ghazali] had 
already composed numerous works on many of these Islamic intellectual disciplines” [p. 10]. 
Al-Ghazali, in al-Jawahir, has drawn on some of his own works: 

1. Ihya Ulum al-Din (Revival of Religious Sciences) 

2. Al- Ara bin fi Usul al-Din (The Forty fundamentals of religion) 

3. Al-Iqtisad fil- Ttiqad (Median in Belief) 

4. Hujjat al-Haq (Proof of the Truth) 

5. al-Basit (The Spread), 

6. Al-wasit fi al-Mathab (The medium [digest] in the [Jurisprudential] school), 

7. Al-wajiz fi fiqh al-imam al-shafi'i. (The condensed in Imam Shafi'i's Jurisprudence), 

8. Khulasa al-Mukhtasar (a brief summary) 
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9. Al-Mustazhiri or Fada'ih al-Batiniyya wa fada'il al-mutazhiriyya (Infamies of the 
Esoterics [Ismaili Shia'] and the Renown of the Exoterics [play on word using the Abassid's 
Caliph al-Mustazhir to mean the Sunni Muslims]), 

10. Qawasim al-batinyah awa jawab al-masadl al-’arba‘ al-lati sa alaha al-batiniya bi- 
hamadhan (Backbreakers of the Esoterics -aka- Answer to the Four Questions that the 
Esoterics Queried in Hamadan) 

11. The Jerusalem Epistle (al-risala al-qudsia) 

12. al-maqsad al-asna fi sharah asma' Allahu al-husna (The best means in explaining 
Allah's BeautiM Names) 

13. Mufassal al-Khilaf fi Usul al-Din 

14. Tahafut al-Falasifa (Incoherence of philosophers) 

15. Mihak al-Nazar fil al-mantiq (Touchstone of Reasoning in logic) 

16. Mi‘yar al-‘Ilm Ir fan al-mantiq (Criterion of Knowledge in the Art of Logic) 

How this book is organized? The writing in the first part of the book is mostly allegorical; 
this is needed in order to facilitate the exposition of the lofty and magnificent nature of the 
Qur’an. The truth underlying the major allegories employed is explained, and sometimes 
separate sections are devoted to this task; yet allegories are to be found here and there 
unexplained, demanding the reader's own effort to grasp their underlying meaning' and 
significance. The treatment of the book is serious, deep, penetrating and, above all, so logical 
that one chapter follows another automatically and smoothly. This logical arrangement of 
material is in complete agreement with al-Ghazali usual method of composition (Muhammad Abui 

Quasem.l989). 

The first part which is on introductory matters comprises nineteen chapters: 

1. The Qur’an is [like] an ocean which covers many types of jewels and valuables. 

2. The limiting of the aims of the Qur’an and its valuables to six divisions of which three 

are important principles and three follow them and complete them. 

3. The explanation of these six divisions one by one. They branch off so that they become 
ten. 

4. The process by which all sciences branch off from these ten divisions. The sciences of 
the Qur’an are divided into the science of the outer shell and the science of the inner 
jewels. An explanation of the grades of sciences. 

5. How the sciences of the ancients and the moderns branch off from the Qur’an. 

6. The meaning of the statement that the Qur’an comprises red brimstone, the greatest 

antidote, the strongest musk, and all other valuables and pearls. This can only be 
(Muhammad Abui Quasem.i989) known by one who knows the relationship between the visible 
world and the nwisible world. 

7. The reasons why the entities of the invisible world are illustrated in the Qur’an by 
means of similitudes derived from the visible world. 

8. The comprehension of the connection existing between the visible world and the 
invisible world. 

9. Analysis of the allegories underlying red brimstone, the greatest antidote, the strongest 
musk, aloe-wood, corundums, pearls, and so on. 

10. The benefit of employing these allegories. 


1038 



11. How some verses of the Qur’an excel others when the whole of it is the speech of God 
(may He be exalted!). 

12. The secrets of the Sura of Opening (al Fatiha) and how it comprises eight of the ten 
types of the valuables of the Qur’an. The description of part of the meaning of Most 
Gracious (Ever Merciful) in relation to the nature of animals. 

13. That the eight doors of Paradise are opened through the Sura of Opening and that it is 
the key to all of them. 

14. Why the Verse of the Throne (ayat al-Kursi) is regarded as the chief of Qur’anic 
verses, and why it is nobler than the verses, “God bears witness”, “Proclaim: He is God, 
the Single”, the beginning of the Sura of Iron, the end of the Sura of the Gathering, and 
all other verses. 

15. An investigation into the reason why the [value of the] Sura of Sincerity (Surat al- 
Ikhlas) is equal to [the value of] a third part of the Qur’an. 

16. Why the Sura of Yasin is regarded as the heart of the Qur’an. 

17. Why the Prophet (may God bless him and greet him!) specified the Sura of Opening as 
the best sura of the (Muhammad Abui Quasem.i989). Qur’an and the Verse of the Throne as the 
chief of 

18. The Qur’anic verses, and why this was better than its opposite. 

19. The condition of the gnostics. In this world they are as if in 'a Paradise the breadth of 
which is greater than the heavens and the earth'; 'the clusters of the fruits of their' 
present 'Paradise are near to gather' and 'are unfailing and unforbidden'. The secret 
reason for stringing the jewels of the Qur’an on one string and its pearls on another. 

The second part deals with the aims, and comprises the pith of the Qur’anic verses which are 
of two kinds. The first consists of the jewels which are the verses revealed especially 
conceming the essence of God (to Him belong glory and power), His attributes and 
works. This is the cognitive part. The second consists of the pearls which are verses on 
the description of the straight path and verses which urge man to follow it. This is the 

practical part. (Muhammad AbulQuasem.l989). 


The first part deals with several important problems about the Qur’an. It comprises nineteen 
chapters some of which concern problems about the Qur’an as a whole, while others treat 
problems related to some of its specific parts. These chapters are arranged by al-Ghazali so 
logically and systematically that one chapter leads the reader to another automatically and 

smoothly (Muhammad Abul Quasem.l989). 

The second part of the book presents us with all 'jewel' verses and all 'pearl' verses - [p. 11] 
verses which are concerned with the two most important of the six principal aims of the 
Quran. 

What are its overall arguments? Throughout the book there is an emphasis upon employing 
what the author considers to be the correct method of apprehending the Holy Book, i.e. upon 
penetrating into the depth of the inner, hidden meanings of the Qur’anic verses, without 
merely being content with their outward meanings, like a diver's diving down to the depths of 
a fathomless ocean in order to bring out the hidden pearls and treasures. A very clear-cut and 
complete, but brief, theory conceming the aims (maqasid) of the Qur’an is given in this book 


1039 



— a theory which is recognized as important and is often quoted by as-Suyuti (d. 911 A.H.) 
and other later scholars of the Qur’an. 

Inseparably connected with this theory is another, in which al-Ghazali demonstrates that all 
diverse branches of Islamic leaming have stemmed from the Qur’an; this is a demonstration 
of the view usually held by Muslims that the Holy Scripture constitutes the sole source of all 
forms of Islamic knowledge. 

In this book there is also an effort to demonstrate the truth of the statements of the prophet 
Muhammad on the excellence of some Qur’anic suras and verses over others — e.g. his 
statements: The Sura of Yasin is the heart of the Qur’an, the Throne Verse is the chief of all 
Qur’anic verses, the Sura of Sincerity equals the merit of one-third of the entire Qur’an, the 
Opening Sura is the key to all the doors of Paradise, and so on (Muhammad AbuiQuasem.i989). 

The separation of these verses from all the other verses which concern the remaining aims of 
the Qur’an is unprecedented in the history of Qur’anic literature and must be regarded as a 
signilrcant contribution to Qur’anic studies. These are the main problems discussed in this 

book (Muhammad Abul Quasem.l989) 


AN OVERVIEW OF AL-GHAZALI’S THEORY OF OBJECTIVES OF THE QURAN 

AbĔ xĔmid al-GhazĔlĔ (d.505A.H/llllA.D) is probably the first Muslim scholar who used 
precisely the term Maqasid al-Quran in his treatise JawĔhir al-Qur’Ĕn. His attention in this 
regard is not confined within the use of the term but it deals with a topical discussion upon it. 
However, Ghazali’s thematic presentation of maqasid al-Quran, its classification and 
implication with tafsir and Quranic sciences makes the appearance of his view of maqasid al- 
Quran as a theory. 

In the second chapter out of eighteen chapters of the book JawĔhir al-Qur’Ĕn, maqĔIid al- 
Qur’Ĕn is discussed under the title “idcntiiication of the maqĔIid al-Qur’Ĕn and its essence”. 
Furthermore, in chapter three, under the title “explanation of the maqĔIid al-Qur’Ĕn,” the 
author gave a detailed description about maqĔ!id al-Qur’Ĕn. In his illustration, the Qur'Ĕn’s 
ultimate purpose is to call God’s servants to their All-Compelling Lord. Therefore He has 
categorized Qur'Ĕnic sĔrahs and verses into six sorts - three of these are fundamental and 
important, while the others are secondary and complementary to the first three- from where 
the maqĔ!id al-Qur’Ĕn are derived. Three are fundamental: introducing the One to whom we 
call; introducing the Straight Path that has to be followed to journey towards Him; and 
introducing the state whereby He may be reached. The other three are complementary: giving 
description of the state of those who respond to the call and of the subtleties of the Divine art 
manifested on such people; description of the condition of the deniers and their abasement 
and ignorant obduracy in the face of the truth; teaching how the way-stations on the journey 
to God Almighty are established and how the provisions necessary for the journey, and the 
necessary capacity and awareness, may be obtained. The above definition shows how the 
MaqĔiid al-Qur’Ĕn are related to man by way of knowledge of God. It may therefore be said 
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that basically what is intended to the Qur'Ĕn's maqĔ!id is sound belief in God and knowledge 
of the correct conception of existence. Everything outside these two aims is secondary. 

The concept of MaqĔhd al-Qur’Ĕn in al-GhazĔlĔ’s view is entirely concemed with one of 
the two categories of religious sciences containing the Qur’Ĕn: Firstly, the sciences of shell, 
denoting an allegorical meaning of the exterior knowledge branches off five sciences as 
follows: (1) the Arabic linguistics stemmed from the Qur’Ĕnic words; (2) Arabic grammar 
stemmed from the Qur’Ĕnic syntax; (3) the science of readings stemmed from the various 
syntaxes of the Qur’an; (4) the science of phonetics stemmed from the manner of 
pronouncing Qur’anic letters; (5) outward exegesis of a word carrying an apparent meaning. 
These are the sciences of the shell and the rind and the exterior of the Qur’an. Secondly, the 
sciences of the core [of the Qur’an] which has two grades: higher and lower. The lower grade 
includes three sciences: (1) the knowledge of the stories [narrated] in the Qur’an; (2) God’s 
argument with the inlidels and His dispute with them. The science of theology (‘ilm al- 
kalĔm) stems from this division; (3) the knowledge of the bounds (hudĔd) [of legal 
judgments]. The higher grade of the sciences of the core [of the Qur’an] consists in those 
important sciences which are the precedents and roots [of the three sciences already 
mentioned]. The noblest of these higher sciences is knowledge of God and the Last Day, 
knowledge of the straight path and of the manner of traversing it. According to him, the first 
category of these two has hardly any connection with maqĔIid al-Qur’Ĕn because it is in fact 
an organic structure of the Qur’Ĕn. Unlike, the second is totally engaged with it and consist 
of the conceptual framework of the Qur’Ĕn. Al-GhazĔlĔ asserts that this category represents 
the core of Qur’Ĕn and maqĔIid al-Qur’Ĕn, in his presentation, is synonymous to its 
underlying wisdom and its purest core. His illustration of this core includes all the universal 
purposes of the Qur’Ĕn that he has identified as knowledge of God and the Last Day and 
knowledge of the straight path. 

In the above discussion, two decisive clues are apparently manifested: firstly, recognition of 
maqĔhd al-Qur’Ĕn as a science, and “the term ‘science’ is used in al-GhazĔlĔ’s JawĔhir al- 
Qur’Ĕn in a loose sense; it means knowledge, subject of study or intellectual discipline.” 
Being a science, maqĔIid al-Qur’Ĕn is thus a systematically organized body of knowledge 
that deals with the conceptual framework of the Qur’Ĕn. Secondly, considering maqĔIid al- 
Qur’Ĕn as the core of the Qur’Ĕn, any attempt devoid of maqĔIidic perspective in 
approaching the subject matters of the Qur’Ĕn would be considered as a peripheral task. 

MAQASID AL-QURAN AND ITS THEORETICAL CONNECTION 

Al-Ghazali relates objectives of the Qur’an with a theory called lubab al-Qur’an whichs 
promotes a particular kind of understanding of Qur’anic discourse. This theory was, as it 
appears in the introduction of his treatise JawĔhir al-Qur’Ĕn, his intellectual production at 
his advanced age when he had already composed numerous famous works on many of these 
Islamic intellectual disciplines like Ihya Ulum al-Din. The theory of Lubab al-Qur’an 
represents a particular portion of his broader understanding of the Qur’Ĕn. Throughout this 
very theory, there is a strong emphasis upon a particular method of approaching the Qur’an. 
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A very clear-cut and complete, but brief, theory conceming the aims (maqĔIid) of the Qur’Ĕn 
is given in this book - a theory which is recognized as important and is often quoted by al- 
SuyĔtĔ (Muhammad Abul Quasem.l983). Ibn Taymiyyah (1327CE) and some other later 
scholars of the Qur’Ĕn. Based on this theory, al-Ghazali defines the major themes of the 
Qur’an as well as its higher objectives. He again lays out how the theory of knowledge in 
Islam is concerned with this theory. More precisely, he used this theory as a tool in branching 
off the Islamic sciences into two namely the sciences of Lubab (essences) and the sciences of 
Sadaf (shell). This theory again is used in dividing all the Qur’anic verses into two categories 
as he mentions as "jewel verses” and all "pearl verses". The categorization of these verses 
from all the other verses of the Qur’Ĕn based on such a distinctive theory is unprecedented in 
the history of Qur’Ĕnic literature. Therefore, it is signilicant to study this theory as well as its 
contribution to the Qur’Ĕnic studies. 

As far as the delinition of “Lubab al-Qur’an” is concerned, though the occurrence of the term 
“Lubab al-Qur’an” dated hundred years back of al-Ghazali’s time, it is hard to trace so far 
any definition of this term. However, al-Ghazali tries to deline it as he says: “Lubab al- 
Qur’an” is knowledge of Allah, whose speech the Qur’an is, and the knowledge of His beauty 
as well as being preoccupied with Him.” 1 But this definition seems not to be reflective all the 
extent of his theory. This very theory of him fundamentally engaged in the theory of 
knowledge i.e. its classification, sources and classification of the Qur’anic verses. Rather, 
they are in fact the cardinal dimensions which are apparently absent in his definition. 

However, the first category of Lubab al-Qur’an is cognitive, whereas, the second is practical. 
The basis of this classification is the principle of faith ( iman ) which lies in both cognition and 
action. Al-Ghazali again outlined that the purpose of the string of jewels is only to gather the 
light of knowledge [of God, His attributes and His works], and the purpose of the pearls is 
steadfastness on the straight path by action (Al-Ghazali.2003) The distinction and 
distinctiveness of these two classes could be understood in a more practical manner as he 
gathered a possible number of Qur’anic verses on both at the end of his Jawahir al-Qur’an. 
He found that the jewels comprising some 704 verses, whereas, the pearls comprising some 
710 verses. In sum, the total verses of Lubab al-Qur’an are amounted some 1414. 

Maqasid al-Qur’an as a tool for understanding the Lubab al-Qur’an: there is hardly any 
development of the concept of lubab al-Qur’an after al-Ghazali’s time. However, there is a 
historical succession of a sharp development of a concept namely maqasid al-Qur’an which 
is, according to al-Ghazali, synonymous to the concept of lubab al-Qur’an. To understand the 
theory of lubab al-Qur’an with in a broader spectrum, a more than 1000 years resource rich 
concept maqasid al-Qur’an could be a helping tool. Al-Ghazali perhaps the first scholar who 
came to use this term and then its precedence took place in the latter literature produced by 
the later prominent scholars. Although there is a notable difference between him and others in 
choice of terminologies, categories and conceptual implications of the concept of maqasid al- 
Qur’an, there is also a considerable commonality between their views. The two core issues of 
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Lubab al-Qur’an, tawhid and ethics, are almost commonly happened in some other prominent 
Muslim scholars’ views of maqasid al-Qur’an though there is a difference in the choice of 
terminologies. For example, Mulammad IqbĔl (d.1938) says that maqasid al-Qur’Ĕn is to 
awaken in man the higher consciousness of his manifold relations with God and the universe 
(Al-Ghazali.2003) MalmĔd ShaltĔt (d.1963) finds belief system and ethics (MalmĔd ShaltĔt) 
Mulammad NAbduh(1993) and SaNĔd NĔrsĔ (d.1960) traces tawIĔd (Bediuzzaman Said 
Nursi) as the first maqsad of Qur’Ĕn; Ibn NOshur (d.1973) identifies the amendment of 
beliefs and education of the intellect in line with the straight path; the purification of morals;. 
(Ibn NAshĔr) RashĔd RĔIĔ (d.1935) termed it in exposition of the basic pillars of the 
religion (Muhammad RashĔd Rila.1306). 

The above presentation shows that though there is a paramount conceptual and numerical 
diversity in the identification of MaqĔiid al-Qur’Ĕn, there is also commonality in the scholars 
views. Tawhid and ethics are more dominant maqasid of the Qur’an in scholars’ lindings. 
This strengthens al-Ghazali’s position on Lubab al-Qur’an. 

THE METHODOLOGICAL BASIS AND STRENGTH OF AL-GHAZALI’S 
IDENTIFICATION OF MAQASID AL-QURAN 

However, if al-GhazalI’s argument on the role of the objectives of the Qur’an in classifying 
the Islamic sciences appears logically sound and persuasive, the objectives of the Qur’an 
should also be identified precisely and methodologically because they are the determinants of 
the Islamic sciences. Al-Ghazall’s identilication of the objectives of the Qur’an hardly 
followed any particular methodology nor made any reference to any of the verses that directly 
speak of them. The Qur’an’s self-identification of some of its objectives as follows: 

First, leading mankind to the right path: 

Alif. Lam. Ra. (This is) a Scripture which We have revealed unto thee (Muhammad) that 
thereby thou mayst bring forth mankind from darkness unto light, by the permission of their 
Lord, unto the path of the Mighty, the Owner of Praise. (I: 1) 

This is the Book; in it is guidance sure, without doubt, to those who fear Allah. (Al-Baqarah : 

02 ) 

Second, certification of the prophethood: 

Y j\j~-& 21( o\jjj]\ Jjj|) aj.Aj uy. LJ (jjUU LjL-Ji TLIp (J \y ) 

It is He Who sent down to thee (step by step), in truth, the Book, confirming what went 
before it; and He sent down the Law (of Moses) and the Gospel (of Jesus) before this, as a 
guide to mankind, and He sent down the criterion (of judgment between right and wrong). 

(Al-Imran: 03) 
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olS^ c__olJl <L_>l>s_sJ3l Ll*J LlS"*^ | lx-L jl ^Lp Laj>Jj_® L&^?rJ ^j^-^Jaj ol ,J-_® ^j- 4 L«J 15 o_L2^ LJjj li |^j-»I oli5LJ' I^jjI ^.JJ' L^j' Ijj - 

iy t L_jJ'{ SljAli Jjt jit 


O ye People of the Book! believe in what We have (now) revealed, confirming what was 
(already) with you, before We change the face and fame of some (of you) beyond all 
recognition, and turn them hindwards, or curse them as We cursed the Sabbath-breakers, for 
the decision of Allah Must be carried out. (An-Nisa: 47). 


Third, making mankind aware of the consequences of their deeds: 


J*Ot^ J* $ 's- s } 0 ' S* £ s J*^ x Of ^ , ■£ J! 

0_£_C>l ^ (_ £j>-\ A^l *aJJ| £-« -JjA g . L r 1 ^Jj /jaj 4 j ^_5jJj*^ |J_& £^l *JJ^ .J-5 a^L^-J* JlSlI j 

J iJ Ar'3 4 lii js 


(Muhammad), ask them, "What is the greatest testimony? God testifies of my truthfulness to 
you. He has revealed this Quran to me to warn you and the coming generations (against 
disobeying God). Do you believe thatother gods exist besides God? I solemnly declare that 
He is the only Lord and that I am not guilty of believing in what the pagans believe. (Al- 
An’am: 19) 


Do you wonder that a reminder has come to your from your Lord through a man from among 
you, that he may warn you and that you may guard against evil, and that mercy may be 
shown to you. (Al-A’raf: 63). 


Fourth, establishing ruling based on justice: 

/^jjj' L-j aJ Oy. 3 ^-'-* uL5LJ' Jp'3 3^)443 jhA' *UJ' *l' ^y.LJ' cL””{ 

J?l^l £.Ls1j iS^ri ^JJlj 4jJL jil Cj* ljJJJJ*“l Uj Cji JJl ^JJl (_£0_£_9 ^ ^ ««'* L*J toLJlJl l_gJ$.L >r \J> 0*J ^jA a^Jjl 

*nr:sAJ'{ 


At one time all people were only one nation. God sent Prophets with glad news and wamings. 
He sent the Book with them for a genuine purpose to provide the people with the ruling about 
disputedmatters among them. No one disputed this matter except those who had already 
received evidence before. Their dispute was only because of their own hostility. To deal with 
this dispute, God, through His will, sent guidance to the believers. God guides to the right 
path whomever He wants. (Al-Baqarah: 213) 


\ • o :^.L_jJ'{ '. „4 AU' 2'j' Jj. ^.IjJ' 3h 44xj) 3 ^-Tj L_jIL 5LJ' _LtlJ\ lUjj' lj|{ 

We have sent down to thee the Book in truth, that thou mightest judge between men, as 
guided by Allah: so be not (used) as an advocate by those who betray their trust. (An-Nisa’: 
105) 

The word ‘balance’ in the 25 th verse of SĔrah al-xadĔcl signifies the commands and 
directives enjoining justice and equality. The purpose of that verse is to indicate that God has 
revealed the edicts and injunctions of justice through His Apostles in the same way as He had 
sent down the Scriptures so that His bondmen may pursue the path of devotion and fidelity 
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and observe fairness and justice in their dealings with each other, individually as well as 
collectively (Mohammad MonzoorNomani.l974). 

Fifth, establishing methodology of thinking: 


(Y ^ * c/ 5 ) jJj' .IJjIIa t^llJj 

(This is) a Scripture that We have revealed unto thee, full of blessing, that they may ponder 
its revelations, and that men of understanding may reflect. (Al-Sod: 29) 

11: jtjj iy* a i jjj u, ^ilu jsjJi aiiJ' ujyij 77'3 , -jU4A} 

(We sent them) with Clear Signs and Books of dark prophecies; and We have sent down unto 
thee (also) the Message; that thou mayest explain clearly to men what is sent for them, and 
that they may give thought. (An-Nahl: 44) 


X l \ajJij ojajtj ajIjT jAJ tUi cN-i 4TJ^4”) 

Thus Allah expoundeth unto you His revelations so that ye may understand. (Al-Baqarah: 
242) 


r.*_ ojstJj d aLJy 


Crt Ar" 




(Saying): Follow that which is sent down unto you from your Lord (the Qur'an and Prophet 
Muhammad's Sunnah), and follow no protecting Mends beside Him. Little do ye recollect. 
(Al-Baqarah: 3) 

Sixth, gaining God-consciousness: 

Taqwa is a widely discussed issue in the Qur’Ĕn which is introduced as both universal and 
secondary maqlad of the Qur’Ĕn. The evidence of being a universal maqlad could be found 
in the following verse: 


\ ^ r(Tj jl o^aij jJ^J J^pyJl Jj WA LjTji alJJy l JU} 


And thus have We bestowed from on high this [divine writ] as a discourse in the Arabic 
tongue, and have given therein many facets to all manner of warnings, so that men might 
remain conscious of Us, or that it give rise to a new awareness in them (At-Thoha: 113) 
Seventh, being a source of welfare and divine grace: 

\ 0 0 ^L^j*yi ( j j TlxJ jjaj j alTJjj I i 1 jjbj } 


And this is a blessed Book (the Qur'an) which We have sent down, so follow it and fear Allah 
(i.e. do not disobey His Orders), that you may receive mercy (i.e. saved from the torment of 
Hell). (Al-An’am: 155) 

o . 1J allJjj' iJjljja jS”o 'Ij&j} 


And this is a blessed Reminder (the Qur'an) which We have sent down, will you then (dare 

to) deny it? (Al-Anbiya’: 50) 


Eighth, wise sermon: 

Wise sermon (al-mawNiDah) is introuduced as a basic purpose of the Qur’Ĕn. The following 
verses can attest the reality: 
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V Y* \ . a^jlUl j ^--lp <UJl \jju\j 4j 4-i— TjJ-lj v--jU-Ul ^jj* jV-\-lp J^jjl \j*J 


Do not treat Allah's Signs as a jest, but solemnly rehearse Allah's favours on you, and the fact 
that He sent down to you the Book and Wisdom, for your instruction. And fear Allah, and 
know that Allah is well acquainted with all things. (Al-Baqarah: 231) 

\ y/\o\j^s- JT( Alipyjj ^-UU OUj 

Here is a plain statement to men, a guidance and instruction to those who fear Allah. (Al- 
Imran: T VA) 


The above verses show a clear distinction between the Qur’anic choice of tenns and themes 
of its objectives and al-GhazalI’s choice. Verily, it seems that the Qur’an’s choice is more 
comprehensive and diversified than al-GhazalI’s. It should also be argued that the Qur’an’s 
own identification of its objectives is most precise and apt. Hence, any inconsistency with its 
identification no matter in term or theme should be considered less accurate and less 
expressive of Divine wisdom. The complexity with al-GhazalI’s identilrcation perhaps arises 
when he incorporated his theory of Lubab al-Qur’an with Maqalid al-Qur’an. Al-Ghazall’s 
theory of Lubab, however, was born within his theory of Maqalid al-Qur 'anand dominating 
the lirst two of them are “delinition of God to Whom men are called; delrnition of the straight 
path and delrnition of the condition at the time of attaining to Him.” The Irrst represents 
tawITd and the other two represent ethics. However, the total appearance of this theory is 
highly influenced by al-GhazalI’s intellectual makeup. This could be seen when he had given 
the first and foremost place for tawITd among the objectives of the Qur’an, which is the single 
issue that mostly occupies perhaps the biggest portion of his entire intellectual production. 
The second and last element of Lubab al-Qur’dnis ethics which is overwhelmingly discussed 
in his writings. Being limited to these particular objectives might be caused by the 
narrowness of the extent of the Lubab al-Qur’an which is defined five hundred years before 
al-GhazalI. This very term, for the lirst time, came to the view when Ibn Mas‘ud 
(32AH/652CE), a companion of Prophet Muhammad (pbuh), narrated the following IadTth 
that “everything has a hump, and the hump of the Qur’an is Surah al-Baqarah, the second 
chapter of the Qur’an and likewise, everything has an essence ( Lubab ), so the essence of the 
Qur’an ( Lubab al-Qur’an ) is al-MufallaF (Abdallah Bin Abd al-Rahman al-DarimT, .1986) 
and al-Mufallal refers to a group of chapters of the Qur’an which begins with SurahQaf or 
al-Huzurat and ends with Surah al-Nas.( Muhammad NasĔr al-DĔnAlbanT). In another narration 
from Ibn Abbas, Lubab al-Qur’an is IawdmTm which refers to the seven chapters of the 
Qur’an from Surah 40 to 46, of which each begins with an introductory alphabet IawamTm 
(Al-AlusT, ). It is notable that both of the above mentioned narrations explicitly indicate the 
extent of Lubab al-Qur’an which represents a rather small portion of the whole Qur’an. It is 
reasonable to assume that the narrowness of al-Ghazal!’s view withregard to the objectives of 
the Qur’an may be resultant from the narrow scope of Lubab al-Qur’an. The acceptable 
identilrcation of the objectives of the Qur’an must be based on the whole Qur’an rather than 
being limited to any particular portion. 
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However, a precise identiilcation of the main objectives of the Qur’an could be a well- 
grounded tool for classification of religious sciences because they are the means by which 
Qur’anic objectives could be actualized. This would provide the sciences a sublime value as 
“a science derives its value from its relation to the goal.” (Al-GhazalT). Hence, religious 
sciences could be devised and classiTied according to the Qur’anic objectives. 

THE IMPLICATION OF THIS THEORY WITH THE UNDERSTANDING OF THE 
QURANIC DISCOURSE 

In Jawahir , al-GhazalT classiTied the religious sciences into two: “essential” (‘ulum al-lubab) 
and “peripheral” (‘ulum al-sadaf). The former is again categorized into higher and lower 
grades. 

As far as the theoretical implication of this classification is concerned, al-Ghazal! adopted a 
solely Qur’anic basis while relating it to a theory entitled maqasid al-Qur’an (main 
objectives of the Qur’an) that he developed and expounded in Jawahir al-Qur’an. In this 
theory, he idcntiilcd six major objectives of the Qur’an which are divided into two categories 
as “main” and “secondary”. The latter is a complementary agent to the main. 

This seems a unique methodological approach in classitying Islamic sciences because it derives from concrete 
and well-established roots, the main objectives of the Qur’an which are equivocally defmed by the Qur’an itself 
and of which all the Qur’anic themes, concepts and precepts are revolving around. The Qur’an is outspoken 
about this issue such as regarding (pilgrimage) hajj it says, they ask you (O Muhammad SAW) about the new 
moon. “Say: These are signs to mark fixed periods of time for mankind and for the pilgrimage. It is not al-Birr 
(piety, righteousness, etc.) that you enter thehouses from the back but al-Birr (is the quality of the one) who 
fears Allah. So enter houses through their proper doors, and fear Allah that you may be successful.” (Al- 
Baqarah:189). It reveals that being successful is one of the objectives of pilgrim rituals. 

While the importance of the objectives is ascertained by the two main sources of knowledge 
in Islam, i.e. the Qur’an and Sunnah of the Prophet (pbuh), their role in dealing with 
classification of Islamic sciences appears dominant and certain. Thus, making the objectives 
of the Qur’an as a basis of the classilication of Islamic sciences, al-Ghazal! perhaps 
approached relatively a better methodological way which may not randomly be seen in the 
approaches of other scholars who dealt with the same subject. 

CONCLUSION 

Perhaps, al-Ghazali’s Jawahir al-Qur’an is the Irrst book in which relatively an explicit 
discussion about the theory of Objectives of the Qur’an (maqEIid al-Qur’En) had been dealt 
with. In the second chapter out of eighteen chapters of the book, maqĔhd al-Qur’Ĕn is 
discussed under the title “identifrcation of the maqĔIid al-Qur’Ĕn and its essence”. 
Furthennore, in chapter three, under the title “explanation of the maqĔIid al-Qur’Ĕn,” the 
author gave a detailed description about maqĔlid al-Qur’Ĕn. In his illustration, the Qur’Ĕn’s 
ultimate purpose is to call God’s servants to their All-Compelling Lord. Therefore He has 
categorized Qur'Ĕnic sĔrahs and verses into six sorts - three of these are fundamental and 
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important, while the others are secondary and complementary to the first three- from where 
the maqĔ!id al-Qur’Ĕn are derived. Three are fundamental: introducing the One to whom we 
call; introducing the Straight Path that has to be followed to journey towards Him; and 
introducing the state whereby He may be reached. The other three are complementary: giving 
description of the state of those who respond to the call and of the subtleties of the Divine art 
manifested on such people; description of the condition of the deniers and their abasement 
and ignorant obduracy in the face of the truth; teaching how the way-stations on the journey 
to God Almighty are established and how the provisions necessary for the joumey, and the 
necessary capacity and awareness, may be obtained. The above definition shows how the 
maqĔIid al-Qur’Ĕn are related to man by way of knowledge of God. It may therefore be said 
that basically what is intended to the Qur'Ĕn's objective is sound belief in God and knowledge 
of the correct conception of existence. Everything outside these two aims is secondary. 
However, al-Ghazali’s discoveries about objectives of the Qur'Ĕn are pioneering. His 
scholarship in this connection gives the objectives of the Qur’an a methodological value as it 
the author introduces a particular kind of understanding of the Qur’an based on this theory. 
Moreover, this theory was used to classify the knowledge or sciences. Though the latter 
Muslim scholars are mostly not in the line of al-Ghazali in this regards, his enterprise remains 
as an eye-opener for the further development of this subject. 
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ABSTRACT 

Restorative justice is a diversion of a traditional criminal justice system which aims to 
restore whatever has been ajfected by the victim caused by the crime. Restorative justice 
emphasiz.es more on direct responsibility of the accused towards the victim such as to pay 
compensation to the victim, or to seek forgiveness from the victim rather than punishing the 
ojfender for an ojfence that he had committed. In fact, restorative justice has long existed in 
Islam as provided in numerous verses of Qur’an and hadith of the Prophet Muhammad 
(s. ’a.w.) where in certain criminal cases, the victim and the accused are encouraged to 
resolve criminal cases among themselves instead of referring to the authority. Since 
restorathe justice benefits the accused, the victim and the community, recently, restorathe 
justice has been recognized by the United Nation as part of criminal justice system. Hence, 
this article aims to examine the definition and the concept of restorative justice. This 
research wili analyze the authority of restorative justice in the Qur’an and hadith of the 
Prophet (s. ’a.w.) and how it is implemented in Pakistan and Sudan. The discussion will also 
include the position of restorathe justice in Malaysia. 

Keywords: restorative justice, hudud, qisas and diyat, ta ’zir. 

INTRODUCTION 

Restorative justice concerns the victim and the implication of the crime rather than to punish 
the offender based on the retributive justice. Under the restorative justice, the victim, the 
offender and the community are the participants in the process may discuss and decide how 
to solve the crime. Restorative justice focuses on the injury to the victim and the community 
and the goal is for reparation (K.D. Clifford. 2008) i.e. to do something to the victim (pay 
compensation) or to serve the community (do community service) for the harm caused by the 
crime (Stanley Yeo, Neil Morgan and Chan Wing Cheong. 2012). 

Restorative justice is opposed to the traditional justice system, where an offence is associated 
against the state. The prosecution acting on behalf of the state prosecutes the offender 
(Carmel Benjamin.1999). The traditional justice system is based on retributive justice, which 
is to punish the offender proportionate to the harm caused (Stanley Yeo, Neil Morgan and 
Chan Wing Cheong. 2012). The punishment infl ictcd focuses on the responsibility of the 
offender by imposing pain, discomfort, harm and social stigma ( K.D. Clifford. 2008). It 
ignores the effect of punishment and moral quality behind the rejection of the act since the 


1 Ph.D student, Kuliyah Undang-undang Ahmad Ibrahim, Universiti Islam Antarabangsa Malaysia, 
jihan_aziz@ymail.com 

2 Lecturer, Jabatan Undang-undang Islam, Kuliyah Undang-undang Ahmad Ibrahim, Universiti Islam 
Antarabangsa Malaysia, nasimah@iium.edu. my 


1052 



goal of the criminal law is to punish the offender for what they did in the past (Davies, M., 
Croall, H. and Tyrer, J. 2005). 

Apologize to the victim in the restorative process and repair the harm caused by the crime 
will help the offender to reestablish relations with the community. At the same time, it might 
encourage the offender not to re-offend, to remorse and to repair the harm caused by his act. 
It also will be beneficial to the community in which repeated crime could be reduced 
(Heather Strang. 2002). 


DEFINITION OF RESTORATIVE JUSTICE 

Restorative justice is a process to respond criminal behavior by balancing the needs of the 
victim, the accused and the community by making amends. According to Tony Marshall 
(1996), restorative justice is a process where all victims and the offender in a particular 
offence get together to discuss the offence and its implications in the future (Tony Marshall 
1996). 

The features of restorative justice are as follows; 

1) The offence is primarily against the victim and secondarily against the state. 

2) The relationship between victim and offender can be restored through restitution. 

3) Restitution may be achieved through reparation whether in the form of 
compensation or community service. 

4) Communication between victim and offender is important to reach an agreement. 

5) Offenders need to take responsibility for the crime and should be given 
opportunity to make amends (Henry J. Brown, Arthur L.Marriott. 2002). 


RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE UNITED NATION 

The United Nation has recognised the practice of mediation in criminal matters which is 
known as the UN Resolution on Basic Principles on the Use of Restorative Justice 
Programmes in Criminal Matters 2002. The United Nation has declared that all countries 
shall use restorative justice if possible (Mark Umbreit, Marilyn Peterson Armour. 2010). 


DEFINITION OF RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE UN RESOLUTION 

The UN Resolution defines restorative process as any process where the victim together with 
the offender and any other individuals or community members participate in resolving 
criminal matters with the assistance of a third party (Further explanation on restorative 
justice, mediation, conferencing and sentencing circle). Restorative justice programmes may 
be used at any stage of the criminal justice system and subject to national law of the state 
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members (Article 6 of the United Nation Resolution on Basic Principles on the Use of 
Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). 

During the restorative process, the parties exchange information about the crime, discuss on 
how to repair the harm and to reconcile based on the parties’ satisfaction and the restorative 
standards (Margarita Zernova. 2013). The outcome of restorative process is an agreement 
reached between the offender and the victim during the process. It may include restitution, 
community service, reparation of the victim and community, and reintegration of the victim 
and the offender. The agreement must be reached voluntarily, reasonably and proportionate 
obligations (Article 7 of the United Nation Resolution on Basic Principles on the Use of 
Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). The agreements should be judicially 
supervised or incorporated into judicial decisions or judgements and the offender should not 
be prosecuted for an offence of the same facts (Article 15 of the United Nation Resolution on 
Basic Principles on the Use of Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). 

If there is no agreement reached, the case should be referred back to the criminal justice 
process and the court shall decide according to law. However, the case shall not be used in 
subsequent criminal justice proceedings (Article 16 of the United Nation Resolution on Basic 
Principles on the Use of Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). Besides, in 
case the parties have reached an agreement, but the offender or the victim is unable to fulfil 
the condition as agreed, the case also should be referred back to the restorative programme or 
to the criminal justice process. If any parties fail to complete the agreement other than a 
judicial decision or judgement, the offender shall not be subject to severe sentence in 
subsequent criminal justice proceeding (Article 17 of the United Nation Resolution on Basic 
Principles on the Use of Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). The parties 
shall not be coerced or induced to participate in restorative processes or to accept restorative 
outcomes (Article 13 of the United Nation Resolution on Basic Principles on the Use of 
Restorative Justice Programmes in Criminal Matters). 

The process of restorative justice includes victim-offender mediation, family- group 
conferencing and circle sentencing. 


VICTIM-OFFENDER MEDIATION 

Victim- offender mediation is a process which allows the victim and the offender to meet 
each other, to hold the offender directly accountable for his action by compensating the 
victim (Mark S Umbreit, Robert B Coates, Betty Vos. 2001). Heather Strang (2002) defines 
victim offender mediation as a voluntary process involving disputed parties with the 
assistance of a neutral person to reach a suggestion or solutions of problem especially on how 
to amend the harm caused by the offender (Heather Strang. 2002). 
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FAMILY- GROUP CONFERENCING 


Family-group conferencing is a meeting which involves all stakeholders affected by a 
delinquency case, and the offender to discuss about the crime and the solution with the help 
of a facilitator (Clifford K.Dorine). Family-group conferencing concerns with shaming and 
integrating the offender into the community (Gordon Bazemore and Curt Taylor Griffths. 
2003) and to provide rehabilitative and support plan to the offender. Family-group 
conferencing is more suitable for child offenders or juvenile offenders regardless of any kinds 
of offence (Ibid. 86). 

CIRCLE SENTENCING 

Circle sentencing is a traditional sanction involves the offender, the victims, the families and 
communities to express their feelings about the crime and suggest how the needs of the 
victim and the community is to be addressed (Ibid. 78). In the process, the offender is 
required to admit guilty of the offence. The offender, the victim and the community will work 
out for a reparation plan. The agreement reached must be carried out by the offender and it 
will be monitored by the offender and victim support groups (Ibid. 87). 

RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE QUR’AN AND HADITH OF THE 
PROPHET 

Restorative justice consists of forgiveness, conciliation and compensation or reparation. The 
rellection of restorative justice can be seen in Islamic criminal law, where certain offences 
which directly affected individuals may be compromised and forgiven by the victim which is 
also known as sulh. 

CONCILIATION ( SULH) 

Al- sulh means to compromise dispute, to end dispute among persons, (Raihanah Azahari. 
2008) “to reconcile or to make peace with the opponent”.( Sayed Sikandar Shah Haneef. 
2000) According to the Hanafis, the element of sulh is offer and acceptance. Imam Ash- 
ShalTi, Imam Ahmad and Imam Malik agree that the elements of sulh are; there must be two 
disputing parties, offer and acceptance, matters being disputed, reparation or compensation 
(Wahbah al-Zuhaili. 1999). 

The legal basis of sulh in criminal matters can be found in Qur’an, hadith of the 
Prophet (s.’a.w.), and tradition of the Companions. Islam promotes people to make peace and 
reconciliation when there is quarrel as governed in the Qur’an (Al-Hujurat:9) which stated 
that, 


And if two parties of believers take up arms against each other, make peace 
between them. If either of them commits aggression against the other, then 
light against the aggressor till the party submits to Allah’s judgment. When it 
submits, make peace (faaslihu ) between them in equity (in accordance with 
Allah’s commandment), and justice (in all dealings). 


1055 



In the following verse, (Al-Hujurat: 10) states that, “Truly the believers are brothers. Make 
peace among your brothers (who are fighting); and remain conscious of Allah, so that you 
may be shown mercy”. In Qur’an (Ash-Shura: 40) there is another verse which stated that, 

And (if you wish to requite, then) let evil be rewarded with evil equal thereto; 

but he who forgives (an evil deed) and seeks reconciliation (with him), his 

reward rests with Allah (Who will grant him an excellent reward). For Allah 

does not love the wrong-doers. 

In this verse, Islam allows victims of injury to seek retaliation from the offender. 
However, it is recommended that if the victim forgives and reconciles with the offender, the 
victim will be rewarded by Allah. In the Tafsir Ibn Kathir, justice in the context of 
punishment is to punish the offender in the form of equality or qisas (Muhammad Bakar 
Ismail. 2008). But, the best way which is recommended by Allah is to forgive and make 
reconciliation (Shaykh Safiur-Rahman. 2003). 

FORGIVENESS 

Islam encourages forgiveness for the wrong deeds done by all human beings. Nevertheless, it 
does not deny the right of the victim against the offender such as compensation. If the victim 
has forgiven the offender, the criminal report against the accused may be withdrawn. For 
instance, in certain hudud (Tahir Mahmood et al. 1996 ) cases which particularly involve the 
right of individuals can be withdrawn with forgiveness provided that the matter has not been 
brought to the authority. Imam Abu Hanifa opines that hudud cannot be forgiven by the 
accused or pardon by the Ruler if the matter has been brought to the authority. Ash-Shafi’is 
agrees that hudud can be waived after repentance or pardon in false accusation and robbery if 
the matters have not been brought before the authority, and the accused has been forgiven by 
the victim. 

In case of false accusation, Imam Abu Hanifah, Imam Shafie, Imam Malik and Imam Hanbali 
agree that if the victim does not wish to lodge a complaint against the accused and has 
forgiven the criminal act of the accused, the hculd punishment will not be imposed to the 
accused (Muhammad Shabbir, 2002). As in case of theft and robbery, there is a hadith 
reported by Abdullah ibn Mas’ud, where there was a man committed theft and was ordered to 
cut off his hand. The Prophet (s.’a.w.) said nothing could prevent him from executing the 
punishment if the case has been brought to the ruler. The Prophet (s.’a.w.) further said that 
Allah loves forgiveness (Musnad Ahmad, no 4157). This hadith indicates that if the victim 
has forgiven and compromised with the offender before the matter is brought to the ruler, 
hudud will be withdrawn. As in the case of robbery, if the victim has forgiven the accused 
before the case is brought to the court, had punishment may be withdrawn against the 
accused. But, the accused may be liable to the victim or the victim’s heirs if the act he had 
committed has caused death, or injury to the victim. As such, the accused has to face with 
qisas punishment or diyat unless has been forgiven by the victim to remit those rights. 
Forgiveness from the victim is highly recommended in qisas cases. It can be seen in the 
hadith reported by Anas ibn Malik that he noticed that the Prophet (s.’a.w.), whenever a 
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dispute that involved qisas was brought before him, he would exhort the aggrieved party to 
pardon the offender (Sunan Abu Dawud, No 4495). In another hadith Aishah reported that the 
Prophet said, “The disputants should refrain from taking retaliation. The one who is nearer 
should forgive first and then the one who is next to him, even if the one who is forgives is a 
woman” (Sunan Abu Dawud, No 4523). 


COMPENSATION 

Islam allows the victim or the victim’s heir to ask for compensation against the accused for 
the damage caused by the crime. Compensation is applicable in qisas offences include 
intentional murder if the victim’s heir has forgiven the accused, quasi-intentional murder, 
murder by mistake and causing physical injury. 

In Islamic criminal law, compensation is compulsory to be paid to the victim in 
offence of quasi-wilful murder, murder by mistake, wilful murder if demanded by the 
victims’ heir and in causing physical injury if qisas is difficult to be imposed on the 
accused (Muhammad Bakar Ismail. 2008). It can be seen in the Qur’an (Al-Baqarah: 

178) which stated that the victim of intentional murder may claim compensation 
against the accused as follow; 

But if the aggrieved brother (of the victim) pardoned him (the accused), he 
shall (pardon him) in good manner (in claiming the compensation), and (the 
killer) shall pay a liberal fine (as compensation). 

In case of theft and robbery, the offender may be asked to return the stolen property to the 
victim or pay compensation to the victim if the accused is unable to return the stolen property 
to the victim. Further details on the application of compensation is discussed below. 


WILFUL MURDER 

Wilful murder is where the accused has the intention to cause death to the victim (Mustofa 
Al-Khin, Mustofa Al-Bugho & Ali Ash Sharbaji). Punishment for wilful murder is qisas or 
retaliation but, the victim may forgive the offender and claim compensation as mentioned in 
the Qur’an (Al-Baqarah: 178), 

O believers! Retaliation (Qisas) is decreed for you in case of killing: the free 
man for the free man, the slave for the slave, and the female for the female. But 
if the aggrieved brother (of the victim) pardoned him (the accused), he shall 
(pardon him) in good manner (in claiming the compensation), and (the killer) 
shall pay a liberal fine (as compensation). 

Thus, if a person was killed, the murderer shall be killed in retaliation as punishment. But, 
instead of retaliation, the legal heirs may forgive by taking diyat (compensation). Once the 
legal heirs agree to accept diyat, the murderer should accept the term of settlement without 
causing further harm to the legal heirs (Shaykh Safiur-Rahman. 2003). There was a hadith 


1057 



narrated by Wa'il ibn Hujr where a man commits murder was brought to the Prophet (s.’a.w.). 
The Prophet (s.’a.w.) called the heirs of the victim and asked whether he forgives the 
murderer. The heir refused to forgive. The Prophet (s.’a.w.) asked whether he would like to 
accept the blood-money. The heir refused to accept the blood-money. Then the Prophet 
(s.’a.w.) asked whether he wants to kill the murderer. The heir replies yes. The Prophet 
(s.’a.w.) asked the heir to take the murderer. After repeating all this a fourth time, the Prophet 
(s.’a.w.) said: If you forgive him, he will bear the burden of his own sin and the sin of the 
victim. The heir then forgave him (Abu Dawud). This hadith shows that the Prophet (s.’a.w.) 
encourages murder cases to be compromised, i.e. the victim forgives the offender and seek 
compensation rather than ask for retaliation. 

Qisas can be withdrawn if the legal heirs have forgiven the offender and reconciled before 
and after the matter is brought before the court. If qisas is withdrawn, the offender must pay 
cliyat to the legal heirs unless they had been forgiven unconditionally (Muhammad Bakar 
Ismail). However, if majority of the legal heirs seek for retaliation, but only one refuse and 
have forgiven the offender or demand compensation, the retaliation sought by the majority 
heirs has no effect. The heirs of the victim when forgiving, has an option to demand 
compensation against the offender or not (Anwarullah. 2008). 

QUASI-WILFUL MURDER 

Quasi- wilful murder is a situation where the offender injures a victim and the injuries result 
in the victim’s death without the intention of killing the victim. For instance, the offender 
beats the victim with a light stick, or small stone has caused death to the victim (Tauqir 
Mohammad Khan. 2007). The punishment for quasi-wilful murder is diyat as reported by Al- 
Mughira b. Shu'ba that a woman killed her fellow-wife with a tent-pole. The Prophet (s.’a.w.) 
ordered the relative of the offender on the father’s side to pay diyat for the victim (the wife 
and the unbom child) (Imam Muslim). Abu Huraira narrated that there were two women from 
the tribe of Hudhail who fought with each other and one of them threw a stone at the other, 
causing her to have a miscarriage. The Prophet (s.’a.w.) ordered the killer of the foetus 
should give a male or female slave as diyat (Al-Bukhari). Umar gave judgement that diyat for 
quasi-intentional murder should be thirty she-camels in their fourth year, thirty she-camels in 
their fifth year, and forty pregnant she-camels in their sixth year up to the ninth (Abu 
Dawud). 

Imam Abu Hanifa, Imam Ahmad and Imam Ash-Shafi’i agree that the punishment for quasi- 
wilful murder is diyat only or a combination of diyat and ta ’zir (Muzaffar Husain Syed). The 
offender is not subjected to qisas. The Shali’is opines that diyat for quasi-wilful murder is 
paid using the property of the ‘aqilah (Mustofa al-Khin, Mustafa Al- Bugho and Ali Asy- 
Syarbaji). Imam Malik, Imam Ash-Shafi’i and Imam Ahmad deline ‘aqilah as the agnative 
relative of a person on father’s side, but Imam Abu Hanifa defines ‘aqilah as an institution or 
organization from which a person receives support or help such as bank, ministry and army. 
If a person does not belong to any institution or organization, his ‘ aqilah is his paternal 
relative. If the ‘ aqilah is unable to pay the diyat, the govemment will pay the diyat 
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(Anwarullah. 2008). Hence, qisas is not applicable in the offence of quasi-wilful murder. The 
offender is liable to pay diyat to the victim’s heir and can be punished for ta ’zir. 

MURDER BY MISTAKE 

Murder by mistake means the offender unintentionally killed the victim by mistake (Mustofa 
Al-Khin, Mustofa Al-Bugho & Ali Ash Sharbaji). If a person kills a victim by mistake, the 
punishment for the murderer is kajjarah i.e set free a Muslim slave and pays diyat to the 
victim’s heirs unless they remit it. The murderer must fast for two consecutive months in 
order to seek repentance from Allah, if he is unable to free a Muslim slave, (Shaykh Safiur- 
Rahman. 2000) as stated in the Qur’an (An-Nisa’: 92), 

It is not conceivable that a believer should kill another believer unless it be by 
mistake. He who kills a believer by mistake must (pay the fine by) freeing one 
believing slave and paying the blood-money to the family of the victim, unless 
they forgo it as charity (to forgive him). If the victim (who was killed 
unintentionally) is a believer from an (unbelieving) tribe against you, the 
(obligatory) penalty is the freeing of one believing slave. But if the victim (who 
was killed unintentionally) is an (unbeliever) from a tribe between whom and 
you there is a covenant, then the blood-money must be paid to his family and 
also a believing slave must be set free. If a man cannot afford to (find a slave to 
free), he must fast two consecutive months. (Such penance) is imposed by 
Allah so that your repentance is acceptable to Him (for your purification). And 
(remember that) Allah is All-Knowing, All-Wise. 

Based on this verse, Imam Abu Hanifa, Imam Ahmad, Imam Malik and Imam Ash-Shafi’i 
agree that the punishment for murder by mistake can be a combination of diyat and ta ’zir. 
(Muzaffar Husain Syed) The ShalTi school of thoughts also agrees that diyat for 
unintentional murder is paid using the property of the ‘ aqilah. Punishment of murder by 
mistake is diyat unless the victims’ heirs remit freely. 

CAUSING BODIEYINJURY 

The punishment of qisas is also applicable in wilfully causing bodily injury. Qisas for 
causing bodily injury means imposing the punishment which is the same manner as the 
offender hurt the victim provided that it is not difficult to enforce qisas (Anwarullah). The 
victim of bodily injury has options, either to punish the offender with retaliation ( qisas ) or 
forgives the offender and receives compensation. 

The legality of qisas in intentionally causing bodily injury can be seen in the Qur’an (Al- 
Maidah: 45), 

And we have decreed for them in the Taurat, a life for a life, an eye for an eye, 
a nose for a nose, an ear for an ear, a tooth for a tooth, and (similar retribution) 
for wounds. But if a man forgoes it out of charity, it will atone thereby for 
some of his past sins. 
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It is noted that the punishment for causing hurt is retaliation which is equal to the injury. 
However, since it is difficult to punish the offender as he has caused to the victim, 
punishment of qisas can be substituted with compensation. Qisas is not applicable if the 
injury caused a fracture of the bone, brain injury or the injury hit the trunk of the victim,( 
Syed Sabiq ' injury to the head and face (shajaj) (Muhammad Bakar Ismail). There were 
incidents of quarrelling and beating during the period of the Prophet (s.akw). The Prophet 
(s.’a.w.) gave option to the victim either to demand qisas or compensation (Abu Dawud). 

Though the victim is allowed to seek for qisas, it is recommended that the victim to forgive 
the offender. Allah (s.w.t.) will expiate the offender and reward the victim (Shaykh Saifur- 
Rahman. 2003). In a hadith, Aishah reported that the Prophet (s.’a.w.) said, 

The disputants should refrain from taking retaliation. The one who is nearer 
should forgive first and then the one who is next to him, even if the one who 
forgives is a woman (Abu Dawud). 

Forgiveness from the victim is highly recommended in Islam when the dispute involves 
qisas. It can be seen in the hadith reported by Anas ibn Malik that he noticed that the Prophet 
(s.’a.w.), whenever a dispute that involved qisas was brought before him, would exhort the 
aggrieved party to pardon the offender. (Abu Dawud). 

Anas Ar-Rabi also narrated that, the daughter of An-Nadr broke the tooth of a girl from Ar- 
Rabi. The relatives of Ar-Rabi requested the An-Nadr’s relative to accept the compensation 
for wounds and forgive the offender, but they refused. So, they went to the Prophet (s.’a.w.) 
and the Prophet (s.’a.w.) ordered them retaliation. Anas bin An-Nadr asked the Prophet 
(s.’a.w.) whether/ the tooth of Ar-Rabi would be broken because he does not want to break 
her teeth. The Prophet (s.’a.w.) replied that Allah ordain retaliation. Later the relatives of the 
An-Nadr agreed and forgave her. The Prophet (s.’a.w.) said if an oath has been taken, it must 
be fulfilled. Anas added, the people agreed and accepted the compensation from the 
offender” (Al-Bukhari). This hadith indicates that for the offence of causing bodily injury, the 
victim has right to retaliate or forgive and receive compensation. 

SARIQA (THEFT) 

According to Burhanuddin (2008) theft literally means taking away of another’s property in 
secret. Technically, it means taking away the property from others’ custody in secret, the 
amount is not less than ten dirhams (Sheikh Burhanuddin Abi A1 Hasan Ali Marghinani. 
1985). The punishment for theft is amputation of one hand of the offender as stated in the 
Qur’an (Al-Maidah: 38), 

(As for) the thief, the male and the female, amputate their hands in recompense 
for what they committed as a deterrent (punishment) from Allah. And Allah is 
Exalted in Might and Wise. In hadith narrated by 'Aishah the Prophet said, 

"The hand should be cut off for stealing something that is worth a quarter of a 
Dinar or more." (Al-Bukhari). 'Abdullah bin 'Umar also narrated that, “The 
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Prophet cut off the hand of a thief for stealing a shield that was worth three 
Dirhams.” (Al-Bukhari). In hadith reported by Abdullah ibn Mas’ud stated that, 


I will tell you about the first man to have his hand cut. He was brought for 
stealing and the order was given to cut his hand. The Messenger of Allah, 
peace and blessings be upon him, was so upset his face changed colour as if it 
were covered with dust. They said, “O Messenger of Allah, do you dislike 
cutting his hand?” The Prophet said, “What could prevent me? Do not help 
Satan against one of your brothers. If a case is brought to the leader that 
deserves legal punishment, then he must carry it out. Verily, Allah the Exalted 
is forgiving and He loves forgiveness.” Then the Prophet recited the verse, “Let 
them pardon and overlook. Would you not love for Allah to forgive you? Allah 
is forgiving and merciful.” (An-Nur:22). (Imam Ahmad ibn Hanbal). 

Another hadith where Safwan ibn Umayya went to Madina and slept in the mosque with 
his cloak as a pillow. A thief came and took his cloak and Safwan grabbed hold of the thief 
and brought him to the Prophet (s.’a.w.). The Prophet (s.’a.w.) said to him, "Did 
you steal this cloak?" He said, "Yes." So the Prophet (s.’a.w.) ordered that his hand be cut 
off. Safwan said to the Prophet (s.’a.w.), "I did not intend this. It is his as sadaqa (charity)." 
The Prophet (s.’a.w.) said, "Why didn’t you do it before bringing him to me?" (Imam Malik) 
These two hadiths show that hadd punishment upon the thief could be withdrawn if the thief 
had owned the stolen property and the victim forgives the thief before the matter is brought to 
the judge (Nasimah Hussin. 2010). If the offence has been withdrawn, it is considered as no 
offence has occurred. Since there is no hadd offence, hadd punishment will not be infl ictcd 
(Wahbah Al-Zuhaili. Ahmad Shahbari Salamon). A hadd punishment may not be prosecuted 
unless the victim brings the case to the court and demands a theft trial. Based on these 
hadiths, it amounts to sulh when the victim has forgiven the offender and withdrawn the 
allegation of theft against the offender and in case the victim has forgiven the offender and 
has given the stolen item as a gift to the offender before the case is brought to the authority. If 
the stolen property is returned to the owner before the victim takes a legal action, the 
allegation is withdrawn and the accused will not be punished. However, if the stolen property 
is returned after the criminal proceeding begin, regardless of whether the stolen property 
returned before or after trial, hadd punishment will be executed upon the offender ((Wahbah 
Al-Zuhaili. Ahmad Shahbari Salamon). 

HIRABAH (ROBBERY) 

Robbery is to take away property from custody of another person by threatening or using 
force (Anwarullah). Robbery is also considered as an offence against individual and an 
offence of waging war against Allah (s.w.t.) and the Prophet (s.’a.w.) through the use of arm 
(Muhammad Shabbir. 2013). 

The punishment of robbery is mentioned in the Qur’an (Al-Maeda:33), 

Those who make war against Allah and His Messenger, and spread 
disorders in the land shall be put to death (if they only committed 
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murder but not robbery), or to be crucified (if they killed and robbed), 
or to have their hands and feet cut off on alternate sides (if they only 
robbed), or to be banished from the land (if they only disturbed the 
peace). They shall be held in shame in this world and sternly punished 
in the next. 

Thus, the punishment of robbery is (1) death if homicide is caused by the act of robbery, (2) 
amputation (for the first time offence, the right hand and the left foot will be amputated) if the 
robbery act does not cause death to the victim, (3) crucifixion if the offender commits 
homicide and robbery and (4) banishment if the offender did not rob and kill the victim but 
breach the place (Muhammad Shabbir). 

The offender can be exempted from hudud of robbery if he or she repents before arrest. This 
is based on Qur’an (Al-Maidah:34), “Except those who repent before you overpower them 
(thus they escape the decreed punishment). For you must know that Allah is Most Forgiving, 
Most Merciful”. 

Though the repentance before arrest withdraws hudud, the offender still has liability 
towards the victim ( E. Ann Black , Hossein Esmaeili , Nadirsyah Hosen. 2013) . If the act 
caused death to the victim, the offender is responsible to the heirs of the victim for qisas. The 
heirs of the victim have options either to demand qisas or forgive the offender and claim 
compensation (Muhammad Shabbir). If the offender has taken the property, the property must 
be returned to the owner if the offender knows the owner. If the owner is not known, the 
property must be given to Baitul Mal. However, if the property is no longer with the offender, 
the offender must pay the value of the stolen item to the owner (Muhammad Bakar Ismail. M. 
Yusuf Sinaga). Thus, in robbery sulh can take place if the offender has repented before the 
offence is brought to the authority and the victim has forgiven the offender. However, the 
offender is still liable for the damage which he has caused to the victim unless the amount is 
commuted or is pardon unconditionally by the victim or his heirs. 

TA’ZIR 

Ta ’zir is discretionary punishment to be i nfl ictcd for transgression against Allah, or against 
an individual, which the punishment is not fixed (Muhammad Iqbal Siddiqui, 1985). Ta’zir 
offences are offences which do not fall under the category of hudud offence and qisas 
offence. Since the punishment for ta’zir is not fixed in the Qur’an and Sunnah, it is the 
discretion of the authority to punish the offender of ta’zir offence (Anwarullah). The aim of 
ta ’zir punishment is to prevent the offender from repeating the crime in the future and to 
reform the offender (Muhammad Iqbal Siddiqui). 

If ta ’zir offence involves the right of Allah (s.w.t.) or the public interest, the Ruler shall 
punish the offender with the ta ’zir punishment. In case the offences violate the right of 
individuals, if the victim refuses to forgive the offender, ta ’zir punishment shall be infl icted 
upon the offender and the Ruler has no right to grant pardon. However, if the victim has 
forgiven the offender, it does not deny the discretionary power of the Ruler to punish the 
offender with ta ’zir if the offence has affected the public interest (Nasimah Hussin. 1997). 
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According to Imam Abu Hanifa, if ta ’zir offence violates right of individual, ta ’zir 
punishment shall be imposed by the judge unless the victim has forgiven the offender. If 
ta ’zir violates the right of Allah (s.w.t.), it depends on discretion of the judge. Imam Ash- 
Shafi’i agrees that ta’zir offence which has violated the right of individual can be forgiven, 
reconciled, and dismissed if permitted by the victim (Wahbah Al-Zuhaili. Ahmad shahbari 
Salamon). 

RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE PAKISTAN CRIMINAU UAW 
Intentional Murder 

Under the Pakistan Penal Code, punishment for intentionally causing death is death as qisas 
or imprisonment for life up to twenty five years as ta ’zir if qisas is not applicable (Section 
302 of the Criminal Law Act (Pakistan). However, qisas for intentionally causing death shall 
not be enforced if wali (guardian of the deceased) voluntarily waives the right of qisas with 
or without compensation (Section 309 of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860) or 
compound his right of qisas (Section 310 of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860)). 
The court shall take down the statement of wali on oath and record an opinion that it is 
satisfied that the waiver of qisas was voluntary (Section 307(2) of the Pakistan Penal Code 
(Act XLV of 1860)). Section 337 provides that the state cannot simply give pardon to the 
offender without permission of the victim (Evan Gottesman. 1991-1992). 

Wali may compound his right of qisas for intentionally causing death upon accepting badl-i- 
sulh. Badl-i-sulh is a mutually agreed compensation according to Shariah to be paid or given 
by the offender in case or in kind or in the form of movable or immovable property 
(Explanation to section 310 of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860). Qisas can be 
compounded by the government or wali of minor or insane, if the wali is minor and insane. 
The value of badl-i-sulh must not be less than the value of diyat and must be in the form of 
property. It is stated in the provision that offering a girl in marriage as badl-i-sulh is 
prohibited (Section 310(1) of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860). The payment of 
badl-i-sulh can be made on demand or on a deferred date as agreed between the offender and 
the wali (Section 319 of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860). In case the wali does 
not waive or compound his right of qisas for intentionally causing death, the court shall 
punish the offender with death as qisas or imprisonment of life or imprisonment for fourteen 
years as ta ’zir (Section 311 of the Pakistan Penal Code (Act XLV of 1860). 

Causing Bodily Injury 

The Code provides that punishment for intentional causing hurt is qisas and if qisas is not 
applicable, the offender shall be liable to arsh (compensation for causing hurt to be paid to 
the victim or his heirs) or imprisonment as ta ’zir (Section 332 to 337K of the Code of 
Criminal Procedure 1898 (Act V of 1898) (Pakistan). However, qisas for hurt shall not be 
enforced if the victim waives his right of qisas or compound the offence with bad-i-sulh 
(Section 337N(c) of the Code of Criminal Procedure 1898 (Act V of 1898) (Pakistan). If the 
right of qisas for hurt has been waived or compounded, the court may acquit or award ta ’zir 
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to the offender (Explanation to section 338E of the Code of Criminal Procedure 1898 (Act V 
of 1898) (Pakistan). 

In Shafi Muhammad and another v The State and another (Shafi Muhammad), the accused 
was convicted under the offence of murder and sentenced with death and compensation 
payable to the legal heirs of the deceased. The accused appealed on the conviction and 
sentence. During pendency of the appeal, the accused praying for an acquittal on the ground 
that the heirs of the deceased had compromised with the accused. The court satisfied that all 
legal heirs had compromised with the accused voluntarily without any coercion and had 
pardoned the accused in the name of Allah. The accused shows his repentance when appeared 
before the court and he had sought forgiveness from Allah. The Court accepted the appeal 
and observed that since the ‘afw (pardon) granted by the legal heirs, the compromise was 
accepted. The conviction of murder and sentence of death was set aside. The accused was 
acquitted (Muhammad Yousuf. 2003). 

Compromise is only allowed if all legal heirs of the victim had pardoned the accused and 
intended to compromise. In Zulfiqar v The State, (Zulfiqar . 2006) the accused was convicted 
for the offence of murder of his real brother under section 308 of the Pakistan Penal Code. 
The accused shot at the deceased with the motive of refusal of more land to the accused by 
the complainant (the accused’s and the deceased’s father). The father of the accused has 
forgiven the accused. The Sessions Court held the accused to pay diyat and imprisonment of 
fourteen years as ta’zir under section 308(2) of the Pakistan Penal Code. The case was 
brought to appeal by the accused’s and the deceased’s mother, to enhance the sentence on the 
accused. The defence counsel argued that since the father had forgiven the accused, he could 
not be convicted for murder but should be acquitted. The court held that the appeal and the 
revision was dismissed. It is a case of partial compromise, since the father had compromised 
and forgiven the accused, but the mother as another legal heir of the deceased had not 
compromised. The court observed that the Sessions Court judge has decided the maximum 
sentence as provided under section 308(2) of the Pakistan Penal Code on the accused. The 
court maintain the decision and sentence awarded by the Sessions Court. 

Theft and Robbery 

Punishment for theft is hadd if the offender is an adult, surreptitiously commit, the value of 
stolen property is more than the nisah (4.457 gram of gold or equivalent) (Section 5 of the 
Offences Against Property (Enforcement of Hudood) Ordinance, 1979). The hadd 
punishment for the first time offence is amputation of right hand from the joint of the wrist, 
second time is amputation of left foot up to the ankle, the subsequent offence is imprisonment 
for life. Punishment for robbery if no murder has been committed is amputation of right hand 
from the wrist and left foot from the ankle. If the offence of robbery has caused murder, the 
punishment is death (Section 17 of the Offences Against Property (Enforcement of Hudood) 
Ordinance, 1979). 

However, hadd shall not be imposed for offences of theft and robbery in certain 
circumstances among others is when the offender had repented and returned the stolen 
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property to the victim and surrenders himself to the authority (Section 10 (h), section 19 of 
the Offences Against Property (Enforcement of Hudood) Ordinance, 1979). If the stolen 
property is identifiable form, it shall be retumed to the victim. However, if the stolen property 
is lost or the haclcl punishment is enforced on the offender, the stolen property is not 
necessary to be returned to the victim (Section 12 of the Offences Against Property 
(Enforcement of Hudood) Ordinance, 1979). 

It can be seen that Pakistan has applied restorative justice as provides in Islam, where the 
victim is recommended to forgive the accused and to demand compensation against the 
accused for offences of wilful murder, quasi-intentional murder and murder by mistake. 
Likewise, in case of theft and robbery, the offender is exempted from hadd punishment if the 
offender had repented and retums the stolen property to the victim. 

RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE SUDAN CRIMINAL ACT 

Section 28 of the Criminal Act 1991 provides that the victim and the legal heirs for the 
offence of murder and injury have the right on qisas (retribution). In case of murder, the 
punishment is death (Section 130 of the Criminal Act 1991 (Sudan) and in injury, the 
punishment is listed in Schedule 1. Retribution shall be remitted if the victim or the legal 
heirs have forgiven the offender either with diyat (compensation) or not (Section 31 of the 
Criminal Act 1991 (Sudan)). 

Diyat is payable only for homicide and wounds. Diyat for homicide is one hundred camels of 
different ages or equivalent value in money and diyat of wounds is set out in the second 
schedule. (Section 42 of the Criminal Act 1991 (Sudan) If the punishment of retribution in 
case of murder is remitted, the offender shall be punished with imprisonment not exceeding 
ten years and diyat. (Section 130 of the Criminal Act 1991 (Sudan) If retribution of 
intentional wounds is remitted, the punishment is imprisonment not exceeding five years or 
with fine or both and diyat. (Section 139 of the Criminal Act 1991 (Sudan) .In case of semi- 
murder or negligently causing death or wounds the victim or legal heirs may claim 
reconciliation or pardon. (Section 32 of the Criminal Act 1991 (Sudan). In addition, the court 
may order the restitution of property, or compensation for any injury resulting from the 
offence. (Section 46 of the Criminal Act 1991 (Sudan). 

Penalty of armed robbery ( hiraba ) is death if the act has caused death or crucifixion i.e. the 
amputation or right hand and left foot if the act resulted to grievous hurt or imprisonment not 
exceeding seven years. (Section 168 of the Criminal Act 1991 (Sudan). Punishment of armed 
robbery shall be remitted if the offender abandoned the commission or armed robbery and 
declared his repentance before his arrest. If the punishment is remitted, the offender shall be 
punished with imprisonment not exceeding five years and the victim may claim diyat or 
compensation if the act caused the victim injury. (Section 169 of the Criminal Act 1991 
(Sudan). 
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Punishment for capital theft (Whoever takes any moveable property belonging to another, the 
property be taken out of its place of property is kept and the value is not less than the nisab ) 
is amputation of the right hand and if convicted for the second time is imprisonment not less 
than seven years. (Section 171 of the Criminal Act 1991 (Sudan). The punishment is remitted 
if the offender retums the stolen property to the victim and declares his repentance or become 
the owner of the property before the case is brought before the court. When the punishment is 
remitted, the offender may be punished with imprisonment not exceeding seven years or fine 
or both or with whipping not more than hundred lashes. (Section 172 of the Criminal Act 
1991(Sudan). 

This shows that Sudan has implemented restorative justice by allowing the victim of wilful 
murder, quasi-intentional murder and murder by mistake, as well as causing bodily injury to 
forgive the offender and to demand compensation from the accused. Similarly, for the 
offence of theft and robbery, the hadd punishment can be remitted if the offender returns the 
stolen property to the victim if the stolen property is identifiable. However, it does not deny 
the right of the authority to impose ta ’zir punishment to the offender. 

RESTORATIVE JUSTICE UNDER THE MALAYSIAN CRIMINAL PROCEDURE 
CODE 

To date, restorative justice has no place in the Malaysian criminal justice system. Hence, 
restorative justice is not accepted formally in Malaysia. However, the spirit of restorative 
justice is there in the Criminal Procedure Code through compoundable offence, victim’s 
impact statement and order of compensation. 

COMPOUNDABLE OFFENCE 

Compoundable offence means certain offences under the Penal Code, may be settled out of 
court through an agreement between the offender and the victim whereby the victim agrees to 
accept compensation (Baljit Signh Sidhu. 2011). The purpose of this process is to allow the 
victim and the offender to come to an agreement if the offence is minor, and does not really 
affect the public interest as a whole (Re Chang Cheng Hoe. 1966). Section 260 (1) of the 
Code provides that offences prescribed in the columns of Part A (Compoundable offences 
listed under the Part A are uttering words with deliberate intent to wound the religious feeling 
of any person, hurt, wrongfully restraining or confining any person, assault or use of criminal 
force, unlawful compulsory labour, mischief when the only loss or damage caused is loss or 
damage to private person, criminal trespass, house-trespass, criminal breach of contract of 
service, enticing or taking away or detaining with a criminal intent of married woman, 
defamation, printing or engraving matter knowing it to be defamatory, sale of printed or 
engraved substance containing defamatory matter knowing it to contain such matter, insult 
intended to provoke a breach of the peace) when no prosecution is actually pending, may be 
compounded by the victim, or when a prosecution is actually pending be compounded by the 
victim with the consent of the Court. Section 260 (2) provides that offences prescribed in the 
Part B (Compoundable offences under the Part B are voluntarily causing grievous hurt, 
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voluntarily causing grievous hurt on sudden provocation, causing hurt by an act which 
endangers life, causing grievous hurt by an act which endangers life) may be compounded by 
the victim with the consent of the Court if the case is pending. In case the victim is not 
competent to compound the offence, the offence can be compounded by the victim’s 
representative who is competent. The effect of compounding the offence is acquittal. 

VICTIM’S IMPACT STATEMENT 

Section 183A of the Code allows the victim or the victim’s family to make a statement on the 
impact of crime on the victim and the victim’s family. The court shall consider the statement 
before passing sentence on the offender. This provision is newly incorporated into the 
Criminal Procedure Code after the 2012 amendment. The victim and the victim’s family now 
have the opportunity to express the impact of the crime to the court which include the trauma 
or harm suffered by the victim or the victim’s family, economic loss or damage incurred by 
the victim or the victim’s family in case the victim dead due to the crime (Baljit Singh 
Sidhu). 

COMPENSATION 

At the process of summary trial, when any person is charged with an offence and the charge 
is proved, considering the character, antecedents, age, health or mental condition of the 
accused, the Court found that it is expedient to release the offender on probation, the court 
may dismiss the charge or discharge the offender conditionally on his entering into a bond 
with or without sureties to be a good behavior (Section 173A (2) of the Criminal Procedure 
Code (Malaysia). The Court in addition to the order, may order the offender to pay 
compensation for injury or loss not exceeding fifty ringgit (RM50.00) or to pay cost of 
proceeding or to pay both compensation and costs (Section 173A(2) of the Criminal 
Procedure Code (Malaysia). The court may make an order for the purpose of restoring stolen 
property as to the restitution or delivery of stolen property to the owner, and as to the 
payment of money upon or in connection with the restitution or delivery (Section 173A (4) of 
the Criminal Procedure Code (Malaysia). 

If the criminal case is brought to trial, before the accused is convicted of an offence, on 
the application of the Public Prosecutor, the Court may make an order against the accused 
person for payment of compensation of a sum to be fixed by the court to the victim for injury, 
loss of income, or property as a result of the crime. If the victim is deceased, the payment 
shall be made to the victim’s representative. The Court when deciding the amount of 
compensation, has to consider the following factors; 

(a) Nature of the offence 

(b) The injury sustained by the victim 

(c) The expenses incurred by the victim 

(d) The damage to, or loss of, property suffered by the victim 

(e) The loss of income incurred by the victim 

(f) The ability of the convicted accused to pay, and 
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(g) Any other factors which the Court deems relevant 


CONCLUSION 

Restorative justice balances the rights and the needs of the accused and the victim compares 
to retributive justice which aims to punish the offender. Restorative justice sees crime as a 
harm against the victim and justice can be achieved by repairing the harm such as through 
paying compensation, not punishing the offender. Forgiveness, compensation, and 
reconciliation between the victim and the offender are the main features in the restorative 
justice as stipulated in the UN Resolution. In fact, the features of restorative justice have long 
existed in the Qur’an and hadith of the Prophet (s.’a.w.) which encourage the victim to 
forgive the offender, to reconcile with the offender and to seek compensation instead of 
proceeding the case to the authority especially in murder, injury, theft and robbery cases. 
Pakistan and Sudan have implemented these in the criminal law to allow murder, injury, theft 
and robbery cases to be resolved out of court by forgiving the offender and demanding 
compensation against the offender or returning the stolen property to the victim, instead of 
punishing the offender with the original punishment as stipulated in the Qur’an and hadith of 
the Prophet (s.’a.w.). In Malaysia, restorative justice has not yet been accepted fonnally into 
the criminal justice system. Nevertheless, there are certain provisions in the Criminal 
Procedure Code that allow the court to order the offender to pay compensation to the victim 
and the victim’s heir, and allow the accused and the victim to resolve the criminal case out of 
court known as compoundable offence. Though there is no provision to allow direct 
communication between the accused and the victim, the current Code allows the victims to 
express their voices through a victim’s impact statement. This indicates that some features of 
restorative justice are there in the Criminal Procedure Code. Thus, it can be seen that there is 
a room to improve the current criminal justice system in Malaysia so that restorative justice 
could be implemented officially to benefit the offender as well as the victim especially 
involving minor criminal cases which does not affect the public interest as a whole. 
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ABSTRACT 

Most family businesses strive to learn the art of entrepreneurship. In reality, there are many 
established Western theories and practices that provide guidance tofamily businesses on how 
to develop their businesses for survival in the long run. No doubt, many Western and Eastern 
family businesses have benefited from such guidance. However, the Islamic teachings on the 
subject have been proven relevant, but yet have not been disseminated on a larger scale. In 
this connection, there is evidence that Islam has provided clear guidelines on how to 
maintain the entrepreneurship spirit in accordance with Islamic teachings as enshrined in the 
Glorious Qur’an and the practices of the Prophet ofIslam - Muhanunad (PBUH). In the light 
of the above situation, this article intends to discuss the important divine injunctions 
(Quranic verses) that provide guidance on how family businesses ought to be run by firm 
owners and successors in accordance with Islamic teachings. 

KEYWORDS: Family businesses, Islam, Quranic guidance 


INTRODUCTION 

Islam is known as a way of life. It encompasses all aspects of life including the way of doing 
businesses. Many businesses have not only survived but prospered for decades upon their 
establishments. Such businesses include family businesses. According to Haslindar & 
Fazillah, 2011, number of scholars, family businesses fonned an integral part of the state’s 
economy and progress with dominating force (There is also a constant trend to refer to 
practices in Westem nations relating to what is believed to be best practices in matters 
relating to business activities. However, for Muslim countries, the referral to Islamic 
practices might complement to their knowledge in practices in western nations. In his study, 
Rizk (2008) finds that there is room to develop a genuine Islamic approach to ethics in non- 
European settings. In connection to this, this paper, contrasts itself by exploring the Islamic 
view as an alternative if not as supplements to what are known as the best practices in 
mnning businesses. 

Principles regulating Islamic entrepreneurship principles are mainly derived from the Holy 
Qur’an, the Sunnah (actions of Prophet Muhammad (PBUH) and Hadith (sayings of the 
Prophet Muhammad (PBUH)). These sources provide invaluable guide to how 
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entrepreneurship works in the scope family business context. It also assists family owners 
and/or their successors to run the family businesses according to the limits as prescribed by 
Islam. 

AL-QUR’AN AND ISLAMIC ENTREPRENEURSHIP 

Entrepreneurship is one of the many important aspects in life which has surfaced in the Holy 
Qur’an and Hadith. A survey on Islamic history would reveal that Prophet Muhammad 
(PBUH), Abu Bakr (RA), Umar (RA), Othman (RA) and Zaid al-Arqam are among the lists 
of exemplary leaders who had demonstrated excellent entrepreneurship in their lives. A 
number of Quranic verses relating to business decision making is laid down below. 

The Holy Qur’an says (Al-Qasas 28: 77) 

“But seek, with the (wealth) which Allah has bestowed upon you, the 
Home of the Hereafter, nor forget your portion in this world: but do and be 
good, as Allah has been good to you, and seek not (occasions for) mischief 
in the land: for Allah loves not those who do mischief ’ 

Notably, a number of Quranic verses prohibits the taking of property which does not belong 
to oneself. This idisapproved the unlawful taking of property. Thus, Muslims trader must 
eam only through legitimate means. He should not only avoid illegitimate means in earning 
his provisions and livelihood but also stay away from matters that are doubtful. 


The Holy Qur’an (Al-Baqarah 2: 275) also mentioned as follows: 
“..but Allah has pennitted trade and forbidden usury” 


Islam motivates Muslims to be entrepreneurs by requiring them to earn living through halal 
means. 


The Holy Qur’an says (Al-Jumu’a 62:10.) 


“And when prayer (junTah) is (Inished, then may you disperse through the land, and 
seek for the Bounty of Allah: and celebrate the Praises of Allah often (and without 
stint): That you may prosper.” 
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ISLAMIC ENTREPRENEURSHIP YALUES IN FAMILY BUSINESSES 


Several Islamic entrepreneurship values are listed as follows: 


Amanah (Trusteeship) 

The word amanah (trusteeship) is spelt out in a Qur’anic verse as follows (Al-Hud 11.61) 

“And to Thamud (We sent) their brother Salih. He said, “O my people, worship Allah; you 
have no deity other than Him. He has produced you from the earth and settled you in it, so 
ask forgiveness of Him and then repent to Him. Indeed, my Lord is near and responsive.” 

In another verse, Allah says: 

“Every soul will be (held) in pledge for its deeds.” (Al-Muddaththir 74: 38) 

According to Ismail Mat and Yusof Ismail, the word “trust” includes the concept of worship 
(ibadah) and thus would require the performance of an action to be followed with pure 
intention and within the limits as set out by Allah (SWT). In this regard, work (‘amal) and 
business activities constitute as worshipping acts. In a family firm, the owner must earn the 
trust of his family members. He does so by protecting the interests of his family members and 
shareholders. 

Institutional loyalty 

The Holy Quran instructs as follows: 

“O Believers, obey Allah and obey the Messenger and those in authority among you. 
If you should quarrel on anything, refer it to Allah and the Messenger” (Al-Nisa’ 4: 
59) 


Therefore, family members need to be loyal to the management of the family firm (the board 
of directors) and also to the owner of the family firm. They need to strive to enhance 
performance of family firm instead of achieving personal gains. In Islam, loyalty to the 
authority ceases once injustice is involved. 


In addition, Allah (SWT) says (Al-Nisa’ 4: 135) 

“O ye who believe! Stand out firmly for justice, as witnesses to God, even as against yourselves, or 
your parents, or your kin, and whether it be (against) rich and poor: For God can best protect both, 
follow not the lusts (of your hearts), lest ye swerve, and if ye distort (justice) or decline to do justice, 
verily God is well-acquainted with all that ye do.” 
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Shura (Consultation) in Meeting 


In this regard, one may find that consultation is practiced in many organisations today. For 
example, the existence of Board meeting of a company is a clear reflection of the practice of 
shura (consultation). Islam creates a cooperative mood among people so that the process of 
decision making is reached by way of ijma ’ (the consensus of opinions). 

The Holy Qur’an encourages people to use their mental capacity as evidenced in the 
following verse: 

“Consult with them in affairs.” (Al-Imran 3: 159) 


In addition, the Holy Prophet Muhammad (PBUH) also supported the process of ijma ’ as 
evidenced by an infamous hadith: 

“My people would never agree on whoever leads them astray”. 


‘Adl (Justice and Kairness) 

Central to the concept of Islam is ‘Adl (Justice). In Islam, man is assigned specilic duties to: 
Allah, being his creator; himself; his surroundings; to Islam; his families; and to his 
community. 

Islam stresses that businesses must not involve concealment of the state of a product which is 
to be sold. In this regard, Islam prohibits false misrepresentations of one’s products. The 
Qur'an (Al-Hijr 15: 85) states that: 

“We created not the heavens, The earth, and all between them, But for just ends. 
And the Hour is surely Coming (when this will be manifest). So overlook (any 
human faults) With gracious forgiveness”. 

In addition, the Qur'an (Al-Nisa 4: 135) says: 

O ye who believe! Stand out firmly for justice, as witnesses to God, even as against 
yourselves, or your parents, or your kin, and whether it be (against) rich and poor: For 
God can best protect both, follow not the lusts (of your hearts), lest ye swerve, and if ye 
distort (justice) or decline to do justice, verily God is well-acquainted with all that ye 
do. 

Further, the Qur'an (Al-Nisa’ 4: 58) states that: 


1075 



“God doth command you to render your Trusts to those to whom they are due; and 
when ye judge between man and man, that ye judge with justice: verily how excellent is 
the teaching which he giveth you! For God is He who heareth and seeth all things”. 

In addition, the Qur'an (Al-Baqarah 2: 213) asserts as follows: 

“Mankind was one single nation, and God sent Messengers with glad tidings and 
wamings; and with them He sent the Book in truth, to judge between people in matters 
wherein they differed; but the People of the Book, after the clear Signs came to them, 
did not differ among themselves through selfish contumacy. God by His Grace guided 
the Believers to the Truth, concerning that wherein they differed. For God guides whom 
He will to a path that is straight”. 


Paragraph 1.1 of the Listing Requirements of Bursa Malaysia Securities Berhad states as 
follows: 

“Independent director as one who is independent of management and free from any business 
or other relationship, which could interfere with the exercise of independent judgment or the 
ability to act in the best interest of a listed company” 

In this connection, the appointment of independent board of directors which has no family 
affiliation to any members of the family business is a way to provide objective and not 
subjective views to the board of directors. 


Knowledgeable 

Islam emphasizes the importance of acquiring knowledge. This is clearly stated in the 
following verse: 

“O ye who believe! When ye are told to make room in the assemblies (spread out and) make 
room: (ample) room will Allah provide for you. And when ye are told to rise up rise up: 
Allah will raise up, to (suitable) ranks (and degrees), those of you who believe and who have 
been granted Knowledge: and Allah is well-acquainted with all ye do.” (Al-Mujadilah 58: 11) 

According to Rahmah Ismail (2006), relevant knowledge that can empower entrepreneurs are 
skills, planning, ability to resolve disputes, strategies and marketing ways and the need to 
possess basis of knowledge. On the other hand, Ahmad Berek (1976) emphasizes the 
need for entrepreneurs to be hardworking and possess the desire to increase his knowledge 
from time to time. 
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Responsible 


The Holy Qur’an asserts that a responsible person is characterized by his concem about his 
actions. Thus, he does not run away or refuse to bear responsibility from the consequences of 
any his action. This is stated in the following verse: 

“Every soul will be (held) in pledge for its deeds.” (Al-Muddaththir 74: 38) 

According to Rafik Issa Beekun,(197) the above Quranic verse states the importance of 
“unity and equality”. In this connection, a family business owner must not look into the 
welfare of those working under him. For example, if the family business faces financial 
difficulties as a result of an economic downtum, he must ensure that the reorganization of the 
business must consider providing appropriate retrenchment benefits to surplus workers who 
need to be retrenched. 

Self-Confidence 

Islam emphasizes on the importance for a person to possess self-confidence to ensure that he 
performs any task with self-confidence. This is clearly stated in the following verse: 

“So do not become weak (against your enemy), nor be said, and you will be superior (in 
victory) if you are indeed (tme) believers”. (Al-Imran 3: 139) 

INTEGRATION OF ISLAMIC VALUES IN MANAGEMENT OF FAMILY 
BUSINESSES 

Islamic scholar, Abbas (2013) asserts that Islam has laid down guidance for carrying out 
entrepreneurial activities. They are: l.To earn legitimately; 2. Truthfulness; 3. Sincerity; and 
4. Integration of morality and economic activity. 

The pursuit of wealth in family firms is subject to moral and ethical standards as it is guided 
by the criteria of Halal (permissible) and Haram (prohibited). What is beneficial and just, is 
permissible and what is harmful and unjust is prohibited. This shows that Shariah is at the 
root of Islamic business ethics. 

Planning 

In any planning exercise, morality must be observed. Muslims are not only prohibited from 
engaging in evil and vice, but they must also forbid them. Simply put, they play a pertinent 
role in determining the moral health of society as a whole. For the family business owner, he 
must plan the vision and mission of the family business with his other family members who 
are in the management or the board of directors (as the case may be). Such planning allows 
him (the owner) to identify the possible obstacles that might be faced by the family business 
in future and to ensure longevity of the family business. A succession plan is one of the 
important ways to ensure longevity of the family business. For the family business owner, it 
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might be one of his greatest challenges to find a suitable successor for his family business. 
This is to ensure the survival of the family firm for the long run. The family owner can never 
put this matter aside because retirement is a must when he is incapacitated due to health 
reason or due to other unforeseen circumstances. 

Morality is ideally a basic source of a nation’s strength. Islam has provided an effective moral 
system. In this aspect, Islam prescribes that the aspect of morality must be emphasised in the 
making and carrying out of the succession plan. This aspect is emphasised in the Qur’an (Al- 
Imran 3: 110) which states as follows: 

“You are the best of the nations raised up for (the benelit of) men; you 
enjoin what is right and forbid the wrong and believe in God; and if the 
followers of the Book had believed it would have been better for them; of 
them (some) are believers and most of them are transgressors.” 

Thus, any succession plan that does not contravene Islamic teachings is regarded as morally 
good and whatever is harmful is deemed as morally bad. 

Organizing 

Organising a business requires an organisational structure and the ability to allocate human 
resources to meet business objectives. The carrying out of economic activities must not be 
exploitative or involved in unfair dealings which may affect the spirit of brotherhood 
(Ramawan Abd Rahman, 1997).The family business owner must be just in terms of 
allocating the task based on each employee’s knowledge and skills. Simply put, an employee 
cannot be compelled to undertake a task which is beyond his ability to do so. 

The family firm owner must also be just in providing equal opportunity or rights for each 
employee in matters relating to job promotion, fringe benefits, transferability and salary 
increment. Besides that, it is equally for the employee to gain the trust of his employer in 
carrying out a given task. 


Leading and motivating 

As discussed above, the Islamic concepts of responsibility, self-confidence and knowledge 
are crucial factors 

Leading and motivating are two important processes involved in persuading employees to 
work voluntarily and efficiently in order to achieve the vision and mission of the business. 
The ability of the family business owner to lead his team of workers is crucial to his success 
as a team leader. This involves the family business owner leading his team through changes 
and in making tough managerial decisions. In order for him to lead his team and motivate his 
team successful, it is crucial for him to possess self-confidence and knowledge. Likewise, a 
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responsible owner who enjoins good deeds in the eyes of Islam can easily gain trust from 
those working under him. 

Controlling 

The family business owner controls the management of the family businesses. Such control 
includes matters relating to the welfare of the business and employees to ensure that the 
vision and mission of the business are accomplished. In doing so, the family business owner 
must not work singlehandedly but as a team. A Muslim must humbly submit himse1f to Allah 
(SWT) with other persons. In relation to this, the family business owner must control those 
working under him so that they will carry out their tasks in accordance with Islamic 
teachings. This statement is stated in a Quranic verse (Al-Lukman 31: 18-19) 

as follows: 

“And turn not your face away from people (with pride), nor walk in insolence 
through the earth. Verily, God likes not each arrogant boaster. And be 
moderate (or show no insolence) in your walking, and lower your voice. Verily, 
the harshest of all voices is the voice (braying) of the ass.” 

In fact, Rick Pitino (2015) laid his powerful quotes as follows: 

“Humility is the true key to success. Successful people lose their way at times. They often 
embrace and overindulge from the fruits of success. Humility halts this arrogance and self- 
indulging trap. Humble people share the credit and wealth, remaining focused and hungry to 
continue the joumey of success”. 

In addition, Islam stresses that Muslims must learn to control their passions and desires. 

“The Day whereon neither wealth nor sons will avail, but only he (will 
prosper) that brings to God a sound heart.” (Al-Shu;ara 26: 88-89) Muslims 
are also reminded that love and continuous awareness of God and the Day of 
Judgment enables them to stay morally upright in whatever activities they 
engage in. 

“Indeed, the most honourable among you in the sight of God is the most pious.” (Al-Hujurat 
49: 13) 

In relation to this, the above cited Quranic verses remind the Muslim family business owner 
to stay humble and learn to control his passion and show respect for the views of others in the 
family business. 
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CONCLUSION 


In conclusion, the Qur’an has provided clear guidelines on how a family business ought to be 
managed. This guidance is supported by the Sunnah and Hadith. Devout Muslim owners of 
family firms ought to see the importance of managing their family businesses in line with the 
spirit of Islamic entrepreneurship in order to gain the pleasure of Allah (SWT). The above 
discussion has shown that if the management of the family business is not done in an ethical 
and prescribed way in accordance with the teachings of Islam (as stated in the various 
Quranic verses), the work effort of the family business owner or his successor will be 
affected greatly. If left uncontrolled for a considerable period of time, such omission will 
eventually affects the overall performance of the family business. 
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ABSTRACT 

Islam generally provides that children are responsible of their parent’s well beings and that 
includes maintenance and sustenance. The obligation to maintain Muslim parents are derived 
from sources of Shariah which includes Al-Quran, as-Sunnah, al-Ijmak and Qiyas and further 
expounded by the Muslim jurists. However, in Malaysia, the issue of children, neglecting 
their duties to maintain parents has often been reported and becoming serious. Studies 
conducted evident that there are factors contributed to this problem. Although in Malaysia, 
there is no specific legislation that provides for rights of maintenance to Muslim parents, 
there are laws that indicated the rights. This paper aims to look into the principles of rights of 
maintenance to parents under Islamic perspective as well as Malaysian law; factors that 
contributed to the issue of children neglecting their filial responsibility of maintenance and 
further determine whether the current legal framework has sufficiently provided for 
protection of the rights of Muslim parents to maintenance. In order to analyse the issues, 
analysis of the primary and secondary materials has been adopted with comparative method, 
especially between Malaysia laws and several other countries such as Jordan, Kuwait, 
Algeria, Singapore and India. Data from existing studies and case laws as well as literatures 
relating to the issue of maintenance from legal and non-legal perspective has been referred to 
complete this research. In the end, this paper shall highlights important reformation on 
relevant legislations as well as legal and non-legal frameworks in order to secure the rights of 
maintenance to Muslim parents in Malaysia. 

Keywords: of Muslim parents, Maintenance, Islamic Family Law, Children 
obligations. 
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INTRODUCTION 


The family as an institution consists of parents - father and mother, as well as children - 
daughter or son. A strong and harmonious family bond between parents and children will 
brings peace and tranquility not only to the individual but also to the society and nation. And 
to have this strong tie, each individual in a family is expected to have their own rights and 
duties, imposed on each other. Collapse of family institution due to breach and neglect of the 
rights and responsibilities of either the parents or children will directly or indirectly gives a 
negative impact on the building of a nation andcivilization. 

Among the rights recognized under Islamic law, conferred to the Muslim parents, are rights 
to maintenance. Maintenance or nafaqah in Arabic has been defined as whatever spent by a 
person on his dependent and on those for whom he is legally responsible to sustain and the 
spending is made of things which are beneficial and good (Wahbah Zuhaili. 1985). 
Maintenance in principle, comes from ones’ money and property and it includes nourishment, 
residence, and clothing (Wahbah Zuhaili. 1985). 

Although these rights have been dictated in the sources of Shariah and further discussed by 
the jurists, still there isneglect of these rights by the children reported in studies and case law. 
As such, this paper shall highlight the position of parents as accorded by the divine revelation 
and their rights to maintenance from the children. Further examination shall be made to the 
existing legal provisions in Malaysia pertaining to Muslim parents’ rights to maintenance in 
order to assess the legal framework in protecting the rights of maintenance for Muslim 
parents. Comparison with laws in other countries shall also be made to have the insight on 
how the issue is dealt at different jurisdiction. At the end, relevant recommendations shall be 
made to improvise and further enhance the protection of Muslim parents’ rights to 
maintenance in Malaysia. It is aimed that the discussion can trigger the awarenessof every 
stakeholder; the parents, the children, the society and the government, on the important of the 
issue and subsequently to have proper steps to address the issue in hand. 

RIGHTS OF PARENTSTO BE TREATED WITH KINDNESS AND EQUITY. 

Parents have a very special place in Islam.This can be evident from various authorities from 
the divine sources. Injunctions from Al-Quran and As-Sunnahshow that parents have their 
rights to be treated with kindness and equity by the children. 

It is clear from His Words that Allah has revealed in Al-Quran: 

“And your Lord has ordained that you worship none but Him, and that you be good to [your] 
parents; should one or both attain to old age in your life, never say to them ‘fie’ or any word 
that implies your weariness of them, nor chide them, but [always] speak to them respectfully. 
And extend to them a wing of humbleness out of compassion, and say: My Lord, bestow 
Your grace upon them, as they raised me and cherished me when I was little. Your Lord 
knows best what is in your hearts; if you are righteous [He will forgive you your 
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errors];surely, He is All-forgiving to those who turn to Him again [in true repentance].” (Al- 
Isra’: 23-25) 

From the verse, it shows that the duty to be good to one’s parents is among the highest 
ordain following after faith to Allah. Hence, whatever rights and duties bound to the parents, 
are next to the rights and duties bound to Allah. This commandment is not merely a social 
reminder, but it serves as a basis of rights of the parents upon the children (Abu ‘Ala Al- 
Maududi). The obligation is justified in another verse: 

“And We have enjoined upon the human being [goodness] towards his [/her] parents; 
his [/her] mother bore him [/her] through strain over strain, and [devoted her time to 
the baby until] his weaning [going beyond full dependence on the mother that] may 
take two years; [hence O human being] be grateful towards Me and towards your 
parents, [and remember that] with Me is all joumeys end. Yet should they pressure 
you to make you associate with Me what you do not know [or what your mind can not 
accept as divine], obey them not; but [even then] keep their company in this world’s 
life with kindness, and follow the path of those who tum towards Me. In the end, unto 
Me you shall retum and thereupon I shall make you [truly] understand all that you 
were doing [in your previous life]” (Luqman: 14-15) 

From this verse, it is clear that upon a child becoming an independent adult, he is expected to 
bear material and moral obligations towards his parents, essentially when his elderly parents 
are in need of assistance and support (Dr Fathi Osman, 1997). The duty also symbolizes the 
gratitude for all their sacrifices and struggles in nurturing the child. 

It is the parents who had brought up the children at the cost of their own comforts and 
pleasures; they provide the children with the nourishment and clothing for them to sustain; 
comfort the child whenever they need them; strive for the child’s material, educational, 
psychological and spiritual necessities. Nevertheless, these are only few of indefinite reasons 
justifying the need to be grateful to parents and to be courtesy to them. 

Prophet Muhammad (peace be upon him) has also emphasized on the children’s duty to care 
and respect of their parents. In a hadith narrated from Abu Hurairah, the Prophet said: “May 
his nose be rubbed in the dust, may his nose be rubbed in the dust, may his nose be rubbed in 
the dust.” It was said: ‘Who, O Messenger of Allah?’ He said: “The one whose parents, one 
or both of them, reach old age during his lifetime and he does not enter Paradise.” (Muslim, 
A. (2007) 

In other instances, the Prophet had wamed his follower on the severity of disrespecting or 
disobeying the parents where it is regarded as one of the major sins next to associating Allah 
with others in faith. It has been reported that the Prophet has said: “Shall I not narrate to you 
about the worst of the major sins?” They said: ‘Of course O Messenger of Allah’ He said: 
“Associating others with Allah and disobeying the parents.” (At-Tirmidhi, Abu Eisa 
Mohammad. 2007). 
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The responsibility to treat the parents with kindness is extended even if they are non- 
believers. The only qualification imposed on a Muslim child is when the parents strive for the 
child to associate the Oneness of Allah; the child should not obey; but it is not a reason for 
him to deal with the parents with cruelty and rudeness. This is clearly ordained by Allah in 
various verses such as: 

“And We have enjoined on man goodness to his parents, and if they contend with you 
that you should associate [others] with Me, of which you have no knowledge, do not 
obey them, to Me is your retum, so I will inform you of what you did.” (Al-Ankabut 
29:8). 

“And when We made a covenant with the children of Israel: You shall not serve any but 
Allah and [you shall do] good to [your] parents...” (Al-Baqarah: 83). 

“And serve Allah and do not associate anything with Him and be good to the 
parents...” (An-Nisa: 36). 

“Say: Come I will recite what your Lord has forbidden to you, [remember] that you do 
not associate anything with Him and show kindness to your parents...” (Al-An’am: 
151). 

In an authentic hadith of the Prophet, Asma’ binti Abu Bakr narrated: My mother, 
while she was a polytheist during the treaty of Quraish, came to me, I asked: O Messenger of 
Allah! My mother has come to me while she is ill-disposed (to Islam). Should I show her 
respect? “Yes” He replied:“Show respect to her”. (Al-Bukhari. 1997). 

DUTY OF CHILDREN TO MAINTAIN PARENTS, ACCORDING TO SHARIAH 

Islam imposes upon every child's duty to fulfdl their parents’ needs, which includes 
maintenance. This duty has been clearly manifested when Allah says:“They ask you as to 
what they should spend. Say: Whatever wealth you spend, it is for the parents and the near of 
kin and the orphans and the needy and the wayfarer, and whatever good you do, Allah surely 
knows it.” (Al-Baqarah: 215). 

This verse was revealed on a question, post by ‘Amm IbnJamuh where he asked the 
Holy Prophet on how and what should he spend in charity (A1 Baidhawi. 1951). And the 
answer given through the verse is very clear that the priority should be given to the parents, 
before others. According to Al-Qurtubi, based on this verse, a man with means must give 
priority in spending on voluntary charity for his needy parents until their standard of living 
attained at par with the standing of the man in respect of food, clothing and other such things 
(Al-Qurtubi. 2006). 

In another verse Allah has commanded:“And give to the near of kin his due and (to) 
the needy and the wayfarer, and do not squander wastefully.” (Al-Isra 17: 26) According to 
At-Tabari, the term “za al-qurba” in the verse refers to the immediate kin and they are the 
parents, who have been ordained by Allah to be obeyed and treated with courtesy. (At-Tabari 
. 1988). 
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The obligation of children to maintain parents can also be seen in the hadith narrated 
from Amr bin Shuaib from his father that his grandfather said: A man came to the Prophet 
and said:My father is taking all my wealth. He said: “You and your wealth belong to your 
father”. And the Prophet said: “Your children are among the best of your earnings, so eat 
from your wealth” (Ibn Majah . 2007). From this hadith which has been authenticated by 
many scholars, it is clear that the parents are allowed to take from the property of their 
children to maintain themselves, as much as what is necessity for them. (Syarah hadith “Anta 
wa Maluka Li Abika”). 

In another authentic hadith reported by An-Nasa’i, it was narrated by Tariq Al- 
Muharibi that when he came to al-Madinah, the Messenger of Allah was standing on the 
Minbar addressing the people and said: “The hand which gives is the upper hand. Start with 
those for whom you are responsible; your mother, your father, your sister, your brother, then 
the next closest, and the next closest.” (An-Nasa’i. 2007). 

The Prophet has also indicated that a father is not barred from taking what is 
necessary to fulfill his needs from the children as what has been narrated by Al-Hakam, from 
Umarah bin Umair, from his mother, from Aishah that the Prophet said: “A man’s son is part 
of his eaming, among the purest of his eamings, so you may take from their wealth.” (Abu 
Dawood. 2008). 

Besides the injunctions in divine revelations, the jurists have been unanimously 
agreed that the children are responsible to maintain destitute parents who have no belongings 
or any means of support. And the maintenance shall come from the property of the children 
(Abdul Karim Zaidan. 1993). However, the jurists have ruled that the duty to maintain shall 
depend on several conditions and exceptions, related to the situation and capability of the 
children, with the principal consideration that parents shall be treated with equity and 
kindness remain unchanged. 

Jurists have ruled that maintenance shall be due to parents when they are in need for it 
from the children (Muhammad Abu Zahrah. 1957). However, it is not required that the 
parents must be unable to work as the parents are not forced to work and eam their living 
while the children can maintain them (Muhammad Abu Zahrah. 1957). It is even underlined 
that if a child is rich, whether young or adult, he is duty bound to maintain the parents, 
irrespective of their ability to work or not (Ala’eddin Kharofa. 2004). If the child is not really 
fortunate, but has means of employment and earning, he is obligated to take the parents to 
live with him and spend on them accordingly or to the extent that the needs of his family and 
the parents are sufficiently fulfilled (Ala’eddin Kharofa. 2004). 

In case when the Muslim parents have more than a descendant, the priority to spend 
or to maintain shall fall on those who are closest to the parents regardless of whether he is 
one of the inheritor or not. And if there is more than one child on the same degree of 
consanguinity, they shall bear the responsibility of maintaining the parents equally together 
(Ala’eddin Kharofa. 2004). 
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In brief, it is clear that according to the Shariah, the duty to maintain parents is not a 
mere religious decree yet it is also a legal obligation that is imposed on the children. Failure 
to discharge this duty will amount to a liability that can be taken to court of law and can be 
claimed by the parents (Badruddin Hj Ibrahim & Azizah Mohd. 2012). 

MAINTENANCE OF ELDERLY PARENTS IN MALAYSIA. 

According to data collected by the Ministry of Women, Family and Community 
Development, there are approximately 636,461 elderly parents are being neglected of their 
maintenance by the children. This is based on the survey conducted by the Ministry’s agency 
and other governmental department in 2004 and 2010 (Answer by Minister of Women, 
Family and Community Development). The table below shows the percentage: 


Area 

Percentage 

Peninsular Malaysia 

26.0 

Sabah 

28.2 

Sarawak 

32.8 


Table 6: Percentage of Parents who receive No Financial Assistance from the 
children who Iives apart 


This finding is indeed appalling, considering that the number represents 28% of the whole 
elderly parents in Malaysia. The issue is further aggravated by the fact that the maintenance 
or financial assistance to parents is being neglected by the children who live outside the 
locality of the parents (Dato’ Aminah Abdul Rahman & Ahmad Hashimi Mohammad. 2015). 
It raises questions about how the society, especially Muslim, who are guided by Al-Quran 
and Sunnah besides the Malay noble culture and value, perceives the obligation and 
responsibility of filial care in Malaysia. 

Among factors that have been identified as contributing to the issue includethe children 
financial constrain and family contlict between parents and children (op cit. Parliament of 
Malaysia). The children cannot maintain the parents as they have to bear the high expenditure 
in maintaining their immediate families. As a result, the parents’ maintenance is neglected. 
Besides, it is revealed that the existingdomestic conflict and sour relationship between the 
children and the parents contributes to the neglect of parents’ maintenance by the children (op 
cit. Parliament of Malaysia). 

LEGAL FRAMEWORK OF MAINTENANCE FOR MUSLIM PARENTS 

Malaysia as a federation practices parallel dual legal system, i.e. the Civil court system and 
Syariah legal system. The States legislation and the Syariah court have jurisdiction over any 
matter pertaining to Islamic law and concerning person professing the religion of Islam. This 
includes Islamic law relating to maintenance (Ninth Schedule). 
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Currently, there is no specific legislation, either in federal or states, dealing with the 
issue of maintenance for Muslim parents. However, it can be suggested that the rights of 
Muslim parents to claim for maintenance is provided in Malaysia. As compared to non- 
Muslim parents, this right is embodied in the States legislations of Islamic family laws. 

Most of the Islamic Family Law legislationsprovide the power for the Syariah court to 
order for payment of maintenance of certain people by another. However, these provisions do 
not exclusivelyindicate the beneficiaries are meant for Muslim parents, neither these 
provisions highlight the duty to maintain is on the children. For instance, section 60 of the 
Islamic Family Law (Federal Territory) Act 1984 provides that: 

The Court may order any person liable thereto according to Hukum Syarak, to pay 
maintenance to another person where he is incapacitated, wholly or partially, from earning a 
livelihood by reason of mental or physical injury or ill-health and the Court is satisfied that 
having regard to the means of the first-mentioned person it is reasonable so to order (Similar 
provision can be found in other States Islamic Family Law, such as section 61 of Islamic 
Family Law (Negeri Sembilan) Enactment 2002, Section 61of Malacca’s Islamic Family Law 
Enactment 2002, Section 61 of Islamic Family Law (State of Selangor) Enactment 2003, 
section 61 of Islamic Family Law (Perak) Enactment 2004, section 61 of Kelantan’s Islamic 
Family Law Enactment 2002, section 61 of Islamic Family Law (State of Johore) Enactment 
2003 and section 61 of Pahang’s Islamic Family Law Enactment 2005). 

From the provision, it could be impliedly shown that the rights of parents to claim for 
maintenance of the children areprovided by the law. This is due to the fact that parents are 
considered as parties entitled tomaintenance, according to Hukum Syarak as discussed 
before.However, the flaw in the law is obvious where one can query the definition of the term 
‘person’ used in the provision. Neither the provision precisely nor the States Islamic Family 
Law in general provides for spccilic interpretations of ‘person’ liable or entitled under the 
provision. Instead, the ‘person’ should be defined as according to Hukum Syarak, without 
any referencein the order of priority. This can lead to confusion and uncertainty as various 
interpretationscan be given to the scope of the term. For instance, one may argue thatthe 
person liable should be the Muslim man (Syuhaeda Aeni binti Mat Ali & Azhani binti 
Arshad. 2015). As comparisons, the States Islamic Family Law unequivocally provides for 
the husband to pay maintenance to wife or former wife (For instance section 59 of Islamic 
Family Law (Federal Territory) Act 1984) while the father is bound to maintain his children 
(For instance section 72 of Islamic Family Law (Federal Territory) Act 1984). However, the 
same reference is not provided for parents. 

Moreover, the present provision indicates that the parents will only be qualified to claim for 
maintenance if they are incapacitated from eaming a livelihood, either wholly or partially. 
Their eligibility is further restrictedwith ‘incapacitated’ due to injury, mentally or physically, 
or ill-health (alsowording of ss.60 &61 of States Islamic Family Law Act/Enactment). 
Looking at all these qualifications, it can be inferred that the procedures are hassling and the 
parents’ chances to claim for their maintenance may not be too easy. And it can also be 
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suggested that the provision is too restrictive and do not embody the spirit of filial 
responsibility as enunciated by the Shariah. 

In actuality, there are only a few cases reported with regard to claims of maintenance 
by parents against their children. This, questionably, does not correspond to the figure 
produced by the authority of the neglected parents, as mentioned above. 

Inthe case of Khalil bin Ahmad v Kamal bin Khalil (2003, 16 JH 19), the plaintiff- 
father claimed for maintenance from the defendant-son a sum of RM36,000 on the basis of 
RM500 per month alleging that the defendant did not provide for him financial assistance for 
about 10 years. The plaintiff further claimed another RM2,000 for medical expenses of the 
plaintiff s wife, i.e. the defendant stepmother, who was also responsible for his upbringing. It 
was held by the Syariah High Court of Negeri Sembilan that the defendant had to pay 
maintenance on the basis of the Shariah ruling that maintenance of parent is obligatory upon 
children (son) or grandchildren if they are financially capable. The Court held that the 
defendant had to pay RM 200 per month starting from 1998 and to pay RM 2000 for medical 
expenses of the defendant’s stepmother. 

In another case of Kassim Bin Othman&FatimahBintiSallehv Raja Suzana Binti Raja Kasim 
& Zul Azli Bin Hashim (2010, 30 JH (2) 299) the plaintiffs were the biological parents to the 
first defendant and parents-in-law to the second defendant. The plaintiff parents had claimed 
for maintenance from the defendants till they die and that the defendants need to respect and 
care for their well being. The Syariah High Court in this case had allowed the plaintiff claims 
based on an agreement made between the parties and ordered the defendants to pay and 
maintain their plaintiff parents a sum of RM250 per person.The Court highlighted the first 
defendant’s duty to maintain as she is the biological daughter to the plaintiff and she had 
made a promise to maintain them when the parents agreed to transfer the title of property on 
her name. Thecourt also held that the same reasons apply to the second defendant irrespective 
that he is just a son-in-law to the plaintiff. 

LAWS ON MAINTENANCE OF PARENTS FROM OTHER JURISDICTION. 

As stated before, Malaysian law is currently lack of a specific legislation pertaining to the 
protection of maintenance to parents. This is anobviouslacunaein the lawif the comparisonis 
to be made with other countries, the nearest is Singapore. Singapore is among the pioneer in 
legislating specilrc laws to enforce children’s obligation to specilrcally maintain the 
parentsand in generalto protect the welfare of the parents.Their legislative body passed a law, 
namely Maintenance of Parents Act 1995 (Act 35 of 1995) and enforced the law since its 
introduction in lst June 1996 till now. 

The Law aimed at providing a means to any parent who is of or above 60 years old and 
unable to maintain himself adequately to apply for an order that the children pay him a 
monthly allowance or any other periodical payment or a lump sum for his maintenance 
(Section 3(1) Maintenance of Parents Act 1995). The provision provides that application for a 
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maintenance order under this Act is made to a special body, namely Tribunal for the 
Maintenance of Parents (Section 13(1) Maintenance of Parents Act 1995). 

The procedure to seek for the maintenance in the Act is rather convenient and equitable to the 
parents and children. The Tribunal may make a maintenance order if it considers that it is just 
and equitable that the children should maintain the parent, taking into account several 
considerations for instance condition of the children and the parent (Section 5(l)Maintenance 
of Parents Act 1995). The parent’s application may be dismissed or the quantum of 
maintenance ordered may be reduced if the Tribunal is satisfied that the parent had 
abandoned, abused or neglected the children (Section 5(3) Maintenance of Parents Act 1995). 

India is another country which enforces a specific legislation to protect the rights of parents 
to maintenance. Since 2007, the Maintenance and Welfare of Parents and Senior Citizens Act 
2007 is enforced to provide for more effective provisions for the maintenance and welfare of 
parents and senior citizens guaranteed and recognized under the Constitution of Republic of 
India. The Law is not only applicable in India, but also extended even to citizens of India 
residing outside India (Section 1(2) Maintenance and Welfare of Parents and Senior Citizens 
Act 2007). The Act provides for application of maintenance for parent from the children or 
relatives, who is unable to maintain himself from his own earning or property owned by the 
parent (Section 4, Maintenance and Welfare of Parents and Senior Citizens Act 2007). 

Procedurally, the application for maintenance in Indiashall be made through a Tribunal, 
named as Maintenance Tribunal, which has its own procedure in dealing with the application 
as provided under Section 8 of the Act. The Tribunal shall take all relevant evidence in the 
presence of the children or relative before deciding upon the claim for maintenance. And the 
claim if allowed will be due in the form of a monthly allowance at a such monthly rate that is 
not exceeding ten thousand rupees per month (Section 9, Maintenance and Welfare of Parents 
and Senior Citizens Act 2007). 

Besides the absence of a specific legislation protecting the rights of Muslim parents to 
maintenance from their children, lacunae in the existing provisions of the States Islamic 
Family Law can also be raised when reference is made to other Muslim countries’ laws such 
as Algeria, Jordan and Kuwait. 

In Algeria, the law provides that the maintenance of the ascendants is imposed on the 
descendants and vice versa, according to the possibilities, needs and the degree of 
relationship in the order of succession (Article 77, Algeria Family Code 1984, retrieved from 
http://www.droit.mjustice.dz/code_famille.pdf on 19 June 2015 ). The provision is very 
general, but concise, where the obligation to maintain the ascendants shall fall on those who 
are nearer and eligible in the order of succession. As such, the children shall be held 
responsible to maintain their parents as they are the one who will succeed the parents in 
inheritance. The law also clearly defines maintenance that shall consist of food, clothing, 
medical care, housing or rent and anything that is deemed necessary in relation to the use and 
custom(Article78,AlgeriaFamilyCodel984,retrievedfromhttp://www.droit.mjustice.dz/code_f 
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amille.pdf on 19 June 2015). And these entitlements shall not only apply to children or wives, 
but to parents alike. 

In Jordan there are specific provisions that impose the obligation on children to maintain their 
parents if the parents are poor. The law provides that it is an obligation of the wealthy or rich 
children, whether male or female; minor or adult, to provide maintenance to their destitute 
parents even though there are able to work (Article 172(a) of the Jordanian Family 
Codel976, retrieved from http://www.lob.gov.jo/AR/Pages/AdvancedSearch.aspx on 20 June 
2015). The provision further imposes that even if the children are poor and they are not able 
to work, they are still obliged to maintain their poor parents (Article 172(b) of the Jordanian 
Family Code 1976, retrieved from http://www.lob.gov.jo/AR/Pages/AdvancedSearch.aspx on 
20 June 2015). And if their means are merely sufficient for themselves or to their immediate 
family, it is compulsory for the children to nurse the parents together with them and treat 
them as what they treat theirfamilies (Article 172(b) of the Jordanian Family Codel976, 
retrieved from http://www.lob. gov.jo/AR/Pages/AdvancedSearch.aspxon,20June2015). These 
provisions anction that the children cannot be excused from maintaining their destitute 
parents, even though they are individually poor. The least that can be done by the children is 
by taking care of their parents in their own home together with their immediate family. 

In Kuwait, the law clearly provides for protection of maintenance for poor parents, 
almost similar to what can be seen in Jordanian Personal Law 1976. The legislation provides 
that it is an obligation to children who are financially capable, whether male or female, to 
provide maintenance to their parents and grandparents who are poor; even if they are 
different in belief or even if they are able to work (Article 201 of the KuwaitiFamily Code 
1984, retrieved from http://www.e.gov.kw/Documents/Arabic/Forms). The provision further 
illustrates that in the event that there are several children; the obligation shall be imposed 
based on their ease (Article 201 of the KuwaitiFamily Code 1984, retrieved from 
http://www.e.gov.kw/Documents/Arabic/Forms). From this provision, the law has extended 
the obligation of the children to maintain not only their biological parents, but also their 
immediate ascendants, provided that they are poor. The law also explicitly allowsnon-Muslim 
parents to claim for their rights of maintenance from their wealthy children even if they are 
able to work. 

REFORMATION TO SAFEGUARD THE RIGHTS OF PARENTS TO 
MAINTENANCE. 

To address the issue of parents not being maintained by the children or those who are 
responsible, reformation or improvement should be made through legal and non-legal 
methods. Lcgal methods include a necessary amendment, power of enforcement as well as 
the introduction of a better legislation to deal with the issue. Non-legal methods on the hand 
should consider social awareness through education and effective publicity to the mass. 

From the analysis made on the current legal provision in the States Islamic Family 
Law, it is clear that there is much upgrading and amendment that can be made to the States 
legislation in order to strengthen and to clarify provisions pertaining to the rights of Muslim 
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parents to maintenance. As such, several areas should be taken into consideration; the 
interpretation of the term such as maintenance and ‘person’ liable or entitled for 
maintenance;a broader qualification attached to the rights; the procedural aspect of the claim 
as well as enforcement of the rights. 

Amendment should be made to the interpretation of maintenance in order for it to become 
clearer. For instance, provision can be inserted in the present States Islamic Family Law to 
define maintenance, inclusive of monetary support, shelter, sustenance, clothing, general 
care, etc. If such interpretation can be made, it will not only benefit the parents but also other 
stakeholder of the law such as spouse and dependents as well. Secondly, the current provision 
should also determine the ‘person’ who should be ordered bythe Syariah court to maintain the 
parents. The determination can be made in a form of a list of priorities of those liable thereto 
under the Hukum Syarak to maintain the parents as to what can be seen under s. 81 of Islamic 
Family Law (Federal Territories) Act 1984 (Provision pertaining to ‘Persons entitled to 
custody of a child’) and s. 88 of the same Act (Provision pertaining to ‘Persons entitled to 
guardianship’). 

Affinnation of Muslim parents’ right to maintenance can also be made in the States 
Islamic Family Law by explicitly express the rights of maintenance to parents rather than 
generally providing the means via a multi-purpose and broad provision as can be seen in the 
current provision of s.60 (Badruddin). Amendment can also be made to the States Islamic 
Family Law provision to relax the qualification of incapacity under the s. 60 in order to 
reduce the rigidity of the provision. 

Apart from reinforcing the current provision in the States Islamic Family Law, new 
guideline on the procedure that encourage mutual discussion and settlement between the 
parents and the children should also be considered in order to facilitate the claim of 
maintenance by the Muslim parents. 

Besides facilitating the claim, special provisions should also be inserted to provide for the 
enforcement of any order made relating to maintenance of Muslim parents. Finally, the States 
Islamic Family Law should also consider to sanction any deliberate neglect of Muslim 
parents’ maintenance on the part of the Muslim children, rather than to wait for the parents to 
seek for redress from the Syariah Court. 

Apart from making the necessary amendmentand upgrading to the existing States 
Islamic Family Law, which directly deals with the matter of maintenance for Muslim parents 
in Malaysia, the Federal legislature should also consider legislating and enforcing a similar 
law as to what can be found in Singapore i.e.a specific statute that addresses the issue of 
maintenance to parents. This is not a mere afterthought as the government was actually 
considered the possibility of having such law before ( http://www.lppkn.gov.mv/index.php . 30 
June 2015). Although the proposed law may not be exclusively meant for the Muslim parents, 
yet it may become another altemative for the Muslim parents to seek for redress in 
circumstances where their rights to maintenance are to be neglected by the children. 
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Moreover, if the specific law can be introduced, it will give a kind of deterrence to the 
irresponsible children. This eventually will help to avoid the issue of neglect of Muslim 
parents. Nevertheless, the specific law should portray the spirit of social security, caring 
society and preservation of family unity by advancing conciliation over legal enforcement 
(Syuhada). 

Legal measure alone will not be sufficient to counter the issue. Non-legal effort 
through education and social awareness should also be held in order to highlight the issue to 
the public and society at large. Systematic and continuous lesson in the education system on 
good manner and virtues should exist with special emphasis on the rights of parents and duty 
of the children. Apart from that, the academia should also give more focus on developing and 
producing more literature and research on parents and filial responsibility. Social awareness 
through the constant promotion of the law via civil advocacy and media can also contribute to 
the better understanding of the issue and appropriate action by the society. 

Apart from that, the govemment and its machinery should empower and improve the 
current policies relating to elderly parents by giving emphasis on the involvement of the 
children in maintaining and supporting the parents. Policies such as National Senior Citizen 
Policy and National Policy for the Elderlythat provide for assistance and protection of the 
elderly parents should be reformed to ensure that the duty and responsibility of the children to 
maintain the Muslim parents are not delegated to the government alone; instead it should be a 
mutual responsibility with limited liability on the government and positive undertaking from 
the children. 

CONCLUSION 

Family is a basic component of a social structure. A strong family that cares for each other, 
fulfilling each rights and responsibility and live in harmonious environment will eventually 
help to country to prosper. Besides having the prosperity of living filled with love and care, a 
society that strives for goodness and virtue that includes maintaining the rights and well- 
being of parents will surely cause for blessing and mercy from Allah as promised by Him: “a 
good land and a Forgiving Lord” (Saba’: 15). 

Hence, all parties; the govemment, the society, the relatives, etc.; should be joining 
hand to hand to ensure that parents are being well cared by the children especially in term of 
their basic necessities and sustenance. Children should always be reminded to take this filial 
care as a principal duty in life, after having fulfilled the needs for themselves and their 
immediate family. 

Should the children themselves are in need; the duty of filial care should not be 
abandoned but should be taken as a responsibility by the relatives, the society or the 
govemment. At the end, the parents should not be expected to suffer in their old age, as what 
they face when they raise the children. They deserve a better attention and courtesy rather 
than hardship and destitution. 
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ABSTRACT 

Chilcl bearing in consequence of a marriage is held in high esteem as the /ailure from this is 
viewed with serious concern among Africans. It is on account of this that they do not only see 
‘children ’ as goodies but gift of life. Safe delivery, therefore, is considered a matter of routine, 
however, complication arising from chilclbirth could either be medical or spiritucd according to 
African belief system. The former calls for a medical expertise (Gynecologists) in order to 
rescue the life of both the mother ancl the child while the latter requires a mystical approach. 
However, medical problems will call for orthodox solution while spiritucd problems will 
necessitate mystical approach cincl not vice versa. This, therefore, raises questions on the 
romance as well as patronage between Yoruba Muslim pregnant women, traclitioncd Muslim 
antenatal mcmagers, traditioncd Muslim scholars/clerics cmcl Muslim medical practitioners. The 
study aims at probing the attitude ofthe Nigericm Muslim Doctors cmcl Yoruba Muslim pregncmt 
women to Islcimic mystical therapy ancl cdso exploring how the therapy coulcl not only be 
efficaciously accessecl but cdso annexed in the mcinagement of pregncmcy (hamlu) without cmy 
recourse to heathen divinatory tradition. The significance of the study lies in the seemingly 
complementary role which Islcmiic mystical therapy may play in reducing mortcdity cmd 
morbidity rate of pregnant women cmcl/or solving some inexplicable problems facing the 
Nigericm pregnant women, especially considering the Worlcl Health Organization (WHO) 
advocacy for the integration of both orthoclox cmd traditioncd therapy. The scope of the stucly is 
from conception to delivery cmd it adoptecl qualitative research methocl, accessed some relevant 
literatures, administered questionnaires among some pregnant Muslim women, traditioncd 
Muslim antenatal managers (Maternity homes), traditioncd Muslim scholars/clerics ancl Muslim 
doctors using simple percentcige for its analysis. The stucly revealed that while the Muslim 
traclitioncd antenatal mcmagers do not averse to the orthodox antenatal care, a good percentage 
of the Muslim Meclical cloctors counselecl against it even though with some elements of 
hypocrisy. The efficacy of the Qur’an not only in healing but also providing inestimable 
solutions to some inexplicable human problems inclucling pregnancy complications is cdso 
inclubitably established. The study in conclusion recommends that efforts of the Muslim 
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traditional antenatal managers should be seen as a complementary role which is not only 
targeted at the well-being ofthe Muslim pregnant women but hitch-free delivery. 

Key words: contextualize, Islamic mystical therapy, antenatal management and south-western, 
Nigeria 

INT RODUCTION 

The place of offspring in any African socio-cultural milieu, indubitably, is held in high 
esteem. They are not only considered a valuable asset but that their absence in any home is 
viewed with a great concem. There is considerable social and personal status attached to being a 
parent and African women, in particular, take great pride when they become pregnant. 
Pregnancy is not a private affair; the whole society is actively involved in helping the pregnant 
woman to attain emotional stability and a level of personal pride. In fact, barrenness may be 
seen as a curse and a calamity. No doubt, then that some Prophets of Allah such as Ibrahim, 
(Abraham) the Patriarch of Monotheism, (Adz-Zariat: 28-30), Zakariya’ (Zachariah) seriously 
prayed for Vicegerent (Khalifah) in spite of their old ages. (As-Soffat: 99-101; Maryam: 4-9; 
Al-Anbiya’: 89-90) 

The Yorubas, for instance, has many proverbial statements which allude to the undeniable 
place and/or importance of offspring among them e.g. “Bi won ba bu ni bi a si ni’le, omo eni a 
so fun ni” meaning: “If we are being insulted in absential, our children will tell us”. Perhaps, it 
is on account of this saying that Nasiru (1998 p.88) opines that they (Yorubas) do not mind 
sacrificing anything which they believe can facilitate pregnancy. Indeed, some women do not 
mind going extra miles, hook or crook means in order to have a child. They see children as gift 
of life. This rellccts in their common saying: 

Omo ni iyi Child is honor 

Omo ni Ide Child is Brass 

Omo ni Ade Ori Child is Head Crown 

Omo ni Ileke Orun Child is Neck Lace 

Thus, they observe some superstitions and taboos in order to ensure that the child to be bom is 
delivered safely. 

Owing to the above, therefore, the coming of the child to the terrestrial world may be easy 
as well as complicated. The former requires no extra skills but the latter, ordinarily, calls for a 
medical expertise especially, from the Gynecologists and/or traditional antenatal manager in 
order to salvage the life of both the mother and the child. However, medical problem will 
require medical solution while the spiritual problems equally call for mystical approach and not 
vice versa. 

The Apostolic tradition reported by Ahmad b. Hanbal that the Prophet ( S ) was once 
bewitched by a Jew and remained under the spell for several days is an attestation to the reality 
of the malicious evil-eye people. (Badr, 1977, p.164) Dopamu (1987. p.50) identifies four types 
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of evils peculiar to man, viz: physical or natural evil, explicable evil in terms of supernatural or 
preter natural causation, explainable evil as a result of mystical causation and evil that is 
attributable to mankind. 

In the light of the last three nature of evils imminent in any given society, this paper intends 
to explore how Islamic mystical therapy could not only be efficaciously accessed but also 
annexed in the management of pregnancy ( Hamlu ) without any recourse to heathen divinatory 
tradition by our Muslim Women. It shall be discussed under the following subheadings: reality of 
Islamic mystical therapy: Qur’anic and Ahaclith perspectives, Qur’anic and Ahadith perspectives 
of conception (pregnancy), antenatal management/care in theory, Antenatal management between 
orthodox and Islamic spiritual therapy: Any synthesis? An overview of management of 
pregnancy by Traditional Antenatal Managers and Mallams/ Clerics and conclusion. 

THE REALITY OF MYSTICAL THERAPY: QUR’ANIC AND AHADITH 
PERSPECTIVES 

Mystical therapy is delined as “curative treatment belonging or relating to sacred or 
ecclesiastical things or matters as distinguished from secular affairs” (Simpson and Weiner. 1989. 
Pp.653-5) Islamic Mystical Therapy (IMT) simply implies Islamic coloration of curative 
treatment through hidden knowledge ( Sir/Tlm al-Batin ) or spiritual power ( Quwat al-Ruhi/Quwat 
al-Sama’i) or what Bayrakdar (1998) identifies as Tihh al-Ruhani. Ghaly (2008) sees IMT as 
spiritual treatment that is based on making use of specific religious formulae or deeds believed to 
have healing characteristic.(p.l05). In other words, our concern is faith healing, divine healing or 
spiritual healing which aims at relieving pregnant woman the burden of what she carries through 
divine cum spiritual approach where medical methods seem failing. 

Arguments and counter-arguments abound on the place of mystical therapy among the 
adherents of Islam, especially in the management of some inexplicable ailments. These ailments 
may not be unconnected with certain factors such as homoeopathy, witchcraft, magic spell, 
psycho-emotional problems, warfare, nightmares, ill-luck and pregnancy complications among 
others. Thus, the belief of some Muslims in the existence of the malicious evil-eye people ( ‘Ayn 
al-su’i or Tayr al-su’i ) necessitates the need for mystical or spiritual therapy on some 
inexplicable maladies ( Waba’ pl. Awbi’ah). As rightly observed by Owusu-Ansah ( ) 

indigenous communities have developed ideological interpretations of disease causation and a list 
of agents that are believed to have been responsible for the ailments. The ailments intended here 
are those ones that do not respond positively to orthodox treatment. For instance, Fazlul-Rahman 
(1967) in his Health and Medicine in The Islamic Tradition: Change and Identity recalled the 
case of Jihangir, a Mongul Emperor who was compelled to resort to the tomb of Waliyy Kwajah- 
Mu‘in al-Din Hasan Chishti (d.633C.E/1236A.H) at Ajmar when he did not respond to 
treatment. (p.88). Perhaps, it is on this basis that a scholar succinctly posited that “although Islam 
condemns the illegitimate use of sorcery and witchcraft, it does not question their efficacy” 
(Agbetola, 1987. p.22) and since Allah (SWT) urges Muslims to constantly seek refuge from the 
Shaytan, his agents should also be wary of so as not to become their quarries. 
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In fact, all problems require an understanding of the root and/or foundation which give birth 
to them in order to prescribe therapy for the disorder. Therefore, as earlier said, physical ailments 
will require orthodox approach while the spiritual or supematural problems will demand mystical 
solution. Sanni (2001) concurs when he writes: 

Islamic healers distinguish between physical and supematural disorders. 

Whereas the former may be cured through folk medicines or in the modern 
times by conventional doctors, the latter is taken care of by the magico-religious 
therapy which involves the use of Qur’anic texts and amulets (p.10) 

Hence, in view of the fact that man, as described by the Qur ’an is created into hardship and 
difficulty ( Al-BaladA) presupposes that Muslims must solve all problems irrespective its nature 
and gravity within the confines of Islam without necessarily compromising their faith. 

Allah (SWT) unequivocally declares the Qur ’an as the Book of healing (shija ’) and Mercy 
(Rahmah) for the Believers (Al-Isra’:82). Al-Tabarsi (1957) in his famous exegetical work: 
Majnm al-Bayanji Tajsir al-Qur’an simplifies thus: The blessedness of the Qur’an as well as its 
recitation lies in its efficacy in warding off diseases and defects. By the Qur’an, Allah drives 
away mishaps and harm as far as (Allah) deems fit” (pp.90-91) Elkadi, therefore, discerns three 
approaches which if properly administered guarantees healthy advancement. These include legal, 
guiding and healing approach. The last one, being the focus of this paper, can only be achieved 
through the direct healing effect of the Qur’an on the various organs of the human body (p.291). 
To the Qur’an, therefore, mystical problem(s) could be traced to two fountains according to 
Futuhat al-Ghayb, namely, those problems that affirm the supremacy of Allah when subjecting 
man to trials and tribulations ( Balaya) and man vicissitudes traceable to the devil- the avowed 
enemy of man. (Abdul-Qadir, 1965. Pp.27-28) 

Be that as it may, medico-religious healing within the context of the Qur 'an revolves round 
supererogatory prayers ( Nawajil/Tahajjud- A1 -1sra’:79) supplication (al-Du a-Al-Baqaralr. 186; 
Ghafir:60; At-Taubah: 103-4) offerings (a!-Sadaqah-Al-Taubah: 103-4) sacrifice (al-Nahr-Al- 
Hajj:31\ Al-Kauthar:2) e.t.c. To say that the Glorious Qur’an is efficacious is an understatement, 
for the Prophet has declared it as the best of all remedies. Fazlul-Rahman sums it up: 

Volumes of spiritual prescriptions for cure exists. Most of these consist of 
prayers...As a result, most prayers and amulets contain verses from the Qur’an, 
to which high curative powers were ascribed for the Qur ’an, as said above, calls 
itself a “cure” although it has in mind the quality of creating and sustaining 
faith, not necessarily physical cure. (p.88) 

Many traditions of the Prophet as well as approved practices of the S ahabas abound on 
the Islamic medico-religious healing power, especially, the use of the highly efficacious Qur’anic 
exordium (al-Fatihah) to cure venomous sting as Abi Sa c id (R.A) quoted the Prophet (SAW) to 
have asserted that “Opening of the Book is a cure of all poisonous” In a similar tradition, Abi 
Sa c id (R.A) once exorcised a sick man with Surat al-Fatihah while the Prophet queried: How did 
you come to know that Surat al-Fatihah is used for exorcism. (Ibn Kathir, 1995 p.25)) 
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ISLAMIC PERSPECTIYES OF CONCEPTION (PREGNANCY) 


Against the misconception and fallacy advanced by the early westem scholars especially 
Aristotle that human development is a product of menstrual blood which according to him was 
said to have given rise to embryo, Zindani, Johnson, Goeringer, Simpson, Moore, Ahmed & 
Persaud (2000 AD/1421AH) the Holy Qur’an and Ahadith, are replete with many stances which 
eloquently describes this phenomenon. Indeed, terminologies such as sulalah (quintessence), 
ma 7 dafiq (gushing fluid), nutfah (ITuid), nutfah amshaj (drop of mingled fluid), ‘alaqah (leech- 
like structure), mudghah (chewed-like substance), ‘izam (bones/skeleton), lahm (flesh/muscles) 
qarar al-makin (a safe lodging) etc give a graphic description of the developmental stages of 
conception (pregnancy) dates back to 7 th century. 

It is obvious that one cannot discuss conception without making allusion to marriage in any 
Islamic setting, for the former supposed to be a by-product of coitus in an approved and lawful 
manner. Any relationship in contrast to the above is not only viewed as haram (forbidden) but 
also punishable under Shari‘ah. It is not out of order, therefore, to say that reproductive process 
in Islam starts from Nikkah and not vice versa. It should be noted that not all sexual affairs result 

in pregnancy as the power of conception solely rests with Allah (SWT). “.He renders barren 

whom He wills” (Syura: 50) 

Descriptively, therefore, conception starts from the combination of the germinal drop i.e 
miniscule drops of male and female secretions (. Nutfah ). Scientists have proved that both man and 
woman produce millions of sperm cells (spermatozoa) as well as eggs (ova) respectively. 
However, only one of the man’s spermatozoa fertilizes just one egg produced or more than one in 
the case of twins, triplet or quadruplet as it pleases Allah (SWT).Adamu (2002) gives a vivid 
description thus: 

This fact is confirmed by modern science, which shows that out of more than 
a million sperm cells (spermatozoa) only one of them selectively unites with an 
egg to form an individual (except in a multiple pregnancy where two and above 
that may be involved to produce twins, triplets, quadruplets etc). Furthermore, 
even from the female eggs (ova), only one is released out of many that are 
contained in the ovary, while several others are lost cyclically through menses. 

(P-124) 

Any woman whose egg(s) is lucky to have been fertilized then goes into series of 
stages in the womb which the Glorious Qur’an affirms: “He (Allah) makes you in the 
wombs of your mother in stages one after another, within three veils of darkness” (Az- 
Zumar:6). These three “veils of darkness” are the amniotic membrane, the uterine wall and 
the abdominal wall or in another interpretation, layers of the uterus i.e. the endometrium, 
the mynometrium and the perimetrium. Whichever interpretation is given to the ‘veils of 
darkness’ it is still the Qur’anic description of the safe lodging (Qarar al-Makin) (Al- 
Mu’minun:\3). Zindani et. al. sheds further light into this human development stage: 

“Thus, the word qarar is used by the Qur’an for all of these meanings and others that 
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involve the uterine functions for a proper resting place of the fetus, enabling it to continue 
his growth” (pp.48-9) 

From this, all the terminologies mentioned above come to bear in sequence and the 
full description of the complete human reproductive development is given in Surah al 
Mu ’minun thus: 

And indeed We created man (Adam) out of an extract of clay (water and earth). Thereafter 
We made him (the offspring of Adam) as a Nutfah (mixed drops of the male and female 
sexual discharge and lodge it) in a safe lodging (womb of the woman). Then We the 
Nutfah into a clot (a piece of thick coagulated blood), then We made the clot into a little 
lump of flesh, then We made out of that lump of flesh bones, then We clothed the bones 
with flesh, and then We brought it forth as another creation. So Blessed is Allah, the Best 
of creators. ( Al-Mu ’minun: 11-14) 

The question now is that at what point or stage soul ( ruh ) is breathed into the new creation. 
The answer is not farfetched as all jurists and scholars according to Imam al-Suyuti agreed 
that it is not earlier than fourth month of the conception. In his words as quoted by Adamu: 
“all the people of knowledge agreed that no soul is breathed into the developing child until 
after the four month. (p.131) Perhaps this popular opinion is informed by the tradition of 
the Prophet on the human creation in An-Nawawi.(n.d. p.25) 

In sum, therefore, the comprehensive and unprecedented account given by the Qur ’an and 
Ahaclith on human development (embryology) spurred some modem scientists such as the 
celebrated embryologist, Professor Keith Moore of the University of Toronto, the author 
of The Qur’an, The Bible the Science , Maurice Bucaile, etc to confess and concur to the 
inimitability of the Qur’an (Ijaz ’1-Qur’an). 

Once a woman has conceived (pregnant), how does she take care of it due to certain risks 
that are associated with it is the concern of the next section. 

ANTENATAL MANAGEMENT IN THEORY: A HINT 

Antenatal as pronounced is combination of root words ‘ante’ and ‘natal. The former 
being in subordinate entries form of the latter simply means “ happening or existing before” 
while the latter is derived from the Latin word natal which means “of pertaining to, or 
conceived with the health and well being of women during pregnancy” (Simpson and 
Weiner, 1989) Management, on the other hand, is the action or manner of managing while 
in the verb sense, it denotes the application of skill or care in the manipulation, use, 
treatment or control (of things or persons) (Simpson and Weiner 1989). It is therefore, the 
management of pregnancy from the moment of conception to successful delivery. 

Pregnancy may prove horrendous for some women, if not all and it conventionally lasts for 
a period between 40 and 42 weeks, albeit this duration varies from individual depending 
largely on a number of factors ranging from physiological composition of one’s body, 
psychological ability etc. Its common symptoms generally include: absent period, 


1101 



nausea/vomiting, increase in the frequency of urination, increase in temperature, headaches, 
fainting, sweating amongst others. The rationale behind Antenatal management/care world 
over be it medically or traditionally is not only for tracking the progress of the pregnancy 
but ensuring and achieving a life-saving for both the mother and the baby. 

According to WHO Pregnancy, Childbirth, Pospartum and Newborn Care: A 
Guide to Essential Practice, a four visits is recommended for a pregnant woman tagged 
“Focused Antenatal Care” during which essential interventions are provided by medical 
experts (Ornella Lincetto, Seipati Mothebesoane-Anoh, Patricia Gomez, Stephen Munjanja, 
(n.d.) p.54). The goal is to prepare for birth and parenthood as well as prevent, detect, 
alleviate or manage certain problems that are associated with pregnancy which may affect 
both the mother and the baby respectively. These problems are: complications of pregnancy 
itself, pre-existing conditions that worsen during pregnancy, effects of unhealthy lifestyles. 

Antenatal management, therefore, provides women and their families with 
appropriate information and advice for a healthy pregnancy, save child birth. It improves the 
survival and health of babies directly by reducing stillbirths and neonatal deaths 

It is important to note that the Muslim traditional antenatal managers perform 
same functions and goals albeit, with different modus operandi as the medical practitioners 
even though some of them might be uncertificated or unskills. Indeed, some Yoruba Muslim 
women patronize the two concurrently with a view to having a optimum care as well as 
hitch-free delivery. 

It is also gratifying to note that a quite number of these traditional antenatal 
managers are registered practitioners under the state primary health care and as such runs or 
operates clinic. The practitioners under the latter category claimed to have undergone some 
training under the state Ministry of health who eventually awarded them with certificate. 

(Alhaja Alarape.interviewed) 

ANTENATAL MANAGEMENT BETWEEN ORTHODOX AND ISLAMIC 
MYSTICAL THERAPY: ANY SYNTHESIS? 

The life is globally characterized by these inter-connected passages; viz: 
marriage ( an-Nikkah ), birth (Mawlid) and death ( al-Mawt ). Ideally, pregnancy ( Hamlu ) 
supposed to be the bye-product of a successM marriage, however, it could also be a bye- 
product of adultery or fomication ( al-Walad Zina ) albeit, with a serious negative legal 
implication in SharHah. Whatever form it comes, Yoruba like all other ethnic groups in 
Nigeria such as Hausa, Igbos, Tsekiri etc places high premium on child bearing. The 
Glorious Qur ’an relates that Allah (SWT) created the first man-Adam (ASW) and gave him 
his wife (Awwa’) from one of his ribs. It was the latter that lirst gave birth to the lirst set of 
children ever known in human history i.e Habil (Abel) and Qabil (Cane) as contained in the 
Glorious Book, however, the detail account of how Awwa’ conceived and delivered these 
twins are not given in the Qur ’an . 
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Muslims in South-West Nigeria explore all facilities at their disposal within the confines of 
Shari ’ah to ensure optimum care for the mothers and safe delivery of the babies. In the bid 
to achieve this goal, they engage the expertise of the orthodox in the management of the 
pregnancy to prevent miscarriage or pre-term birth. It is, however, observed that Yoruba 
Muslim women do not have hundred percent trust in the orthodox management, hence, the 
patronage of the Muslim traditional antenatal managers as well as the traditional Islamic 
scholars/clerics. Nasiru (1998) advanced two reasons for the lack of trust: 

First, many are doubtful of the effectiveness of orthodox ante-natal health programmes, 
especially when these ignore the existence of witches and problems of abiku, where 
mischievous child-souls relish in playing pranks of entering women at conception and 
being bom only to die soon afterwards. Secondly, some parents cannot afford the 
expenses of consulting orthodox medical doctors. Since such parents assume that medical 
care cannot solve their problem of witches and abiku, they tum to traditional medical 
workers, who, they are convinced, can help. (p.88) 

It is also gathered from our respondents that other reasons for the patronage include high 
cost of getting antenatal care at the private medical centers as well as some inconveniences 
that characterize the general hospitals. Alhaja Habibat Onalaja in an interview shared her 
experience with us when she had her last baby. “In order for me to be among the irrst 
twenty patients to see doctor at Adeoyo Hospital, Ibadan, I would have woken up as early as 
4:00 AM and be at the Hospital premises by 5:30 AM. Yet, my number at times would not 
allow me to see doctor” In a similar experience, Alhaj Abdul-Kabir Ismail Onilewura said 
that he used to drop his wife at the General Hospital, Ifo Ogun State for antenatal as early as 
5:00 AM otherwise she may not see doctor if she gets to the Hospital at 5:05 AM.. 

As earlier said, risk free or non-challenging pregnancy would definitely give way for normal 
delivery while those with complications would require expertise attention be it medical or 
traditional. Our concern, however, is the orthodox or medical practitioners’ non-admittance 
as well as aversion for the traditional antenatal managers’ role in solving the latter. The 
survey below shows the response from our respondents in a questionnaire administered in 
the South-Western geo-political zone in Nigeria. One thousand eight hundred research 
instruments were prepared while one thousand five hundred were returned representing 83.3 
% of the targeted audience 

Table 1: Do you attend antenatal clinic at the Hospital? 


Opinion 

Ekiti 

Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 

Oyo 

Freq. 

% 

Feq. 

% 

req. 

% 

req. 

% 

req. 

% 

req. 

% 
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Yes 

150 

60 

200 

80 

220 

88 

178 

71.2 

195 

78 

189 

75.6 

No 

80 

32 

3416 

13.6 

20 

8 

41 

16.4 

40 

16 

45 

18 

Indifferent 

20 

8 


6.4 

10 

4 

31 

12.4 

15 

6 

16 

6.4 

Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


Table 2: How many times do you attend antenatal clinic in the hospital before your delivery? 



Ekiti 


Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 

Oyo 


Opinion 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq 

% 

Freq 

% 

Freq. 

% 

0-2 

114 

45.6 

48 

19.2 

31 

12.4 

110 

44 

62 

24.8 

40 

16 


62 

24.8 

87 

34.8 

122 

48.8 

104 

41.6 

100 

40 

115 

46 

3-5 

55 

22 

101 

40.4 

46 

18.4 

24 

9.6 

42 

16.8 

64 

25.6 

6-8 

8 and above 

19 

7.6 

14 

5.6 

51 

20.4 

12 

4.8 

46 

18.4 

31 

12.4 


250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


Table 3: Are you satisfied with the attention given you at the Hospital? 



Ekiti 


Lagos 


Ogun 

Ondo 

Osun 

Oyo 


Opinion 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Yes 

50 

20 

30 

12 

30 

12 

50 

20 

60 

24 

45 

18 


130 

52 

190 

76 

210 

84 

172 

68.8 

178 

71.2 

180 

72 

No 

Indifferent 

70 

28 

30 

12 

10 

4 

28 

11.2 

12 

4.8 

25 

10 

Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 
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Table 4: Do you attend antenatal clinic at the Traditional Maternity Home (TMH)? 



Ekiti 


Lagos 


Ogun 

Ondo 

Osun 


Oyo 


Opinion 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 


200 

80 

210 

84 

215 

86 

220 

88 

230 

92 

200 

80 

Yes 

35 

14 

24 

9.6 

15 

6 

28 

11.2 

15 

6 

42 

16.8 

No 

Indifferent 

15 

6 

16 

6.4 

20 

8 

02 

0.8 

05 

2 

08 

3.2 

Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


Table 5: How many times do you attend antenatal clinic at the Traditional Maternity 
Home before your delivery? 


Opinion 

Ekiti 

Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 

Oyo 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 


27 

10.8 

25 

10 

15 

6 

20 

8 

19 

7.6 

10 

4 

0-2 

30 

12 

07 

2.8 

30 

12 

17 

6.8 

22 

8.8 

27 

10.8 

3-5 

101 

40.4 

118 

47.2 

109 

43.6 

115 

46 

120 

48 

102 

40.8 


92 

36.8 

100 

40 

96 

38.4 

98 

39.2 

89 

35.6 

111 

44.4 

6-8 













8 and above 














0 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 
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Table 6: Are you satisfied with the attention given you at the Traditional Maternity Home? 



Ekiti 


Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 


Oyo 


Opinion 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 


165 

66 

200 

80 

198 

79.2 

208 

83.2 

219 

87.6 

192 

76.8 

Yes 

50 

20 

12 

4.8 

44 

17.6 

11 

4.4 

10 

4 

30 

12 

No 

Indifferent 

35 

14 

38 

15.2 

08 

3.2 

31 

12.4 

21 

8.4 

28 

11.2 

Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


Table 7: Where do you prefer for your delivery? 



Ekiti 


Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 


Oyo 


Opinion 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 


44 

17.6 

150 

60 

192 

76.8 

61 

24.4 

70 

28 

49 

19.6 

Hospital 

186 

74.4 

16 

6.4 

41 

16.4 

159 

63.6 

164 

65.6 

177 

70.8 

TMH 

Undecided 

20 

8 

84 

33.6 

17 

6.8 

30 

12 

16 

6.4 

24 

9.6 

Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


Table 8: Do you consult with the Traditional Mallaml Clerics in relation to your pregnancy? 


Opinion 

Ekiti 

Lagos 

Ogun 

Ondo 

Osun 

Oyo 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 

Freq. 

% 
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192 

76.8 

201 

80.4 

222 

88.8 

187 

74.8 

210 

84 

186 

74.4 

Yes 

29 

11.6 

34 

13.6 

19 

7.6 

20 

8 

31 

12.4 

28 

11.2 

No 

29 

11.6 

15 

6 

09 

3.6 

43 

17.2 

09 

3.6 

36 

14.4 

Indifferent 













Total 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 

250 

100 


DISCUSSION 

Tables 1 and 4 above show the impressive response from our respondents as regards their 
registration and attendance of antenatal clinic at both hospitals and Trado-Medical Clinic & 
Maternity Homes. The factor responsible for these results might not be unconnected to the belief in 
the complimentary role they look towards from the two managements. For instance, the orthodox 
management would expose them to series of medical tests and diagnosis which they believe would 
not only enhance easy delivery but also monitor the fetus stage by stage. The Traditional antenatal 
management too anchors their treatment on test carried out as well. In Yorubaland, therefore, one 
can conclude that 60% of Muslim pregnant women attended both orthodox and traditional 
continuum of care while 30% of these women attended only traditional antenatal care. It could also 
be surmised that the women concemed are trying to play safe due to the general fear associated 
with pregnancy. The remaining 10% are indifferent to either of the two due to a number of factors 
which to our mind poverty might take a larger percentage. It is these categories of women that 
often deliver at home. This position is well articulated by Bello (2011) somewhere: 

The number of patients that abandon conventional hospitals where they are 
hospitalized in search of help among traditional healers is constantly growing. This 
is as a result of the endemic poverty in most African nations which hcive stripped 
individuals the financial capacity to ajford adequate, comprehensive and ejfective 
medical carefrom the few private hospitcds around. (p.70) (emphasis mine) 

As regards the number of times they attended clinic at both the hospital and Traditional antenatal 
clinic, the responses across the geo-political zone show in Tables 2 and 5 above that the women 
are not regular with their antenatal appointments at the hospitals perhaps due to the high cost of 
medical bill cum the inconveniencies that are associated with the general and private hospitals. It is 
not also impossible that these incoiweniencies account for why the respondents claimed that they 
are not satisfied with attention they received at the hospitals as rellected in Table 3 above. This 
impression is more echoed by Abdur-Raheem (2009) when he catalogues the disgusting situation 
at our Nigerian hospitals. He submits inter alia : 
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She may be discouraged by the problems associated with going for medical check- 
ups especially in public hospitals and maternity homes. Such problems include delay 
in seeing doctors, inadequacy of benches to sit on, lack of poor state of toilet 
facilities and shabby treatment from hospital staff most of who are women. This is 
the situation in General Hospitals in which people requiring attention are more than 
what the personnel and equipment provided can easily cope with. (p.25) 

However, the situation is not the same with the traditional health providers as they are said to be 
less expensive on one hand and also friendly against the postures of the nurses and Matrons at the 
Nigerian hospitals on the other hand. 

Responses to the research question on the preferable choice of where to deliver their babies are as 
presented in Tables 7. While 150 and 192 representing 60% and 76.5% in Lagos and Ogun 
respectively favour hospitals. Perhaps, the complex nature of these states might be responsible for 
the results, for to our mind, as argued above the Yoruba Muslim women here patronize the two 
concurrently with a view to having a optimum care as well as hitch-free delivery. Yet other 
respondents which constitute the majority from the remaining four states namely; Ekiti (74.4%), 
Ondo (63.3%), Osun (65.6%) and Oyo (70.8%) opted for Trado-Medical Clinic and Maternity 
Homes. What might be responsible for the latter’s option may not be far away from the fear of the 
evil-eye and malevolent people who the traditional antenatal managers are capable of handling 
through some other unconventional and/or unscientific means. However, it should be noted that 
certain case (s) might prove difficult with them too once in a while which shows the supremacy of 
Allah on every human being as confessed by Alhaja Alarape in an interview. Victor Ogunyinka 
(2015) in an interview with the Ondo State Commissioner of health and a public health specialist 
Dr Dayo Adeyanju corroborates the fact that due to certain factors pregnant women eventually 
ended up not delivering their babies in the orthodox hospitals. He says inter alia: 

First and foremost, it was clear to us that they were not coming to the health facility, 
that was clear to us through our baseline study, which shows that only 16% of 
women that come to the health facility to register will eventually come bcick to 
deliver. It is as a result of this we had to put a strategy in place, which is called the 
Abiye, to track them and ensure they come back for delivery.... (p.38) (emphasis 
mine) 

It is indubitably obvious that Traditional Mallams/c lerics plays important role in the life of the 
pregnant women in south westem Nigeria as it is shown in Table 8. Indeed, the traditional 
Mallams/ clerics play complimentary roles with the traditional antenatal managers which are 
largely ensuring a hitch-free delivery. They actually come to bear when the pregnant women are 
experiencing some inexplicable feelings. Oseni (1988) identilies women’s ailments and disorders 
among the twelve major problems which the Afenmai Mallams always solve. These ailments, 
according to him, include persistent illness during pregnancy which is believed to be inexplicable ( 
P-82) 

Therefore, factors responsible for the high patronage of the traditional antenatal Managers to our 
mind include: cultural belief, fear of the evil-eye people (Tayr su 7), poverty, ignorance, 
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accessibility, family decision /interest, simplicity of the traditional antenatal managers/ traditional 
Mallams/ clerics, inconveniencies associated with the orthodox treatment and care. 

It should be noted that the adoption and/or engagement of Islamic Mystical Therapy either as a 
sole antenatal management or combined with the orthodox is not peculiar to south-westem Nigeria 
as a similar therapy called Complimentary and Alternative Medicine (CAM) is also found among 
the Muslim populace of Mashhad in Iran. Khadivzadeh and Ghabel (2012) tersely submit: 

Our participants also commonly used spiritual methods for health promotion 
purposes or overcoming their healthy (sic) problems during pregnancy. The most 
common method used was reading some Qur’anic chapters or other religious text 

that seems very comrnon in Muslim populations. These Irndings are mainly in 

accordance with our study on intra-partum and post-partum use of CAM methods 
that showed the dominant role methods prescribed by traditional Islamic-Iranian 
medicine. (p.ll) 

AN OVERVIEW OF MANAGEMENT OF PREGNANCY BY TRADITIONAL 
ANTENATAL MANAGERS AND MALLAMS /CLERICS 

Traditional antenatal managers and Mallams/c lerics make use of herbs, roots, plants, shrubs, 
leaves, backs of trees and some Qur’anic portions in their management of antenatal cases. This is 
premised on the belief of the potency of these natural items as well as the efficacy of the Qur ’an. 
A cross section of our interviewees who claimed to have spent a reasonable number of years on the 
job maintains that “everything in this cosmos, organic and inorganic is created for the exploration 
of man. Thus, man would find himself to be blamed if he fails to maximize the usages of these 
innumerable natural resources. (Alhaj (Chief) Mumuni Idris interviewed) Bello’s submission on 
this issue is in tandem with the above posture. He posits: 

These extraneous methods they contend serve as complimentary and not replacement 
to the recommended orthodox methods since in their own view, nature has provided 
man with abundant opportunities to explore and cxploit“ . After all, the Qur'an has 
constantly called the attention of man to this and relates the exploration and 
exploitation of the creation as a function of man’s faith: (p.68) 

Olatunji-Bello (2009), a Professor of Physiology, in her Inaugural lecture titled: Physiology: 
Influence of Environmental Factors, Diet & Herbs argues is in favour of the use of the medicinal 
plants and herbs. She writes inter alia : 

The use of medicinal plants in preventive and curative disease conditions is not new. 

In view of this, more plants are being investigated for their possible beneficial 
effects with the aim of bringing hope of adequate and affordable healthcare delivery 
to mankind. Thus, from our results, the traditional birth attendant’s use of the leaves 
and seeds of Cajanus cajan as a preventive measure against premature parturition or 
miscarriage may be scientifically justified (pp.13-14) (emphasis mine) 
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Owing to the above, therefore, the traditional antenatal managers and Mallams/c lerics employed 
several ways in the management of pregnancy from conception to delivery. Indeed, unlike the 
orthodox management which requires four antenatal visits for a pregnant woman going by the 
World Health Organization’s (WHO) recommendation, the traditional antenatal management 
requires more than four visits at least between six and ten visits as it rcllccts in Table 5 above. 

It is gratifying to note that several complicated cases that have been concluded by the orthodox 
doctors for caesarians either as a result of the position of the fetus such as beech, traverse, retention 
of placenta, prolonged labour, non-opening of cervix among others were said to have been 
reviewed otherwise by the traditional antenatal managers and Muslim clerics. (Alhaja Akamo 
Lateefah, of Shyfa Trado-Medical Clinic & Matemity Home, Amodu Street, Behind Car Wash, 
Obadore. Lagos State 01/08/2015 Age:35 ) 

Our interaction with the traditional antenatal managers and Mallams/c lerics revealed that 
irrespective of the geographical location and environment, the following managements are 
common within them, for they all have common goal i.e soul-saving drive and hitch-free delivery. 
The management includes: Agbo kasolayo (Recipe for easy delivery), Agbo Iba (Recipe for 
Malaria/Fever), Agbo Abiwere (Recipe for convenient delivery), Agbo Oka, Agbo Aclera (Recipe 
for the relaxation of the body), Agbo Eje (Recipe for blood tonic), Aseje Abiwere (Native soup for 
ease delivery) Ose Abiwere (Easy delivery native soap). Few others among our interviewees 
mentioned Turare (incense), Gbere (incision), and Hantu (writing of Qur’anic verses or petitionary 
prayers). It is considered apposite to present the preparation of some of the recipes. 

Ose Abiwere 
Ingredients: 

(i) Iborale Ejo + Ewe Abiwere ( Hybanthus/enneaspermus ) +Ewe ki la o fi mi se 
( Indigofera/capitata ) + Ewe Tude ( Calliandra/haematocephala ) to be grinded into powder and 
mix with soap. For bathing few days to expected Date of Delivery (EDD) 

(ii) Ewe Sobodiho + Ewe Eru ( Croton/lobatus ) to be cooked and for drinking as tea. 

Aseje Abiwere 
Ingredients: 

Ewe Abiwere ( Hybanthus/enneaspermus ) + Ata Ijosi + Eja Aro + Salt + Palm Oil to be cooked 
together 

Iwe Adera (9Months and above) 

Ingredients: Ewe Omisinmisin ( Abrus/precatorius ) + Iru Woro + Big Snail (Boiling all the 
ingredients together while the woman is asked to bring out the snail from the shell) 

Undereloped Foetus 
Ingredients: 

(i) Epo Jebo ( Entandroph/ragmautile ) + Epo Oganwo ( Khaya/ ivorensis)+ Epo Ponupohan all 
to be cooked together for drinking gradually 

(ii) Eja Ojiji +Ewe Ojiji ( Dalbergia/lacteal ) woronworon +Ewe Alupayida ( Uraria/picta ) all to 
be grinded into powder and mix with native soap 
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(iii) Incision (Gbere): Guluso 7 Atare ( Aframomum/melegueta ) 7 (Three incision under the 
navel) 

Contraction or Inducement 

Ingredients: Ewe Turuturu or Ewe Oniganbe + Atare 
Dilation of Cervix 

Ingredients: Ewedu in a large quantity to be blend and for the woman to drink 

Hemorrhage 

Ingredients: 

(i) Original Allum (Kombo) powder it and take Teaspoon inside cold water for drinking 

(ii) Teaspoon of original Allum apply it to PAD for insertion 

At the Point of delivery 

Alhaja Lateefat Akamo said that before embarking on the process of taking delivery, she always 
equip herself with supererogatory prayers ( Nafilah ) of 2 Rcika ‘ah and after Taslim, she will recite 
the following: Suratu Yasin (Al-Qur’an Ya-sin 36), 

Thumma Sebila Yasarau ( Al-Qur’an ‘Abasa 80:20.), 

Ayatu ’lKursiyy ( Al-Qur ’an Al-Baqarah 2:255) 

Ya Salam 

The last ten chapters of the Qur ’an (Suratu 7 Fi ‘1 - Suratu 7 Patihah ) 

Source: Alhaja Akamo Lateefah, Shyfa Trado-Medical Clinic & Maternity Home, Amodu 
Street, Behind Car Wash, Obadore. Lagos State 01/08/2015 Age:35 years 

Threatening Abortion: 

Incision (Gbere) at the back of right and left leg (from down to up and not vice versa) 

(i) Ingredients: Egungun Ologbo +Atare 3, 4, 7 (Cat Bone and Aframomun /melegueta ). 
These items are to be bumt together and apply to the incision. 

Words: “Oyun ti Ologbo ba ni ki i se 
Omo ni fi ’bi 

Oyun ti.Omo.ni yi 

Ko gbodo se 
Omo ni ki n bi” 

Meaning: 

The Cat’s pregnancy is not threatened 
It always give birth to baby 

The pregnancy of I.son of.Should not be threatened 

I should give birth to a baby 

(ii) Recitation of Suratu 7 Ikhlas 41 times into drinkable water (possibly water that can be 
drunk at once). If it is done for a pregnant woman, then the person who recited it should zip little 
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out of the water before giving it to the woman to drink and use little out of it to rub herself from 
navel to the private part. 

Prolonged/Delay Labour: 

Ingredients: (I) Writing of Suratu ’1-Nas and Suratu ’1-Falaq (Ma ‘udhatayn ) 21 times each 
Ewe Ajeobale + Ewe Afeloru to be grinded smooth into powder 
Usage: (a) Add little powder to the Hantu for drinking once 
(b) Add the remaining to soap for bathing at once. 

Note: The soap should be the quantity she will use at once 
(II) (Hantu): Writing of Thumma Sebila Yasarau (A ’basa:20.) 21 times 
La hawla wala quwata illa bi Lahi 7- ‘Aliyyu 7- ‘Azim 21 times 
A Muslim attendant should point with the middle long finger to the navel of the woman and recite 
the above verses 21 times 

Breech/Traverse i.e fetus that is not wellpositioned or placed: 

Ingredients: Eso Rere (Senna occidentalis) 

Preparation: The seed to be bumt into incense (Turare). The woman should be made to be 
tuming or steering it on the fire. Once she inhails the smoke of the incense, the fetus shall turn to 
the normal position within a twinkle of an eye. 

Multi-purpose Agbo for the Pregnant women 

(i) Malaria during pregnancy 
Ingredients: 

Ewe Egungun Eja (Phyllanthus/ muellerianus) in a large quantity to be grinded but not powdered, 
then to be squeezed and drained to extract the water add little salt to it. 

(ii) General Body Pains or Weakness of the body 
Ingredients: 

Egbo Akogun that has dried to be grinded + Abere (Parinari/curantifolium) in large quantity. 
Grind the two items into powder and pour half of it into lOlitres Keg of water. 

(iii) Agunmu for general diseases during pregnancy 
Ingredients: 

Epo Osan wewe (Citrus/aurantifolia) that has dried in a large quantity. Ose dudu (Black soap) 
(N100:00), Tagiri (Adenopus/breviflorus) 3, 4 or 7 

The Tagiri (Adenopus/breviflorus) to be cut into pieces or smaller units + grinded Epo Osan wewe 
(Citrus/aurantifolia), all to be grinded to powder . 

Usage: Apply it into hot Pap 

(iv) General Protection during pregnancy 

Habbat Naru Iblis binuri Muhammad 1000 times to be written on slate (Lawh). Ekanna Fatima 
should be dropped inside it for a while and after a while, the latter should be removed. It is then 
ready for drinking gradually 

Source: Alhaj Bakare Omotoso (A. K. A. Oko Eleha) 11, Hafeez St. Akesan 08/08/2015 Age: 
62 yrs 


The traditional Mallams/ clerics equally have diverse ways of solving pregnancy related problems 
ranging from using certain Islamic materials with or without other ingredients using Oseni’s word 
(1988, p.75), supererogatory prayers (Nafilah), exorcism (ruqyah) etc. Indeed, quite a number of 
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Qur’anic verses are used for this purpose which includes: “Ayat al- Kursiyy ” ( Al-Baqarah : 255), 
Ma‘udhatayn (, al-Nas/al-Falaq 112 & 113) “Bismi Allah ar-Rahman ar-Rahim ” (Al-Fatihah : 1), 
“ Thumma Sebila Yasarau ” (‘ Abasa : 20.), “ La hawla wala quwata illa bi Lahi’I-‘AIiyyu’l-‘Azim , \ 
“Rabbi anzilni munzila Mubarakan wa anta Khayru ’l-munzilin ” (Mu ’minun : 29) etc. 

Yahya (1992) in his article titled “The Qur'an and the Healing Phenomenon” reminds us of the 
two medieval scholars’ al-Ghazali (d llllCE) and al-Suyuti (dl505C.E) who, based on their 
experiences as well as the traditions of the Prophet (SAW) endorsed the use of the Qitr ’an for both 
healing and protection. Imam Ghazali, according to him, in his al-Awfaq offered elucidation on the 
use of the names of Allah, verses of and surahs of the Qur’an for various purposes (p.48). It is not 
out of order, therefore, to categorically state that the contemporary traditional Mallams and clerics 
are drawing inference(s) from the wafq of Imam Ghazali to come up with different Khatim or wafq 
charts such as the wafq below on the efficacy of “Thumma sebila yasarau” (‘ Abasa : 20), 
“ Hasbuna Lahu wani‘ma’l-wakiF (‘ Al-‘Imran : 173), “ Salamu qawla min Rabbi RahinF ( Ya-sin: 
58 )“La hawla walla quwata illa bi’l-Lahi al- ‘Aliyy al- ‘AzinF 

THE USAGE OF THE KHATIM/WAFQ ON HASBUNA LAHU WANI‘MA’L-WAKIL, 
SALAMU QAWLA MIN RABBI RAHIM & LA HAWLA WALLA QUWATA ILLA BI’L- 
LAHI’L-‘ALIYYU’L-‘AZIM 

(i) The Khatim is to be written on black wooden slate (Lawh) and washed with clean water for 
7days while Birano leave is added to it for the pregnant woman to be drunk for 7 days 

(ii) The Khatim is to be written on black wooden slate (Lawh) and washed with clean water for 
7days. AjeofoIe leave in large quantity should be grinded smooth while Kafura is to be added for 
preservation for the pregnant woman to be drunk for 7 days 

(iii) The following surahs are to be written on black wooden slate (Lawh) and washed with 
clean water for 7days. AjeofoIe leave in large quantity should be grinded smooth which serves as 
the ingredients (Gari Tira). The pregnant woman would drink it for 7 days. The surahs are: 

(a) Suratu 7- ‘Asr (Qur ’an 103) 

(b) Suratu’l-Quraysh (Qur’an 106) 

(c) Suratu ’1-Falaq (Qur ’an 113) 

(d) Suratu ’n-Nas (Qur ’an 112) 

THE USAGE OF THE KHATIM/WAFQ ON THUMMA SEBILA YASARAU 

The Khatim/wafq is to be written on black wooden slate (Lawh) and washed with clean water for 
11 days. Ajeojole. Birano and Abiwere (Hybanthus/enneaspermus ) leaves are all to be grinded 
smooth to serves as the ingredients (Gari Tira). The pregnant woman would drink it for 11 days. 
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Source: Alhaj Salahudin Mudathir, a teacher, Ph.D student and spiritualist consultant 
residing at Ipaja Estate, Lagos State. He confirmed all the above recipes to be tested and 
trusted ( Mujarrab ) 

A study titled “Complementary and Alternative Medicine Use in Pregnancy in Mashhad, Iran, 
2007-8” earlier referred to found out that the use of CAM during pregnancy is not only very 
common but that the commonly used methods often meet with great satisfaction. The study 
highlights a number of Qur’anic portions that is often used. Khadiivzadeh and Ghabel (2012) 
succinctly write: 

Until the time of study during their pregnancy, 22.9% of mothers used mind body 
methods for 266 times that were solely spiritual methods including some Qur’an 
chapters or other religious texts. The most common religious texts read include 
complete Qur’an recitation in 53 (19.9%), Surah of Yusuf (PBUH) IN 88 (33.0%), 

Surah ofYasin in 27 (10.1%), Surah of Mohammad (PBUH) in 13 (4.8%), Surah of 
Maryam (PBUH) in 10 (3.7%), Surah of Al-‘Asr in 9 (3.3%) and other forms of 
religious practices included prayers and etc were applied 66 (24.8%). (p.266) 
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CONCLUSION 


From the foregoing, it is indubitably clear that there are two coins to the management of 
pregnancy (antenatal) among the Muslim women in South West Nigeria namely; orthodox 
and mystical. The discourse would have been unnecessary if not for the establishment of the 
malicious evil-eye people who often make pregnancy to be complicated and which the 
orthodox cannot in any way administer its management except via spiritual or mystical 
approach. Hence, the phrase “Islamic Mystical Therapy”. It is also obvious that the patronage 
of the traditional antenatal managers and Mallams/c lerics, aside the high cost of medical bill 
and inconveniences at the conventional hospitals is largely due to the manifestation of certain 
pregnancy complications that would besmirch medical treatment. It is abundantly clear that 
Muslim women in Yorubaland see the two systems as complementary efforts, for the 
expertise of the two systems are aiming towards soul-saving and hitch-free delivery. The 
only concern, however, is the aversion of the orthodox medical practitioners who find it 
difficult to acknowledge the relevance and potency of the traditional health providers and 
Mallams. The Holy Qur’an, from the time immemorial had been a wonderful and 
unsurpassed Book of guidance ( Hidayah ) and healing (Shija ’), the reality of the assertion is 
brought to fore in the study. It is, therefore, soothening to conclude this study with Krawietz 
(2002) re-affirmation of the complementary role of the two systems: 

Also the contemporary ‘ Islamic Encyclopaedia’ edited by the Kuwaiti ‘Ministry of 
Pious Endowments and Islamic Affairs’ holds that “the majority (jumhur ) of 
scholars came to conclusion that the affliction by evil eye ( al-isaba bi’\-‘ayn) is 
proven (thabita) and does well exist (mawjudah)”. It affects the bodily, psychic and 
financial well-being of people and it even hurts animals. It endangers “pregnant 
women, small children and, generally speaking, everything which is beautiful, happy 
or precious”, whereby “certain circumstances augment the vulnerability”, namely 
“pregnancy, childbirth, marriage and in general, feasts and celebrations. The fact that 
many Muslims do still believe in the evil eye and even regard it as an established 
part of their religion does not mean at all that they do not eagerly seek modern 
medical treatment. Rather, it is often complementarily operated on both levels taking 
two different acts of causes into account. (pp.341-2) 

In fine, in line with earlier submissions of Ajala (2003), Oguntola-Laguda (2003), Abubakre 
(2003) and host of others, there is need for the synthesis, integration and harmonization of 
therapies between orthodox medical practitioners, traditional antenatal managers and Mallams 
with a view to reducing maternal mortality and stillbirth in our society. 
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ABSTRACT 

The Qur ’an is the comprehensive guidance, not only for Muslims, but also for the whole 
mankind. It is revealedfor the benefits ofthe people in every corner and aspect oftheir lives. 
One ofthe aspects is in the preservation and restoration ofmental health. This paper aims at 
analyzing the signi/icance of the Qur’an and Sunnah, i.e. their teachings in preser\’ing mental 
health as well as in restoring its healthy state. It is an attempt to explore the richness of 
Qur ’an in offering such an important resource in the area, so that it can be benefitted by the 
people at large. This study also will benefit from the works of early Muslim scholars in the 
area of counseling and psychotherapy on the assumption that their writings are inspired by 
their understanding of the two main sources of Islam. It is hoped that this paper will 
enlighten us on the importance of revelation in the preservation and the restoration ofmental 
health. 

Keywords: Qur ’an, mental health, Islam, preservation 

INTRODUCTION 

The Qur’an is the comprehensive guidance, not only for Muslims, but also for the whole 
mankind. It is revealed for the benefits of the people (Al-Anbiya’:107), explaining every 
comer and aspect of human lives (AI-Nahl: 89). One of the aspects is in the preservation and 
restoration of mental health. One may argue that where is in the Qur’an speaks about mental 
health and what is the term used? Indeed those who are in the field of mental health and, at 
the same time having knowledge of the Qur’an, will notice so many verses that relates to the 
subject matter. He might conclude that this Holy Book is the book about mental health. It is 
very important to note that when the Qur’an speaks about mental health, it goes to the root 
and source of mental health namely, the spiritual health. This is in line with the Qur’anic 
view of man as a dual entity comprises of material body (jasad ) and soul ( rĔI ). Of these two 
components, the soul is mostly the determinant of the state of human bodily and mental 
health. This will be discussed thoroughly after we brielly know how different schools of 
Westem psychology look at causes of mental disturbance and their treatments. 
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CAUSES AND TREATMENTS OF MENTAL ILLNESSES FROM DIFFERENT 
SCHOOLS OF WESTERN PSYCHOLOGY. 


There are many schools or perspectives of psychological therapy which have arisen in the 
West. Among the leading approaches are Psychoanalysis, Behaviorism, Cognitive 
Psychology, and Humanistic counseling. Each perspective has its own distinct worldviews 
and approaches with regard to the nature of man, causes of psychological problems as well as 
their treatments. In other words, the same psychological problem is interpreted, diagnosed, 
and treated differently by each school. By following a secular medical model of 
conceptualizing the human psyche, psychoanalysis views psychological illness as something 
caused by the intemal conHict between opposing forces, namely id (the animalistic impulses 
in man), ego (the "I" or conscious part of personality which deals with reality), and superego 
which is the moral structure of personality which introjects the ethical values of the parents. 
This is when the aggressive and sexual impulses of the id which is govemed by the pleasure 
principle of obtaining immediate pleasure and avoiding pain, irrespective of time and place, 
are supposed to be constrained by the ego which, on the other hand, is governed by the reality 
principle of reason and common sense and the superego which abhores these animalistic 
impulses since it represents the conscience of man. This conHict leads to anxiety which is for 
psychoanalysis the main cause of psychological disorders. Conllicts mostly originate in early 
childhood and thus they are suppressed in the unconscious mind. Concerning treatment, the 
therapists somehow try to bring the repressed unconscious conHicts into consciousness so 
that the very cause will be clearly understood and then properly treated. Among the 
techniques used are free association and dream analysis (Freud.l937). 

This beautifully constructed psychoanalytic theory about psychological disorders and their 
treatment is now considered as one of the greatest failures of modem psychotherapy. 
Repeated controlled studies comparing patients who received psychoanalytic therapy with 
those who received no therapy at all, failed to show any differences between the two groups 
(Eysenck.1952). This led to disenchantment and psychoanalysis fell into disrepute to the 
extent that in many Western Universities, it is now mainly taught as history of psychology. It 
also failed because it downgraded the importance of thinking and the conscious responsibility 
of man to improve himself. By exaggerating the role of unconscious motivation, 
psychoanalysis deprived man of his moral responsibility and his conscious effort to repent, 
redeem, forgive or purify himself. 

So, after the demise of psychoanalysis, Western psychologists started looking for a new 
model to explain psychological disorders and their treatments; and soon, behaviorism was 
ready with its new more practical approach. It is well known that behaviorism revolves 
around the principles of leaming and conditioning. Behavior therapists hold that the causes 
of maladaptive behaviors have nothing to do with unconscious motivation but are simply 
leamed habits. Since these abnormal behaviors are learned, they can also be unlearned. 
Thus, as for treatment, the therapist will use extinction (the elimination of the tendency to 
make a response) and inhibitory processes together with positive and negative reinforcers to 
change these abnormal behavior pattems. Among the techniques used are systematic 
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desensitization and modeling. This secular theory is also unable to fill the vacuum left by 
psychoanalysis in explaining psychological disorders and their treatments. Since it 
considered man as simply an animal, different from other animals only in the type of 
responses he performs, it was doomed to fail in spite of its success in treating minor 
psychological phobic anxieties. Behaviorism severely criticized psychoanalysis as the 
unscientific endeavor that it was. However in trying to be scientific, it went to the other 
extreme by downgrading the importance of thinking (Beck, 1976). These "thoughts, feelings, 
and ideas" which behavior therapy neglected are the core of human personality, and for the 
true Muslim, they are the very foundation of his belief and religious awareness. By neglecting 
them, behavior therapy has failed to give man real happiness and a permanent cure of his 
psychological problems. 

Cognitive psychology whose figures like Beck and Ellis believes that most of psychological 
disorders are resulted from irrationalities that people stored in their minds. Thus, the solution 
for the problems is by confronting and finally removing all those irrationalities (Beck 1976; 
Ellis 1995). Without denying that this technique is very effective and seems to be 
harmonious with religion, it still cannot substantially serve as a complete remedy for human 
psycho-spiritual problems because of its secular and soul-free outlook of man. To this, 
(Badri.2000) says that although this cognitive school liberated modem psychology from 
constricted scientific and medical models, it still limits itself only to the trio of psychological, 
biological and socio-cultural components of human behaviors and mental processes and 
ignoring the spiritual aspects. 

These few examples of the leading schools of westem therapy reflect their 
compartmentalized views towards human nature which consequently leads toward their 
different perceptions on mental health. Due to their incomprehensive view and 
despritualizing man, they have difficulties to provide a proper solution to man. 

HUMAN NATURE (HAQĔQAT AL-INSĔN) FROM THE QUR’ANIC PERSPECTIYE 

The Qur’an is the ultimate source of knowledge about human nature in the sense that 
whatever is mentioned by it is the tmth. This however does not undennine and what’s more 
ignoring knowledge that comes from other sources, namely senses and reason. They are the 
source of knowledge for science. 

According to the Qur’an, the Creator creates a manual (al-hudĔ) for man to know about his 
self and to maintain his wellness (Al-Insan:3). As to facilitate man in understanding and 
practicing this manual, He sent the most perfect model to be exemplified, namely the Prophet 
Muhammad (PBUH). Thus, unlike any Westem school of therapy whose view of human 
nature is based on assumptions, the Islamic view of human nature is based on the two reliable 
and authentic sources, namely al-Qur’an and Hadith of the Prophet (PBUH). These two 
sources describe human nature in a very optimistic way. Man is born on his essential nature 
created for him by God ( Jilrah ). This filrah makes man know that he is a rational being and 
having duties towards God. He is endowed with the reason (‘aql ) by which he can distinguish 
between good and bad. In short, man by nature is good and having all the potentials to 
remain as such throughout his life. Another important point mentioned in the Qur’an and 
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Hadith is that man by nature is of body (jasad) and soul ( rEh ). The soul is the driver of the 
body whereas the body is created as the vehicle of the soul (Al-Hijr.26-29 & Al- 
Mukminun:12-14). The soul therefore is the reality of man (laqĔqat al-insĔn). The relation 
between the two is like a camel with its owner who uses it to arrive at his destination. 
Undeniably, the well being of the camel should be taken care of by him, for otherwise the 
camel will get sick and he will not arrive at his destination and consequently not achieve his 
goal (al-Ghazali, 2000). 

Human behaviors rellect the activities of the soul. Laughing rellects that the soul is happy, 
and likewise weeping reflects that the soul is sad. In short, the reality of man is the soul, 
namely the one we used to pronounce as “I”. When a person says, “my hand” or “my head”, 
it shows that “someone” claims that those physical organs belong to him. That someone is 
the soul. Since the soul is spiritual in nature and therefore cannot be experimented, modem 
secular psychology has set it aside. This leads to the removal of the very essential aspect of 
man. Islamic psychology therefore comes to reinstate man’s tme nature and thus gives the 
correct and comprehensive conception of man. 

PSYCHOLOGICAL DISTURBANCES FROM THE QUR ’ANIC PERSPECTIYE 

Unlike any therapy which is based on secular and irreligious worldview, Islam attributes to 
the spiritual aspect of man a major role in causing psycho-spiritual and physiological 
illnesses. This is based on a presupposition concerning the direct relation of body, mind and 
spirit. Of the three, the spirit is the most central since its state can greatly inlluence that of 
the mind and the body. As an illustration, an obese person is the one who is unable to 
restrain his desire of eating. This means that his desire is in control of his reason. This 
unhealthy spiritual state leads to physical illness (obese) and psychological problems such as 
low self-esteem. Realizing this great significance of spirituality, that is why the term 
"psycho-spiritual" is used instead of merely "psychological" as widely used in modern 
secular psychology and psychotherapy. 

Since the heart is the abode of the spiritual, these illnesses and disorders are caused by its 
sickness. This signilicance of the heart is mentioned in many places in the Holy Qur’an. In 
some of its verses, the Qur’an certifies that there are diseases in the hearts of the Hypocrites, 
“In their heart is a disease" (Al-Baqarah: 10), "Truly if the Hypocrites, and those in whose 
hearts is a disease, and those who stir up sedition in the City, desist not, We shall certainly 
stir thee up against them" (Al-Ahzab: 60). In other places, Allah describes the diseased 
hearts as the ones which are being sealed, wrapped and locked, "Allah hath sealed their 
hearts; so they know not" (At-Taubah: 93), that their "hearts are enwrapped" (Al-Baqarah: 
88), or that He has "set a seal on their hearts and on their hearing" (Al-Baqarah: 7). Upon 
apprehending the above mentioned verses, we come to know beyond all doubt that the heart 
is the causation of psycho-spiritual illnesses. Thus, the prescribed treatment must also be 
something related to this spiritual entity. 
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In relation to the heart, faith is its most effective defense mechanism and protection from all 
psycho-spiritual illnesses. Faith increases with the increase of knowledge of God and the 
fulfillment of all commands, and avoidance of all prohibitions. The illness of the heart is due 
to the void or dispossession of the light of faith. This is so because the outer layer of the 
heart is being stained and covered with the dirt and pollution of the passion (, hawĔ ) and desire 
(. nafs ). The winning of the passion and desire over the reason is the starting point of man’s 
psycho-spiritual problems. This is due to the light of iman within the heart becomes weaker 
and weaker and finally loss (al-Tirmidhi 1972). The passion and desire will conquer and 
control the heart and give no chance to reason to function properly. On top of that, they 
indeed enslave the reason for their evil interests. Man at this state as illustrated in the Qur’an 
is worse than animal (Al-A’raf:179). 

This constant struggle with altemate success between reason and passion takes place in the 
heart (al-Tirmidhi, 1991, p. 167;‘Arabi, 1936, p.138). Since the heart is the one that controls 
the organs of the body, authority goes to whichever of the two parties overpowers the heart. 
If the heart is overpowered by reason, its affairs will be good and consequently the organs of 
the body will function well. On the other hand, if the heart is overpowered by passion, it will 
be corrupted and its affairs will be incorrect, and consequently the organs will be in a state of 
malfunction (al-Geyoushi, 1974, p.4). This is stated very lucidly in a well-known tradition of 
the Prophet (PBUH)," Beware! There is a piece of flesh in the body. If it is healthy, the 
whole body is healthy. If it becomes unhealthy, the whole body gets unhealthy - that is the 
heart" (authenticated by al-Bukhari in his satĔt). Since the lack of ĔmĔn is the major cause 
of these illnesses, the right and proper treatment, therefore, must be centered on restoring and 
increasing it (Al-Isra’:82). 

Preserving and Restoring Mental Health: The Qur’anic Approach 

Islam takes into consideration all aspects of man, be it spiritual, psychological and 
behavioral. This reflects its comprehensive view on man. To cater these three realms, three 
main components are therefore identified to be in an effective psychotherapeutic approach, 
namely knowledge instilment, and inner struggle (mujĔhadah) and discipline (riyĔlah). 
Knowledge instilment revolves around seeking types of knowledge upon which our beliefs 
are founded. True and certain knowledge will therefore generate true and certain beliefs. 
Having these beliefs will help a person develop spiritual drives to fight against irrationalities 
and negative thoughts which are later, if not removed, transformed into negative behaviors. 
Those negative behaviors should be replaced gradually with positive behaviors. The last two 
processes are called inner struggle and discipline respectively. 

Knowledge instilment 

The abode of faith is the heart. Any defect in faith must be due to the spiritual illness of the 
heart. The most dangerous disease that afflicts the heart is the disease of ignorance. 
Ignorance causes a person to have all false beliefs and confusions. Like the physical body that 
has weak immunity that can easily succumb to diseases, the heart with weak spiritual 
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immunity too can be easily 'infected' and misdirected. In order to strengthen the immunity of 
the body, a person needs to take specific antibodies, drugs or good nourishment; for the heart, 
the best immunization is by instilling true and certain knowledge ( yaqĔn ). 

According to al-Ghazali, this principle is quite similar to the principle of treatment for bodily 
illnesses. The body which becomes sick when there is no balance ( tawĔzun ) of the humors 
may only be cured through its opposite. For example, high temperature is treated by cold 
water, and vice versa. So, with respect to the heart, the disease of ignorance is treated by 
seeking knowledge, that of avarice by generosity, that of arrogance by humility, and that of 
greed by restraining oneself from the things one craves (1982, p. 187). Based on this 
principle, early Muslim scholars like al-Ghazali (1989) in MizĔn al-‘Amal on the chapter of 
MudĔwat al-Ghamm wa IzĔlat al-Khawf; Miskawayh (N.d.) in TahzĔb al-AkhlĔk on the 
chapter of ‘IlĔj al-xuzn ; al-Kindi (1978) in RasĔ’il on the chapter of al-*Ĕlah li daf‘i al- 
AhzĔn; and al-Balkhi (1984) on the chapter of TadbĔr 1‘Ĕdat Sihhat al-Nafs, TadbĔr TaskĔn 
al-Khawf wa al-Faz‘ and TadbĔr Daf‘ al-xuz.n wa al-Jaz‘ in MalĔlih al-AbdĔn wa al-Anfus 
have urged people to have sufficient knowledge especially about four fundamental issues, 
namely God, human nature, this world, and the Hereafter. Knowledge about these four main 
aspects, as al-Ghazali says, is therapeutic and that ignorance is a deadly poison for the heart 
(1994, p. 44). 

INNER STRUGGLE AND DISCIPLINE 

Besides equipping oneself with sufficient knowledge, two other important and indispensable 
methods are inner struggle ( mujĔhadah ) and discipline ( riyĔIah ). These methods are indeed 
inspired by Qur’anic verses and Sunnah of the Prophet that ask Muslims to consistently fight 
their desire and be steadfast or discipline ( isticjamah ) (al-Tirmidhi, 2007, no.1671 & 
Hud:112). These techniques are highly recommended by our early Muslims 
psychotherapists. Ibn Qayyim, for example, in his Medicine of the Prophet stated that inner 
struggle is an effective treatment to ward off worry and sorrow for when the soul abandons its 
duties and searches for dominance and mastery, its sadness, anxiety and fear grow strong. 
When it fights these, for the sake of God, God turns that sadness and anxiety into joy, energy 
and strength (1998, p. 151). 

Another early Muslim psychotherapist, al-Razi (Rhazes), also regards this gradual training of 
the soul in suppressing the passions and opposing their natural inclinations to be the most 
important aspect of treatment in psycho-spiritual illnesses. He then compares them to the 
medicines that are used to treat physical illnesses. He says that in treating the body we use 
medicines, however, the medicines of the soul come through inner struggle, discipline, and 
the refinement of the character (1950, p. 22). These two terms mujĔhadah and riyĔlah have 
slightly different meanings but they are related like the two sides of the same coin. The 
former refers to an individual's struggle against his animalistic soul to prevent him from 
indulging in Islamically forbidden desires (, shahwah ), and the other, discipline or riyadah, 
refers to acquiring good habits which secure the pleasure of God (al-Ghazali, 1982, p. 68). 
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These methods are very effective in treating the root causes of psychological disorders which 
are mostly, as already stated, due to the illness of the soul or heart. 


It is interesting to point out that healing by the opposite or as is termed today, reciprocal 
inhibition, is in fact the essence of inner struggle. It is to “wean the soul from its habits and 
compel it to oppose its passions at all times” (al-Qushairi, n.d. p.99). In order to understand 
this statement, we have to understand the nature and reality of the soul. A healthy soul is the 
soul which is in a state of balance (tawĔiun). By the state of balance here, we mean a 
balanced state of the functioning of the faculties of the soul, namely the faculty of desire (al- 
quwwah al-shahwĔniyyah), the faculty of anger (, al-quwwah al-ghadabiyyah) and the reason 
(‘aql). To be balanced, all these faculties must be in a correct proportion to each other, in 
which the passion and desire submit to the reason. 

The soul which is in this state will produce good characters such as generosity, patience, love 
of knowledge, wisdom and many others. All these qualities are the necessary elements in the 
treatments of psychological disorders. Generosity prevents from the excessive love of wealth 
and material possessions. This excessive love causes a person to have constant anxiety of the 
possibility of losing his property. Patience prevents a person from being afflicted with 
excessive anger and severe depression. Without these two maladaptive emotional reactions, 
the person will be able to have proper and rational thinking and tranquil emotionality. He 
will not be enslaved by negative and irrational thoughts. Love of knowledge and wisdom is 
ultimately necessary because ignorance, as we have already stated, is the true underlying 
cause of most psychological disorders. 

On the other hand, the soul which is not in a state of balance will produce blameworthy 
characters such as greed and excessive love of wealth, impatience, anger, less interest to 
acquire knowledge and wisdom. All these qualities bring about anxiety and other psycho- 
spiritual illnesses. Therefore, in order to get rid of them, this equilibrium must be maintained. 
In order to maintain it, one has to constrain the soul from being led by its base desires. This 
principle, according to al-Ghazali, is quite similar to the principle of treatment for bodily 
illness. The body which becomes sick due to lack of the equilibrium of the humors may only 
be cured through the opposite. If it proceeds, for example, from heat then the treatment 
should be with something cool, and vice versa. So, with respect to the soul, the disease of 
ignorance ( jahl ) is treated by leaming (ta ‘allum), that of avarice by generosity, and that of 
impatience by forcibly restraining oneself from quick and immature thinking. (1982, p. 187) 

The soul, if not religiously trained, is inclined towards worldly enjoyment and pleasure 
( Qur’an, 12:53). It uti1izes any possible means including trickery or deception in order to 
achieve this purpose. If it is left in such a condition for a long time, it will become blind and 
deaf with respect to good deeds and spiritual attachment to Allah ( Qur’an, 45:23). It will be 
in love with the world. This love for the world makes the soul blind to the next world. This 
is what the Prophet (P.B.U.H) means when he says, “Your love for something will make you 
blind and deaf to others” (Dawud, 1998, no. 127). In order to treat excessive love of the 
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world and to get out from this blindness and deafness, one has no choice other than fighting 
the whims and desires of one's soul because, as Ibn Qayyim describes, desire is the greatest 
of its illnesses, and opposing this is the strongest of its remedies (1998, p. 151). 

Thus to accomplish this task, it requires a person to endure the unending struggle against 
one's passion and desire until he gains mastery over them. The mastery of intellect upon the 
desire will keep Satan which is the source of evil obsessions away from the heart. In this 
state, Satan will lose its sustenance, that is, passion and desire. Without them, Satan will 
have no place of attraction in human psyche. A good analogy concerning this matter is like a 
house that becomes the aim of a thief because of what it has. However, if it has nothing 
attractive to the thief, he will leave it. Allah says in the Holy Qur’an, "As for My servants, no 
authority shalt thou (Satans) have over them" (Al-Isra’:65). 

In due course, the patient needs to discipline his soul towards acquiring good habits which 
secure the pleasure of God. This gradual process of cultivating good traits and to make an 
established habit is what is known as self-discipline or riyĔlat al-nafs. The word "riyĔlah" is 
derived from an Arabic word " rawala " which has the meaning of "to tame, to train, and to 
domesticate" in a way which generates docility, tractability, and gentleness (Manzur, 1997, 
7:154). The soul, as we have mentioned before, is accustomed to enjoyment and desire. It 
has to be tamed and trained by cutting it off from its customs and replacing them with good 
traits. 

Therefore, we may say that discipline simply means the process by which the soul is 
gradually trained to cultivate good traits. A stingy patient, for example, in his struggle 
against his excessive love of wealth, has to train himse1f to pay charity. A hot-tempered 
patient, in his fighting against his aggressiveness, has to discipline himself with the opposite 
behavior such as tolerance and forgiveness. A person who is too obsessed with this worldly 
life and forgets God has to train and discipline himself with ‘ibĔdah (acts of service to God) 
and zikr AllĔh (remembrance of God) that will bring him nearer to God. It is clear therefore 
that inner struggle and discipline are not only necessary but also very effective in changing 
one's blameworthy behaviors to the praiseworthy ones. 

THE QUR’ANIC APPLICATIONS IN THE TREATMENTS OF MENTAL 
DISORDERS 

Cognitive methods: Disputing irrational belief 

To give an effective help to their patients, therapists need to make use of four aspects of 
knowledge, namely the knowledge about the nature of God, man, this and the next world in 
diagnosing and treating their clients. Examining the thought processes of patients and 
correcting their negative and pessimistic thoughts are what we refer to today as cognitive 
psychotherapy. When it is based on religious and spiritual aspects, it will be cognitive 
psycho-spiritual therapy. As an illustration of the significance of this knowledge in the 
treatment, we may have a look at problems that underlie a suicidal attempt which is often 
triggered by unbearable severe anxiety, depression and stress. 
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According to a survey, the majority of reported reasons for suicidal attempt are the feeling of 
hopelessness which is the result of high anxiety and depression. The patient appears to have 
a particular disposition to over-estimate the magnitude of the insolubility of his or her 
problems. Thus small problems are perceived as big and big problems are overwhelming. 
Furthermore, these individuals show an incredible lack of confidence in their own resources 
for problem solving. As a result, they tend to project a picture of doom into the future. Beck, 
Rush, Shaw, Brian and Gary (1979, p. 11) say that they exhibit the cardinal features of the 
Cognitive Triad, namely an exaggerated negative view of the outside world, themselves and 
the future. This would finally lead them to hopelessness and suicide. It is worth noting that 
those negative trio concerns the nature of man, the world and the future. This is indeed what 
our early Muslim therapists were discussing, only adding the fourth fact or about the 
Hereafter that Beck and friends as secular therapists naturally refuse to accept. 

Thus, a psychotherapist should demonstrate and explain to his patients the fallacy of their 
beliefs. He then should correct these false beliefs and irrational reasoning. If the case that 
sparks anxiety is the loss of a job or the death of the family's breadwinner, they should be told 
about the reality of this life that all beginning has its end, and all existences except al-Mighty 
God are subject to perish (Al-Qasas:88). It is irrational to expect the eternity of the non- 
etemal. (Isfahani, 1987, p. 333; Miskawayh, n.d., p.193) They have to be always reminded 
about themselves, namely who are they; what is their purpose of life; and where do they 
come from and where they are going? Their knowledge of these fundamental issues gives 
them meaning and purpose of their worldly lives which is to serve God and be obedient to 
Him or at least to accept the problems of life with an optimistic approach. Having meaning 
and purpose in life and engaging oneself with the realization of this meaning and purpose will 
save oneself from existential anxiety and fmstration. 

A psychotherapist should also explain to his patient about the true nature of God and that He 
is always available, Omnipotence, Oft-forgiving, and Most Merciful. He also knows best 
what is good for his servants (Al-Baqarah:216), and that anything that happens is nothing but 
a Divine decree ( QaIĔ’ and Qadr ) of Allah (Al-Hadid:22-23). Having true knowledge and 
right conception of God brings about security and safety, peace of mind and positive thoughts 
(Qur’an, 48:4). All these are qualities that a person with severe anxiety disorders does not 
have. Security is gained through the conviction that he is not alone, even at those times when 
he feels temporarily separated from other people. The feeling of safety increases as he comes 
to believe that there is a source that he can always turns to in times difficulty, and that there is 
no difficulty, however great, that cannot be resolved through the help of God. This feeling of 
a deep, abiding sense of security and safety leads to peace of mind (Boume, 1997, p. 384). 
This peace of mind is increasingly felt when all misfortunes that incur are seen and 
understood as a test to his faith and patience (Al-Baqarah: 155 & Muhammad:31). 

By knowledge, one can produce and nourish healthy thoughts as an emergency aid for 
unexpected emotional outburst. After having the knowledge, one is able to give all the right 
and proper answers and solutions to the problems he faces in life. This knowledge will 
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bestow him with the ability to think rationally and positively, eliminating the irrational and 
negative thoughts that cause emotional disorder. His reason will be able to analyze and test 
any incoming thoughts. It is comparable to the conscientious and well-trained security guard 
who allows no one to trespass without proper and conscientious scrutiny. Any detected 
negative thought which is indeed the cause of anxiety and other psycho-spiritual diseases will 
be negated while the positive ones will be welcomed. Such healthy thoughts and cognitions, 
according to al-Balkhi, should be initiated and stored in the memory when a person is in a 
tranquil and relaxed condition (1984, p. 342). 

A person should therefore nourish himself with knowledge and good deeds to prevent from 
the problem of longing for this world, and not to detest leaving it as the baby who leaves his 
mother's womb crying in anxiety (Isfahani, 1987, p. 336). These are some examples on how 
the true knowledge and conceptions of those four fundamental issues can help a person to get 
rid of anxiety disorders. With this knowledge as part of their expertise, therapists have rich 
resources to carry out effective psycho-spiritual therapy. What they use in their cognitive 
healings is the Truth that patients have faith in, and not merely superficial conjecture. Besides 
providing the patient with this knowledge, the first phase of psychotherapeutic process, the 
treatment will be more effective if the patient proceeds to the second phase which is inner 
struggle and discipline. 

Behavioral techniques: 

The practitioners use most of the regular behavior-therapy procedures, especially relaxation 
techniques and modeling. 

THE APPLICATION OF WORSHIP (‘ IBĔDAH) IN RELAXATION TECHNIQUES 


Prayer ( 0olĔh ) 

Prayer offers a lot of physical and spiritual benefits that are essential in preventing or treating 
emotional disturbances. The Holy Qur’an clearly describes the behavior of the unbeliever 
who does not offer his daily prayers as one who is always anxious, fretful when faced with 
problems and grudging when good things happen to him. Those who worship, as Allah says, 
are saved from these neurotic symptoms. The translation of these verses runs as follows: 
"Truly man was created very anxious, fretful when evil befalleth him, and when good 
befalleth him, grudging; except those who are devoted and remain steadfast to their prayer" 
(Al-Ma’ arij: 19-23). 

Prayer is indeed a comprehensive set of exercises and techniques that unites the three aspects 
of man, namely his physical, spiritual and psychological aspects. Before praying, one has to 
ensure that his physical body is clean by performing ablution ( wuIĔ ‘). Using clean and cold 
water to wash is able to refresh one's body and cool down his emotion. This is the reason 
why the Prophet (P.B.U.H) advises those whose emotions are overwhelmed with anger to 
perform ablution (Dawud, 1998, 5:269). Besides bodily cleanliness, clothes and the place of 
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prayer must also be clean. As a matter of fact, cleanliness contributes to tranquility and peace 
of mind. 

Prayer begins with intention ( niyyah ) that cuts the person from bothering with worldly affairs 
and problems. It is as if saying "stop" to chain of thoughts that keep penetrating and 
bothering one's mind. Although we know that it is artificial to equate prayer with any 
modem Westem technique of treatment, this, in a way, reminds us of a technique used by 
rational emotive therapists known as thought-stopping in which the patient interrupts an 
undesirable thought process by the simple expedient of yelling "Stop!" (Reber, 1985, p. 773). 
Intention is then followed by the recitation of al-FĔtiIah, a verse that contains a lot of 
remedies to the heart. This verse which is recited at least seventeen times per day functions 
as an important and continuous reminder for Muslims. It reminds us of the Mercifulness, 
Compassionate and the Omnipotence of Allah, to our purpose and duty, and to the fact that 
we have a Higher Source of help, support and guidance. All these elements, as was 
mentioned, give security and safety, peace of mind, self-confidence and meaning of life. 

The physical positions in prayers have also some significance in the treatment of anxiety. 
While praying, one is asked to stand still in a relaxed mode while the mind is in full 
concentration on what we recite. This relaxed physical state will also cause the psyche and 
inner emotions of the person to be in a relaxed state. This is due to, as already mentioned, the 
intertwinement and interaction between physical body and the inner aspects of man. Ibn 
Qayyim in his Medicine ofthe Prophet has summarized these benefits of prayer saying that it 
“has an exceedingly important place in giving joy and strength to the heart, so that it expands, 
rejoices and has pleasure. For it contains the capacity to let the heart and the spirit come near 
to God and approach Him, to take delight in remembering Him, to rejoice in having intimate 
dialogue with Him, to stand in His presence, to use the whole body and its powers and 
faculties in His worship, to let every limb share therein, and stay free from any attachment to 
created beings or involvement, or converse with them, to allow the powers of his heart and 
limbs to be attracted to His Lord and Creator, and rest from his enemy at the time of prayer. 
All these can be among the greatest of remedies and causes of joy, and the foods which are 
suitable only for sound hearts” (1998, p.155). 

With these physical and psycho-spiritual relaxational benefits that prayer can offer, it is no 
wonder why the Holy Qur’an and the Sunnah highly urge Muslims to resort to prayer when 
they encounter problems in their lives. Allah says: "Nay, seek (Allah's) help with patient 
perseverance and prayer." The Prophet (P.B.U.H) was said to have recourse to prayer when 
he (P.B.U.H) met with problems that bothered his mind. In a narration, Abu Huzaifah says," 
When the prophet (P.B.U.H) faced a difficulty, he prayed" (Dawud, 1998, 2:1319). It is also 
reported that the Prophet (P.B.U.H) used to say to Bilal, "O Bilal, let us relax by 
prayer"(Hanbal, n.d, 5:364). In this statement, the Prophet (P.B.U.H) ordered Bilal to call for 
prayer so that they spiritually rejoice and relax by performing it. It is worth to recall that our 
early Muslim scholars like al-Ghazali (450-505 A.H.), al-Muhasibi (165-243 A.H.) and al- 
Hakim al-Tirmidhi (d. 225 A.H.) had also recourse exclusively to prayer when they were 
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overcome by perplexities that caused them much anxiety. They clearly stated that prayer 
provided them with relief and tranquility. 

Supplication ( Du‘Ĕ ’) 

Du ‘Ĕ’ is a direct communication between a servant and his Creator, the Owner of the 
glorious Names and Attributes ( al- ’AsmĔ’ wa a/-0ifĔt). A person can voice out his problems 
and hopes to Him without any intermediary. Voicing out one’s problems, as already 
mentioned, brings relief, what is more when it is done before the Most Omnipotent and the 
Most Compassionate Who has promised that He always accepts the du Ĕ ’ of His servants, 
“And your Lord says: “Call on Me, I will answer your prayer” (Ghafir:60). In another verse, 
He the Most High Says, “And when My servants question thee concerning Me, then surely I 
am near. I answer the prayer of the supplicant when he calls unto Me”(Al-Baqarah:186). The 
Prophet (P.B.U.H) has taught many supplications that could be used by Muslims in treating 
their anxiety disorders. In the Musnad of Imam Ahmad, as authenticated by Ibn Mas‘ud, the 
Prophet (P.B.U.H) says “If ever a servant is afflicted with anxiety or grief and he recites: "O 
my God, I am Your servant, the son of Your servant and of Your maidservant, my forelock is 
in Your hand; Your judgment is carried out with me, Your decree regarding me is just. I ask 
You by every Name which is Yours, whereby You have named Yourself or which You have 
revealed in Your book or taught to any one of Your creation, or have exclusively kept in the 
knowledge of the unseen with You — that You would make the mighty Qur’an the pasture of 
my heart, the light of my breast, the cleanser of my grief and the dispeller of my anxiety — 
then indeed God disperses his grief and anxiety and gives in its place joy. (Hanbal, n.d., 
1:391) 

Ibn Qayyim al-Jawziyyah in his Medicine of the Prophet, went on analyzing the 
"formulation" of these hadith to know what they contain that are strong enough to disperse 
the disease of worry, anxiety and grief. He finally found that these hadith contain fifteen 
types of healing properties which are among others: acknowledging the unity of Lordship 
(tawIĔd rubĔbiyyah)-, the unity of Worship ( tawIĔd ulEhiyyah), declaration that the Lord 
Most High is free from any unjust treatment of His servant and would never punish him 
without due cause on the part of the servant to deserve this; admission by the servant that he 
is the wrong doer; seeking access to the Lord Most High through what is most dear to Him, 
that is, through His Names and Attributes; seeking help from Him alone; affirmation of the 
servant's hope in Him; affirmation of confident trust in Him, and entrustment of all to Him; 
seeking forgiveness and repentance; striving; and disclaiming all power and strength, and 
leaving them in the hand of the One to whom they belong by right (1998, p. 149). It is 
amazing to find that these healing properties are wonderfully formulated in this short hadith 
like a tiny pill that contains multiple types of medicine. 

Modeling the Prophet (Uswah Hasanah) 

Another technique that seems to be very effective in treating psychological disorders is what 
modem psychology calls modeling. It is a procedure through which new responses are 
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acquired, reinforced or extinguished at a distance through observing the behaviors of others. 
As a technique, it involves exposing the client to one or more individuals who demonstrate 
behaviors that the client wishes to adopt in reality or in a symbolic and imagined manner. For 
example, a woman who has a phobia of rats is presented with models, such as other women 
who behave towards rats in a relaxed and appropriate manner. In this case, the model 
encourages the client to adopt behaviors that he previously avoided because of fear or anxiety 
and thus promote the extinction of maladaptive emotional reactions associated with the 
fearful objects. 

Modeling in Islam is something central and important. It is because Islam is a religion 
personified in the life of the Prophet Muhammad (P.B.U.H). So, in order to be a good 
Muslim, one has no other ways except to emulate the Prophet (P.B.U.H) in all aspects of his 
life (Al-Ahzab:22). With regard to treatment of anxiety, early Muslim scholars have 
considered it as one of the most effective techniques (al-Balkhi, 1984, p. 308; al-Ghazali, 
1982, p. 329). In most cases, however, modeling procedures are involved with the covert or 
cognitive mediated modeling in which the client was asked to imagine himself in the role of 
the model showing the good behavior. 

CONCLUSION 

In conclusion, this overall perspective of mental health, especially its preservation and 
restoration is the true reflection of the teaching of revelation. It is divinely rooted (al- 
rabbĔniyyah), characterized by comprehensiveness (. al-shumEl ), consistency ( al-thubĔt ), 
certainty ( al-yacjĔn ), and suitability with the nature of man ( filrah ). It is characterized as 
comprehensive since it integrates cognitive, emotive, spiritual and behavioral approaches. 
This comprehensiveness and suitability are justified since man is the creation of Allah. 
Therefore, His words and the words of His Messenger are the most valid and reliable 
explanation about man. It is a knowledge that is based on certainty ( yaqĔn ) and not 
assumption as of science. 
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ABSTRACT: 

In this paper an attempt was made to discuss Qur'an as a book of guidance which was sent 
down to the Noble Prophet Muhammad (SAW) with a view to guiding people to the happiness 
of both life. This reveals the fact that the Qur'an, admittedly, occupies an important position 
among the world religious books, of guiding the entire people of the world through the path 
of salvation. Itfurther testifies that the Qur'an, is the divine message from Allah to mankind 
and is of utmost importance to us in the sense that reciting and reflecting over its teachings 
will no doubt bring us new meanings and implication to our lives. Indeed, Muhammad (SAW) 
was the last messenger from Allah to mankind, and he brought the final revelation from Him 
to mankind. Thus, the scripture containing this ejficacious revelation is the last ofthe Divine 
Scriptures (A.V, Denjfer). It is, however, in line with the above that this paper intends to 
study and discuss on the Qur'anic revelation, revelation of Qur'an to Prophet Muhammad, 
authorship ofthe Qur'an as well cis its relationship with other religious books. Then, finally, 
conclusive part ofthe paper and Endnotes follow. 


INTRODUCTION 

The Qur'an, which is the central divine manifestation of Islam, is written in Arabic, which is 
IslanTs sacred and liturgical language. Because of Arabic's sacred status, the Qur'an is, 
strictly speaking, untranslatable, though the text has been rendered into nearly every other 
languages. It is believed and well known fact that the Glorious Qur'an, the word of Allah, is 
inimitable and unsurpassable not only in the grandeur of its diction, the variety of its imagery 
and the splendor of its word painting, but also in its meaning, substance, message and 
profundity. It is, however, an incomparable book which yields to no abrogation or 
distortion, and unto which no falsehood could find a way from whatever source (Al- 
Fushshilat: 42), be it of past or future events mentioned therein, a message from the Wise 
Lord. The Qur'an is neither a history nor a biography. It is not even an anthology, or 
metaphysical dialectic, or sublime homiletic. It is not poetry either in spite of its rhythm and 
cadence and its captivating charm. It is much more than all that. Therefore, a book of this 
nature needs to be properly studied with keen interest so as to explore its varying benefits to 
the Muslim Ummah. Scholars of varying degree of knowledge have tried, over the time, to 
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define the word al-Qur'an based on their understanding of the word following the methods 
adopted by earlier scholars with a view to providing an acceptable definition of the term. 
While giving such definitions, the root word should be taken into cognizance so that the 
meaning will be adequately grasped. 

Definitions of Al-Qur'an: 

The Glorious Qur'an has long been considered by the Muslim elites and even non Muslims 
the supreme standard of eloquence in the Arabic language and signifies revelation to Prophet 

Muhammad w alone, whereas Taurat (Al-Baqarah : 136), Injil (Al- Maaidah: 46) , and 
Zabur (Al-Anbyaa’: 105) were revelations referred to other Prophets such as Musa (Moses) 
(An-Nisaa’ : 153), Isa (Jesus) (Al- Baqarah : 87) and Dawud (David) (AS) (An- Nisaa’: 163). 
Going by the above, it infers that the word al- Qur’an is derived from the verbal source 
‘Qara’a’ which has various meanings, such as to read (Al- Israa’: 93), to recite (Al- 
Qiyaamah: 18 and Al- Israa’: 46). It is a verbal noun and hence means the 'reading’ or 
'recitation'. As used in the Qur'an itself, the word refers to the revelation from Allah in the 
broad sense (Al- Israa’: 82) and is not always restricted to the written form in the shape of a 
book, as we have it before us today (A.V, Denffer) 

In an attempt to analyze the above point, the term Qur'an refers either to a fragment of the 
revelation or to the entire collection of revelations that are known as the Qur’an. However, 
the word Qur’an, as an Arabic word, derived from the root ‘Qara’a’ with the meaning as to 
read as elucidated in the Qur'an itself (Al- Israa’: 93). In fact, some eminent scholars such as 
Al-Sayyid, Khalid and Muhammad have tried giving detailed meanings to the word al- 
Qur'an. One of such meanings is thus: 

The words of Allah sent down to Prophet Muhammad T--. through the intermediary of angel 
Gabriel (AS) composed in the hearts of men, written in the book, transmitted to us in 
continuity, whose recitation is worship, beginning with chapter one and ending with chapter 
114 ( Al-Sayyid Mukhtar, Khalid Kabir, Manna’i al-Qattan, 1421 AH). 

In a way to understand this definition, one understands that the 'words', here, refer to all 
speeches. But when attributed to Allah, it excludes the speech of humankind, Jinn and angels. 
Words of Allah ‘sent down’ excludes all other words of Allah that He kept for himself or 

addressed to the angels. Similarly, the phrase ‘sent down to Prophet Muhammad 3® 
excludes all what was sent down to earlier Prophets, such as the Torah, Gospel, Psalm, and 
the Scroll that were revealed to Prophets Moses, Jesus, David and Abraham (AS). The last 
phrase describes recitation of Qur’an as a fonn of worship (Ibadat) and this means that the 
Qur’an is the only part of revelation that Muslims were commanded to read in prayers, and at 
other times, as part of their worship. Other various definitions were provided here:- 
The book in which Allah (SWT) revealed in His speech to His 
Prophet Muhammad (SAW) in Arabic and this has been 
transmitted to us by continuous testimony or tawatur. In it there 
are 114 Surahs of unequal length. The larger part of the Qur’an 
was revealed in Makkah (about 19/30 th ) and the rest in Madinah. 
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(Muhammad Rashid Rida, 1990 and Wahhab Al- Zuhayliy, 1418 
AH) 

The Qur’an was brought down by one who is powerful and trust- 
worthy in the heavens- the angel Jibril. Its first abode was that 
pure and sublime heart, the like of which man has never had- the 

heart of the Prophet Muhammad TA. (Muhammad Rashid Rida, 
1990 and Wahhab Al- Zuhayliy, 1418 AH) 


Ibn Kathir, in his Tafsir,( Ibn Kathir,1999, Aliy bin Muhammad bin Ibrahim, by Muhammad 
bin Umar bin al-Hussain al-Raziy) while debunking the claim of the unbelievers who 
falsified the authenticity of Al-Qur'an, defined it as the speech of Allah and His revelation to 

Prophet Muhammad . 

This definition has also been corroborated (Al-Shanqitiy, 1995) who maintained that the 

Glorious Qur'an is the speech of Allah sent down to His chosen Prophet Muhammad ■ ' . 
Abu Shubha, (Abi Shubha), an eminent scholar, however stressed that al-Qur'an is the speech 
of Allah, the most highest speech, the most truthful, the foundation of the religion and the 
rope of Allah, the strongest. While Al-Shuhud, in his definition, emphasized that it is Allah's 

words, miraculous in nature revealed to Prophet Muhammad ,writtcn in the books and 
received through unanimous narration and the recitation of which is rewardable (Al- 
Shudud). Similarly, Ibn Hazm opined that it refers to the speeches of Allah the most high, 
written in books, preserved in the chests of Huffaz (Those who committed the Qur'an into 
heart) adding that the sound of the reciter is his but what is being recited is the word of Allah 
(al-Dhahiriy and Al-Ghanyamaniy). This can further be expatiated that every right thinking 
person can simply identify the first speaker from the one who, later, reported his speech. The 
wordings are that of the first speaker but the sound is that of the reporter, for he only conveys 
the messages contained thereof. This idea is advanced with a view to refuting the claim of 
some religious sects (include Jalimites, AsKarites, Kullabites and Qadiyanites etc) who 
advocated that the Qur'an, in its present form, is not from Almighty Allah trying to negate 
one of the attributes of Allah (Abul Auni). The Qur'an is, thus, not created as expounded by 
the Qur'an within itself, Prophetic traditions as well as the consensus of the pious 
predecessors. Ibn Harb is of the opinion that whosoever accepts and believes in the idea that 
the Qur'an was created becomes an unbeliever (Journal of Islamic University, Madinah 
available at http://www.iu.edu.sa/magazine). 


The Qur'an is the living miracle given to Prophet Muhammad - :i till the day of requital, the 
status which makes other miracles given to various Prophets cease with the advent of 
Muhammad (SAW) (Al- Fushshilat: 42). This reveals that it (Qur'an) came from Allah with 
no atom of doubt and it rejects the view of scandalmongers that it was authored by Prophet 

Muhammad .These scandalmongers harped on the belief that letters and meanings should 
not be merged together to form the Qur'an for they only recognized letters to be the Qur'an or 
the meanings of the letters/words and not both. The Glorious Qur'an is beyond this nasty 
comprehension and this has, no doubt, great effect on one's faith, iman. That is why Allah, 
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the most high, challenged them to produce something similar to the Qur'an, then ten chapters 
of its similar pattem or even the smallest chapter but they all failed and the challenge is still 
in force till the day of judgment ( Al- Baqarah: 23, Hud, 13, Al- Israa’: 88). 

Going by the definitions given by scholars, it is enough for one to believe that Muhammad 

has never been the author of the Qur’an. Rather, he is regarded as the chosen transmitter 
of the revelation and the ideal implementer of principles and commandments contained 

therein. It is in line with this that the Prophet U sed the meaning of the verses revealed to 
him to call the people to an understanding of faith, of belief, of social laws and of individual 
duties. These instructions from Allah (SWT) to His messenger are known as the Prophecy, or 
the message; the Prophet transmitted this message without making any addition to or 
detraction from it in any way. This discussion brings us to the revelation of the Glorious 
Qur'an and its different types. 

Qur'anic Revelation and Its types (Wahy): 

The word Awha from which the Wahy (revelation) is derived, occurs in a number of shades 
of meaning in the Glorious Qur'an each of them indicating the main underlying idea of 
inspiration directing or guiding someone (Manna' al-Qattan, 1413 AH). The forms of the root 
word of Wahy can be seen as analyzed below: 

a. Guidance in natural human intuition:- This type of Wahy is used in reference to 
Prophet Musa's mother as explained in the Glorious Qur'an. 

And We inspired the mother of Musa (Moses), (saying): 

"Suckle him [Musa (Moses)], but when you fear for him, 
then cast him into the river and fear not, nor grieve. 

Verily! We shall bring him back to you, and shall make 
him one of (Our) Messengers (Al- Qashash: 7) 

b. Guidance in natural Instinct:- It refers to inspiration to an animal as viewed in the 
following verse: 

And your Lord inspired the bee, saying: "Take you 
habitations in the mountains and in the trees and in what 
they erect (An-Nahl: 68) 

c. Guidance by signs or Flash and hasty suggestion:- The best example of this type is 
referenced to Prophet Zakariyya (AS) in the following Qur'anic verse. 

Then he came out to his people from Al-Mihrab (a 
praying place or a private room, etc.), he told them by 
signs to glorify Allah's Praises in the moming and in the 
afternoon (Maryam: 11) 

d. Guidance from evil/Whispering of Satan and his beautifying evil in person's heart:- In 
this type of inspiration instances were found in this verses: 

And so We have appointed for every Prophet enemies - 
Shayatin (devils) among mankind and jins, inspiring one 
another with adorned speech as a delusion (or by way of 
deception). If your Lord had so willed, they would not have 
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done it, so leave them alone with their fabrications (Al- 
An’aam: 112) 

e. Guidance from Allah /Allah's inspiration to angels for a command to execute:- We 
have the best examples in the verse below. 

(Remember) when your Lord inspired the angels, "Verily, I 
am with you, so keep firm those who have believed. I will 
cast terror into the hearts of those who have disbelieved, so 
strike them over the necks, and smite over all their fingers 
and toes (Al- Anfaal: 12) 

Revelation of Qur'an to Muhammad ^: 

It has been established in the Glorious Qur'an that Almighty Allah speaks and inspires to His 
angels devoid of any intermediary. He speaks to them with what they understand. This was 

equally corroborated by the tradition of the Prophet Muhammad A* reported by Al-Nawwas 
bn Sam'an (RA). The Prophet (SAW) said: 


aataju — oJs-j ; Jli y — sj&rj sjja <j I aJlJI 

d*>j\j ^ji Jy aIj ; Jli j' — oijLj-oJl J^l LJ-L lili c Jj*-j ^ 

j* L-lS”* 4 ^j*!)\J»I JtP C iljl L jjA JLll C ^*>LJl Ajlp- J_JljOr »« 

Jli L Ji* Oj-JLs j>^JI (_J^I jJ-l JL • Jj-Ls ^ J-Jljor L Ljj Jli liL> ; L$iS\j*!>L> 

v' Jl g^-jA ‘ J4'j^ 


Whenever Allah (SWT) intends to reveal a command He speaks through inspiration. And the 
Sky will be made to shiver (or strong shudder) for the fear of Allah, glorified be He. If the 
people of the sky listen to this they immediately become astounded- or he says- they fell 
down prostrating before Allah, and Jibril (AS) will be the first to raise up his head. And Allah 
speaks to him with that which He wills. Jibril (AS) then passes through the angels, whenever 
he passes they ask him 'what did our Lord say?' He says the truth! Replied Jibril. He is High 
and Great. Every one of them will then say what angel Jibril has told them. He moves on with 
the inspiration to where ever Allah commands him to take it. The above Hadith had 
clearly illustrated the nature of Wahy thus, its speech from Allah, the exalted, to the hearing 
of the angels and its subsequent strong intlucncc on them. 

Authorship of the Qur'an: 

There has been an apparent proof establishing the fact that Prophet Muhammad had never 
authored the Qur'an. This has been attested to by many scholars including the Orientalists. 
However, based on this the view of those who advanced their claim on the Prophet 
Muhammad's authorship of the Qur'an was rejected for these reasons: 

a. The generality of Muslims are of the belief that whenever a verse of the Qur'an is 
being recited, they say the Almighty Allah says believing that it is the words of Allah. If it 
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were the words of other than He, they would have certainly say Jibril (AS) says or 
Muhammad says. 

b. The entire Muslim Ummah (Ahl al-Sunnah ) in the world have the conviction that the 
Qur'an we have today is referred to as the 'Book of Allah' and not the book of Jibril or 

Muhammad . 

c. The third reason is that Allah, the exalted discarded their claim and finally answered 
them with what He answers the polytheists ( Mushrikun) when He states that: 

The Event (the Hour or the punishment of disbelievers 
and polytheists or the Islamic laws or commandments), 
ordained by Allah will come to pass, so seek not to hasten 
it. Glorified and Exalted be He above all that they 
associate as partners with Him. He sends down the angels 
with inspiration of His Command to whom of His slaves 
He pleases (saying): "Wam mankind that La ilaha illa 
Ana (none has the right to be worshipped but I), so fear 
Me (by abstaining from sins and evil deeds (An- Nahl: 1- 
2 ). 


He also explains in numerous verses of the Glorious Qur'an giving the same answer 
(Ath-Thuur: 33-34). It was islamically believed that Allah (SWT) reveals to His chosen 
Prophets either through: 

a. The intermediary of angel Jibril 

b. And without the agent of revelation. 

b (i) Through a good dream: It was reported by Aisha that the first thing the Prophet M 
begins with is the form of good dream. 

tsjU ‘uip au! A 3 4j £.(_£JjU (Jjj! 

* 4 , ' 0' ' y 0 

j>~ jUj ^ ^--U 11 JjU C->s.L?r L>Jj 

^jl f tdJjj-j aU>I cii olji jLJJl ■ 

.$.(^jlij U 1 ;Jli .Ijil ;jLiii gs.Us. 9 c^l jLp 3 ®$-L?r 1«L 


.^jUj L1 L« ;cJL® .jjSl ; Jlii ^JUjl ^ CwE^-l ^Jj 2*3 j^jjclj 
^ cAillill ^jj^li .£(_£jUj Ll U ;c-Jji 3 'jil ; JUi ^i-Jjl ^ cA^jL.1 ^-L jg>- AJlill 
cuj-JJ 3Jjj ijii} ; Ju® ^Uji 


The commencement of the Divine Inspiration to Allah's Apostle was in the form of good dream which 
came true like bright day light, and then the love of seclusion was bestowed upon him. He used to go in 
seclusion in the cave of Hira where he used to worship (Allah alone) continuously for many days 
before his desire to see his family. He used to take with him the provision for the stay and then come 
back to (his wife) Khadijah to take his food like-wise again till suddenly the Truth descended upon him 
while he was meditating in the cave of Hira. The angel came to him and asked him to read. The 

Prophet replied, 'T do not know how to read. The Prophet added, "The angel caught me 
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(forcefully) and pressed me so hard that I could not bear it any more. He then released me and again 
asked me to read and 1 replied, '1 do not know how to read.' Thereupon he caught me again and pressed 
me a second time till 1 could not bear it any more. He then released me and again asked me to read but 
again I replied, 'I do not know how to read (or what shall I read)?' Thereupon he caught me for the third 
time and pressed me, and then released me and said, 'Read in the name of your Lord (Al- Bukhari: 
1422AH), hence the first five verses of the Glorious Qur'an. 


In another tradition, the Prophet 



was reported to have said: 


y* o) dLyl y: Lc.i ti' ‘dJ' } SjjL 

aIA' ij Jj lill» :JlJ jjdpi kU':lh_i U OjijUj Ji» :Jd f «{44)/' 

jJ Jjjju jU) jjj Ij :Jjid J f j _u>J' ^>1 i jjijT 


(al-Nisa'i) ikiis ijAt u ^jA; V iii 

This situation comes to Prophet Muhammad : ' abruptly and occasionally. And this type of 
good dream was believed by Muslims as revelation. More related to this is a story of Prophet 
Tbrahim (AS) when he saw, in a dream, slaughtering his son Isma'il (This is the truth which is 
contrary to what many believe to be Is'haq. The glad tiding was, in the first place, for Isma'il 
before Is'haq. Jews for instance believed that he is Is'haq just for envy and hatred and for the 
reason that he is the father of the Jews; whereas Isma'il is the father of the Arabs. See Manna' 
al-Qattan's Mabahith fi Ulum al-Qur'an P. 35 for more details) as explained in the Glorious 
Qur'an (Ash- Shaaffat:101-122) . It is pertinent here to state that this type of good dream has 
not been restricted to Prophets only, it was also extended to pious believers but however, it 
could not be regarded or recognized as revelation hence the statement of the Prophet 

Muhammad on this respect. 

. *^l djL-Jl ^ ‘Glp <0jl ijli OjjjJh bl jl 


aLL^JI LjjJl ijii ?ol^ij.l IjJlS 

(Ibn Hajar al-Athqalani, and Isma’il haqi’s) 

Abu Huraira'said, he heard the Apostle of Allah saying there was nothing remained in 
the prophethood except glad tidings. They (the Sahaba) say what are glad tidings? Replied 

the Prophet Muhammad A- good dreams. The good dream stressed above can further be 
comprehended in this verse as one of the divine speech. 


tt is not given to any human being that Allah should speak to him unless (it be) 
by Inspiration, or from behind a veil, or (that) He sends a Messenger to reveal 
what He wills by His Leave. Verily, He is Most High, Most Wise (Asy- Syura: 

51). 

b (ii) Through behind a veil: This type of inspiration was similar to the one associated with 
Prophet Musa (AS) as mentioned in the Glorious Qur'an. 
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And when Musa (Moses) came at the time and place appointed by 
Us, and his Lord spoke to him, he said: "O my Lord! Show me 
(Yourself), that I may look upon You." Allah said: "You cannot 
see Me, but look upon the mountain if it stands still in its place 
then you shall see Me." So when his Lord appeared to the 
mountain, He made it collapse to dust, and Musa (Moses) fell 
down unconscious. Then when he recovered his senses he said: 

"Glory be to You, I turn to You in repentance and I am the first of 
the believers (Al- A’raaf: 143) 

In another verse He says: 

And Messengers We have mentioned to you before, and 
Messengers We have not mentioned to you, - and to Musa 
(Moses) Allah spoke directly (An-Nisaa: 164) 

a. Intermediary of angel Jibril (AS): Mentioned was made previously with regard to Allah's 
revelation to His prophets either through good dream or behind a veil devoid of agent of 
revelation. Here, discussions will be made on the revelation of al-Qur'an through the agent of 
revelation, angel Jibril (AS). This type occurs in two ways as spelled out below: 

1. It comes like the ringing of a bell and this is the hardest form of revelation to Prophet 

Muhammad • L '\ This is where the changing form from human body structure to the angelic 
form occurs as pointed out by Ibn Khaldun (Quoted in Mabahith Fi 'Ulum al-Qur'an of 
Manna' al-Qattan). Details of this form of revelation is captured in the following Hadith. 
Al-Harith bin Hisham asked Allah's Apostle "O Allah's Apostle! 

How is the Divine Inspiration revealed to you?" Allah's Apostle 
replied, "Sometimes it is (revealed) like the ringing of a bell, this 
form of Inspiration is the hardest of all and then this state passes ' 
off after I have grasped what is inspired (Al- Bukhari) 

2. Here the agent of revelation comes to Prophet in human form and revealed to him 
whatever Allah wills. And the wisdom behind this type of revelation is to relieve the Prophet 

Muhammad and find rest in his mind over the Prophetic missions reposed in him. The part 
of the above Hadith sheds more light. 

Sometimes the Angel comes in the form of a man and talks to me 
and I grasp whatever he says." 'Aisha added: Verily I saw the 
Prophet being inspired Divinely on a very cold day and noticed the 
Sweat dropping from his forehead (as the Inspiration was over) 

(Al- Bukhari). 

This further indicates that revelation is a kind of divine utterance beyond the understanding of 
material world. It is unperceived by sense or intellect but apprehended by other faculties 
which, by Allah's will, are present in certain individuals. Through revelation, instructions 
from the unseen are received and their acceptance and implementation is known as 
prophethood. Summarily, on comparison of the mentioned aspects of revelation we discover 
three different ways of divine utterance(s). Firstly, Almighty Allah speaks without there 
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being any veil between Him and man. Secondly, He speaks from behind a veil; like the tree 
on the Tur mountain from behind which Moses heard Almighty Allah speaking. Thirdly, 
Allah's speech is brought to man by an angel who had previously heard the revelation from 
Him. More so, it shows that the Qur'an has reached us by means of the third of the three 
possible ways. From these we understand that the Qur'an was transmitted by way of an angel 
named Gabriel, or the "Faithful Spirit"; and that the Prophet received the revelation from him 
with all his being and all his perception. 

Qur'an's authenticity and its relationship with other Revealed Books: 

The Glorious Qur'an, as the words of Allah, has been proved to be authentic and preserved 
divinely since the time of its revelation (Al- Hijr: 9). This authenticity was however greeted 
by the effort of Prophet Muhammad so much so that whenever he received a revelation, he 
would first memorize it himself and later declare the revelation and instruct his Companions 
(R.A) who would also memorize it ( http://www.drzakirnaik.com/pages/qanda/22.php as at 
22/October/2014). This did not stop here because the Prophet, as soon as the revelation came 
down, he would immediately ask the scribes to write it down and he would reconfirm and 
recheck it himself. Taking this into consideration, one has to believe that had the Qur'an came 
from other than Allah, as claimed by the unbelievers and by extension all those who denied 
the fact that it was revealed by the All-Knowing, surely there would have been much 
discrepancies in it. The fact that the Qur'an was neither produced by Prophet Muhammad nor 
had he copied it from other sources as suggested by Orientalists further confirms the Divine 
authorship of the Qur'an (An-Nisaa’:82). It should be understood here that the Prophet 
Muhammad was an unlettered who could neither read nor write 
(http://www.islaml01.com/quran/preservedQ.htm as at 22/October/2014). 

Yet, after receiving each revelation, the Prophet would repeat it to his Companions who 
would write it down, and he would recheck by asking them to read what they had written. If 
there was any mistake, the Prophet would immediately point it out and have it corrected and 
rechecked. Similarly he would even recheck and authenticate the portions of the Qur’an 
memorized by the Companions. In this way, the complete Qur’an was written down under the 
personal supervision of the Prophet. 

To further prove the authenticity of the Qur'an, the Qur'an reveals a number of mathematical 
and historical miracles as well as scientific truths that we have discovered only recently. The 
fact that these scientific truths which could not be known at the time of Qur'an's revelation 
are in complete conformity with it strongly indicates that the Qur'an is the word of Almighty 
Allah (Harun Yahya) This has also been corroborated by a Qur'anic verse which called on the 
disbelievers to produce Surah equal to it (Qur'an) but yet they could not meet the demand. 
This was stated in the following verse: 

And if you are in doubt about what We have sent down upon Our 

Servant [Muhammad], then produce a Surah the like thereof and call 

upon your witnesses other than Allah , if you should be truthful. But if 
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you do not - and you will never be able to - then fear the Fire, whose fuel 
is men and stones, prepared for the disbelievers (Al-Baqarah: 23) 


However, if one carefully study the contents and the message contained herein one admits 
that anyone who asserts that the Qur'an is written by man he is not a Muslim, regardless of 
his profession of faith. This is because, by implication, he is declaring his unbelief openly 
thereby attributing authorship of the Qur'an to other than Almighty Allah. On the contrary, 
true and right thinking Muslims believed that the Qur'an is the Book revealed to Prophet 
Muhammad by Allah as the only accurate source of guidance applicable to all times and 
societies ( Harun Yahya). People therefore who read the Qur'an with an open mind recognize 
that the kind of people and societies described therein have existed throughout history as well 
as in our day. They also believed in the narratives as well as the prophecies told therein. 

As for the relationship between the Qur'an and other revealed Books such as the Scriptures, 
Torah, Zabur and Injil revealed to Ibrahim, Musa, Dawud and Isa (AS), one as a Muslim 
believes that they contained the same basic message from Allah to mankind as was cogently 
addressed in the Glorious Qur'an (An-Nahl: 36). But however, these books particularly the 
Bible has been tampered with by mostly its adherents. This changes and distortions were 
carried out by the adherents of other religion just to suit their personal interest. These 
alterations may not be unconnected with the fact that all the divine books-with the exception 
of Glorious Qur'an- have not been granted the divine protection against alteration and 
distortion. 

In fact what best make the Qur'an unique among other revealed Books is that it is the 
permanent miracle for all generations to see (Who Wrote the Qur'an published by Memphis 
Dawah E-Books, P. 2-10 available at www.MemphisDawah.com as at 22/October/2014). In 
order to prove, without shadow of a doubt, that Muhammad is the Prophet of Allah and his 
prophethood is not limited to time and place we must equally admit that the Scripture with 
which he was sent came from All-Knowing, Allah. Thus; we cannot accept the message and 
reject the messenger or vice-versa. The relationship therefore between Qur'an and other 
divine books can be seen in the areas of basic belief and other devotional duties. The 
Glorious Qur'an has elucidated that there is only One true God thereby debunking the idea or 
concept of Trinity as obtained in the Bible. Almighty Allah confirms His Oneness in the 
following Qur'anic verse: 

Say, "He is Allah , [who is] One, Allah , the Eternal Refuge, He neither 

begets nor is born, Nor is there to Him any equivalent (Al-lkhlash: 1-4) 

He also elucidates in another verse: 

And your god is one God. There is no deity [worthy of worship] except 

Him, the Entirely Mercitlil. the Especially Merciful (Al-Baqarah: 163) 

The following corresponding verses in the Bible confirm the belief in the Oneness of Allah. 
These include among others. 

Hear O Israel: the Lord our God is one Lord, and the Lord your God is to be loved with all 
your heart and with all your soul and with all your strength (Deuteronomy 6:4-5) 
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Which law is the first of all?” Jesus said in answer, “The 
first is, Give ear, O Israel: The Lord our God is one Lord; 
and you are to have love for the Lord your God with all your 
heart, and with all your soul, and with all your mind, and 
with all your strength (Mark 12:28-30) 

In yet another verses both confess that Jesus Christ was only a messenger and never God. 
Almighty Allah told us that: 

That they said (in boast), “We killed Christ Jesus the son of 
Mary, the Messenger of Allah,” but they killed him not, nor 
crucified him, but so it was made to appear to them, and 
those who differ therein are full of doubts, with no (certain) 
knowledge, but only conjecture to follow, for of a surety 
they killed him not (An-Nisaa’: 157) 

The Bible, on the other hand, has this to say: 

I (Jesus) by myself can do nothing - as I hear I judge, and my judgment is just, because I seek not my will, but 
the will of thy who has sent me (John 5:30) 

This is eternal life, so that you may know there is one true God, and Jesus Christ, who Thou 
has sent (John 17:3) 

One of the persons approaches Jesus, and says ‘Good Master, what good things shall I do, 
that I shall attain etemal life.’ And Jesus said unto him, ‘Why do you call rne good? For there 
is none good, except One, that is God - And if you want to enter life, keep the 
commandments 
(Mathew 19:16-7) 

As regard the prostration ( Sujucl) in prayers the Qur'an explains: 

O you who believe! Bow down, prostrate yourselves, and 
adore your Lord; and do good; that you may prosper (Al- 
Hajj: 77) 

Only those believe in Our Signs, who, when they are recited 
to them, fall down in prostration, and celebrate the praises of 
their Lord, nor are they (ever) puffed up with pride (As- 
Sajdah: 15) 

Bible has it that: 

Then Moses quickly went down on his face in worship 
(Exodus 34:8) 

... The Joshua, falling down with his face to the earth in 
worship (Joshua 5:14) 

‘And he (Jesus) went forward a little and falling down on his face in prayer (Matthew 26:39) 
Wearing Hijab is an obligation for women. Regarding this, the Qur'an sheds more light: 
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O Prophet! Say to your wives and your daughters and the 
women of the believers that they let down upon them their 
over-garments (veil); this will be more proper, that they may 
be known, and thus they will not be given trouble; and Allah 
is Forgiving, Merciful (Al- Ahzab: 59) 

The Bible says on its part: 

For if a woman is not veiled, let her hair be cut off; but if it is a shame to a woman to have 
her hair cut off, let her be veiled (Corinthians 11:6-10). 

On the prohibition of Pork, the Qur'an enunciates as in the following verse: 

Prohibited to you are dead animals, blood, the flesh of 
swine, and that which has been dedicated to other than Allah 
, and [those animals] killed by strangling or by a violent 
blow or by a head-long fall or by the goring of homs, and 
those from which a wild animal has eaten, except what you 
[are able to] slaughter [before its death ( Al- Maaidah: 3). 

On its part, the Bible mentions that: 

And the pig is unclean to you, because though it has a 
division in the horn of its foot, its food does not come back; 
their flesh may not be used for food or their dead bodies 
touched by you (Deuteronomy 14:8) 

However, on the issue of polygamy (having more than a wife is allowed but limited in Islam), 
the Qur'an sheds more light as in the following verse: 

...marry such women as seem good to you, two and three and four; but 
if you fear that you will not do justice (between them), then (marry) only 
one or what your right hands possess; this is more proper, that you may 
not deviate from the right course (An-Nisaa’: 3) 

The Bible on the other side relates that: 

And while he was living in Jerusalem, David took more wives and became the father of more 
sons and daughters (Chronicles 14:3). 

As for the differences between Qur'an and Bible, the following should be discussed. In Islam Muslims believed 
that Almighty Allah never and will never rest nor sleeps and that He has power over everything. But on the 
contrary, the Christians has this belief which is a manifest lie against Almighty Allah. Almighty Allah guides us 
in the Qur'an that: 


We created the heavens and the earth and all between them in Six Days, 
nor did any sense of weariness touch Us (Qaaf: 38) 

Allah. There is no god but He,-the Living, the Self-subsisting, Eternal. 
No slumber can seize Him nor sleep... 

(Al-Baqarah: 225) 


But in the Bible the belief is that the God sleeps as was reported in the Biblical belief: 
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Why are you sleeping, O Lord? Awake! And come to our help, do not give us up forever 
(Psalm 44:23) 


Moreover, it was a Christians' belief that Almighty Allah can be seen (in this transient world) a belief 
which has been clearly spelled out in their book. 

And Jacob gave that place the name of Penile, saying, “I have seen God face to face, and still 
I am living (Genesis 32:30) 


This belief that has been totally debunked by Islam. Since, Muslims believed that He will only be seen on 
the Day of Requital as attested to in many Ayats of the Qur'an. 

Vision comprehends Him not, and He comprehends (all) vision; and He 
is the Knower of subtleties, the Aware (Al-An’aam: 103) 

Muslims have great respect for their Prophets and believed that their good manners are above suspicion, but 
prophets in the Bible were accused of great sins such as adultery, incest & blasphemy. Taking this into account, 
the Bible has this to say: 

And the older daughter said to her sister, “Our father is old, and there is no man to be a 
husband to us in the natural way. Come, let us give our father much wine, and we will go into 
his bed, so that we may have offspring by our father (Genesis 19:31-6) 

But the Qur'an differentiates in the following words: 

And (as for) Lot, We gave him wisdom and knowledge, and We 
delivered him from the town which wrought abominations; surely they 
were an evil people, transgressors; And We admitted him into Our 
mercy; surely he was of the good (Al-Anbyaa’: 74-5) 

Muslims are however required to respect their parents and family members, but on the other hand, Jesus Christ, 
according to the Bible did not respect his own mother and instead encourages his disciples to hate their fathers 
and mothers. 


‘While he (Jesus) was still talking to the people, his rnother and his brothers came, desiring to 
have talk with him. And one said to him, ‘See, your mother and your brothers are outside, 
desiring to have talk with you.’ But he in answer said to him who gave the news, “Who is my 
rnother and who are my brothers?” And he put out his hand to his disciples and said, “See, 
my mother and my brothers! For whoever does the pleasure of my Father in heaven, he is my 
brother, and sister, and mother (Matthew 12:47-50). 

But the Glorious Qur'an contradicts this belief when it states that: 

Jesus said: Surely I am a servant of Allah; He has given me the Book and 
made me a prophet; And He has made me blessed wherever I may be, 
and He has enjoined on me prayer and poor rate so long as I live; And 
dutiful to my mother, and He has not made me insolent, unblessed 
(Maryam: 30-32) 
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And in another Ayats He also explains that: 


And We have enjoined on man doing of good to his parents; with trouble 
did his mother bear him and with trouble did she bring him forth; and the 
bearing of him and the weaning of him was thirty months.. .(Al-Ahqaaf: 

15) 

The Qur’an distinctively, was promised protection by Almighty Allah from any change, of 
even a single word or letter, and will continue to be so until the end of time. On the other 
hand, the disciples of other Divine Books had made several and great distortion, alteration 
and manipulation of information in their own revealed books, similar of which will never 
take place in respect of Glorious Qur’an. Thus, the Glorious Qur’an brought down the last 
and final commands of Allah (SWT) and then cancelled the many commands of the previous 
Books. Yet, Qur’an is the only religious scripture in the world that is completely compatible 
with modern established scientilic facts. Most of the scientilic facts mentioned in the Qur’an, 
which was revealed more than 1400 years, have been discovered by man only in the past 100 
years ( www.imanwayl.com/message7pl 12 as at 23 rd September, 2009) 

Qur’an is also distinct in the sense that it is only the revealed Book that its language of 
revelation is still alive and living form of communication which no doubt remained exactly in 
the original fonn as when the Glorious Qur’an was revealed. 

This, indeed, gives every possible chance for millions of people to still speak, write and 
communicate in this Noble language same way as it was employed in Arabia. On the aspect 
of preservation, Qur’an is the only revealed Book whose teachings and or commandments 
have been preserved in action by its followers-Muslims- the status which other books lack. 
Unlike other revealed Books, up to this time, there existed only one single copy of the Noble 
Qur’an-complete, authentically standard and collectively attested to by the whole Ummah ( 
S.K. Montreal, Op.cit, p.5) 

CONCLUSION 

By way of analysis, a lot of differences can be identilied particularly between the Qur’an and 
the Bible. As we have seen in the foregoing discussion, the Qur'an had been assured of 
being preserved and protected till the end of time, whereas the Bible had undergone distortion 
and various editions something that makes it loss the original and divine messages contained 
therein. Apart from these, there are a lot of points of disagreement between the Bible and the 
Qur'an. But for the sake of brevity the fewer ones discussed above will serve only as a guide 
to uncover the larger ones. However, the Islamic Shari'ah contained in the Glorious Qur'an 
superseded any other found in the earlier revelations. This therefore means those injunctions 
are no longer applicable and practicable since the Qur'an is in our midst. Most of these 
distortions found in other world religious books relate to the Oneness of Allah and other 
related Aqidah issues. 
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ABSTRACT 

The more people have triecl to discover who Jesus really was, the more it has beenfound how 
little is known about him. Because there are limited records ofhis teachings and some ofhis 
actions. As a matter offact, verv little is known about how he actually lived his life from 
moment to moment, and how he conducted his everyday transaction with other people.Yet, 
the worldview of Islam, which derives its authenticity from Qur ’an respects and venerates 
Jesus Christ. It considers him to be one ofGod's greatest messengers to humankincl. As such, 
The Qur'an (as the last of the divine books, reveled by Gocl to the last of messenger), is 
uncloubtedly a source of knowledge about Jesus which not generally known to some of 
adherents of Christianity and Judaism respectively. Indeed, the Qur’an not only leads us 
towarcls a better understanding of who he was, but also through that understancling, it 
increases our respect and love for him. It re-ajfirms his miraculous birth and his miraculous 
abilities. Furthermore, his mother Mary is regarded as one of the most pure and exalted 
women of all creation. Based on the above fact, this paper aims to explore the true nature of 
Jesus Christ in Islamic worldview by applying Quranic approach. That is by analyzing 
Quranic verses that related to Jesus Christ, the son ofMary. 

Keywords: Jesus, Mary, Qur’an, Islam, Christianity 

INTRODUCTION 

Islam honors all the prophets who were sent to mankind. As such, Muslims do respect all 
prophets in general, and Jesus in particular, because he was one of the prophets who foretold 
the coming of Muhammad. Muslims, too, await the second coming of Jesus. They consider 
him one of the greatest of Allah's prophets to mankind. Therefore, a Muslim does not refer to 
him simply as "Jesus," but normally adds the phrase "peace be upon him" as a sign of respect. 

As a matter of fact, no other religion in the world respects and dignifies Jesus as Islam does. 
The Quran confirms his virgin birth (a chapter of the Quran is entitled "Mary"), and Mary is 
considered to have been one of the purest women in all creation. 

Certainly, the pictures many people have given of Jesus of who he was, and what he did, are 
distorted ones. Indeed, the Qur’an does not cover the life of Jesus in any great detail as 
regards specific events. The miracles and powers which he was given are referred to, but 
mostly in general terms. Similarly, the book he was given by Allah, the Ingeel, is mentioned 
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several times, but its exact contents are not indicated. However, the Qur’an is very specitic as 
to his Purpose, how he appeared on earth, who he was and, equally important, who he was 
not and how his mission ended. Therefore, this humble paper will attempt to disclose the 
reality of Jesus based on various Quranic verses. 


BRIEF BIOGRAPHY OF JESUS 
WHO IS JESUS INISLAM? 

According to Wikipedia, the free encyclopedia(2008) Jesus in Islam is known as Isa Ibn 
Maryam (Arabic: translit.: ‘Isa ibn Maryam; English: Jesus, son of Mary), or 

Jesus in the New Testament, is considered to be a Messenger of God and al-Masih (the 
Messiah) in Islam who was sent to guide the Children of Israel (banl israll) with a new 
scripture, al-Injll (the Gospel). The belief that Jesus is a prophet is required in Islam. This is 
retlected in the fact that he is clearly a significant figure in the Quran, appearing in 93 ayaat 
(or verses), though Noah, Adam and Moses appear with even greater frequency. It states that 
Jesus was born to Mary (Arabic: Maryam) as the result of virginal conception, a miraculous 
event which occurred by the decree of God his Creator (Arabic: Allah). To aid in his ministry 
to the Jewish people. Jesus was given the ability to perform miracles (such as healing the 
blind, bringing the dead back to life, etc.) which no other prophet in Islam has ever been 
credited with, all by the permission of God rather than of his own power. 

WHAT IS JESUS S ORIGINAL NAME? 

According to Luke, one of the four Christian reliable bible, stated that, the historically 
correct answer can only be that it is the name that he was given at his "naming ceremony" 
(Luke 2:21), the name by which he was called by his mother, his foster-father, his siblings 
and other relatives, his neighbors, his friends and his disciples during his life on earth. There 
is no disagreement said Luke, about the fact that Jesus was not an Arab but a Jew who lived 
in Israel and was born into a family of pious Jews. He had without question a Hebrew name. 
His original (i.e. true) name is neither European nor Arabic, so it was neither Jesus nor Yasu' 
nor Esa. A close phonetic transliteration of Jesus' Hebrew name into modern English would 
be Yeshua'. This opinion was also supported by Matthew, who stated that, in fact, the choice 
of his name receives considerable attention in the Gospels. His name was not arbitrarily 
chosen by his parents, but he received his name based on God's direct command (Matthew 
1:21, Luke 1:31) because the meaning of this name expresses the purpose for which he was 
bom (Matthew 1:21). 

Based on above fact, Yeshua which is Hebrew in nature, was probably transliterated into latin 
and Greek word which is Jesus, and which is commonly used by English speakers nowadays. 

However, Jalal Abualrub One of his many claims that Christians do not even have the correct 
name for God and for Jesus. He stated that: 
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... Christian Arabs do not even call Esa by his European name ‘Jesus’, but by his Arab and 
true name “Esa”, or by another name they invented: ‘Yasu'; they do not use the word ‘god’ to 
describe the Creator, but the Creator’s true name ‘Allah’.(Jalal Abualrub.2012). 

As far as Jesus in Islamic worldview is concerned, and as far as the holy Quran (as the main 
source of Islamic worlview) is also important, Isa is the name repeatedly mentioned in the 
holy Quran, as such, it is the name recognized by Islam and Muslims in reference to the son 
of Mariyam. 

In short, either, Jews, Christians, Greek or Muslims’s pronunciation of this prophet of 
Allah(Isa, a,s) the fact remains that, they all refer to the prophet Isa a.s. therefore, this paper 
will unequivocally explore the reality of this prophet based on Qur’an as the seal of 
revelation of Allah. 

JESUS IN THE QUR’AN 

It will be worthwhile if we can shed little light on the mother of Jesus according to Qur’and 
before we can proceed to the view of Qur’an on Jesus. According to wikepedia free 
encyclopedia, Mary (Arabic: ny Maryam), the mother of Jesus (Isa), is considered one of the 
most righteous women in the Islamic religion. She is mentioned more in the Quran than in the 
entire New Testament and is also the only woman mentioned by name in the Quran (Mary" in 
Glasse:2008). According to the Quran, Jesus was born miraculously by the will of God 
without a father. His mother is regarded as a chaste and virtuous woman, and is said to have 
been a virgin. The Quran states clearly that Jesus was the result of a virgin birth, but that 
neither Mary nor her son were divine. In the Quran, no other woman is given more attention 
than Mary and the Quran states that Mary was chosen above all women: 

“Behold! the angels said: "O Mary! Allah hath chosen thee and puritled thee - chosen thee 
above the women of all nations”. (Al-Imran: 42) 

Furthermore, the uniqueness of Mary in Islam is obvious, when nineteenth chapter of the 
Quran, Maryam (surah) is named after her and is, to some extent, about her life. Out of the 
Quran's 114 suras, she is among only eight people who have a chapter named after them. 
Mary is specifically mentioned in the Quran, alongside Asiya, as an exemplar for all believers 
(At-Tahrim: 11-12) Mary plays an important role in Islamic culture and religious tradition, 
and verses from the Quran relating to Mary are frequently inscribed on the mihrab of various 
mosques, including in the Hagia Sophia (Schuon F: 1998) the following, are some verses in 
the Qur’an about Mariyam (mother of Jesus). 

HER BIRTH 

"When the wife of Imran said: 'O my Lord! I have vowed to You what is in my womb [my 
child] to be dedicated to Your services, so accept this [my vow] from me. Verily, All-Hearer, 
the All-Knowing.' Then when she delivered her she said: 

'O my Lord! I have delivered a female child' - and Allah knew better what she delivered - 
'And the male is not like the female, and I have named her Maryam and I seek refuge with 
You for her and for her offspring from Satan, the outcast.' "(Ali-Imran: 35-36) 


1156 



HER UPBRINGING 


Quran verses (Al-Imran:37) continue.. 

"So her Lord accepted her with good acceptance. He made her grow in a good manner and 
put her under the care of Zachariya. Every time he entered Al-Mihrab (the praying place) to 
visit her, he found her supplied with sustenance [food]. He said: 

“O Maryam! From where have you got this?” She said: 

'This is from Allah. Verily, Allah provides sustenance who He wills, without limit.'" 

So Mary was accepted by God, and was brought up in a good manner after she was put under 
the care of Zachary. Through her devotion and righteous upbringing and the prayer from her 
mother, Mary became the best woman to ever live as depicted in the Quran in the verses (Al- 
Imran: 42): 

"And (remember) when the angels said: 'O Maryam (Mary)! Verily, Allah (God) has chosen 
you, purified you (from polytheism and disbelief), and chosen you above the women of the 
world (of her lifetime).' " 

JESUS IN THE HOLY QUR’AN 

Based on miraculous birth of Mary and her uniqueness in Islamic worldview, the 
omnipotence of God has also similarly appeared on her miraculous baby (Jesus). As such, 
Jesus was born of a virgin, that fact is clear in the holy Qur’an, when Allah said that: 

"Nay, I am only a messenger from thy Lord, (to announce) to thee the gift of a holy son. She 
said: "How shall I have a son, seeing that no man has touched me, and I am not unchaste?" 
He said: "So (it will be): Thy Lord saith, 'that is easy for Me: and (We wish) to appoint him 
as a Sign unto men and a Mercy from Us': It is a matter (so) decreed." (Maryam: 19-21) 

“And (remember) her who guarded her chastity: We breathed into her of Our spirit, and We 
made her and her son a sign for all peoples”. (Al-Anbiya’: 91,). 

The followings are the Quranic verses about the characteristics of Jesus in Islam. 

JESUS STRENGTHENED WITH THE HOLY SPIRIT 

“We gave Moses the Book and followed him up with a succession of messengers; we gave 
Jesus the son of Mary Clear (Signs) and strengthened him with the holy spirit. Is it that 
whenever there comes to you a messenger with what ye yourselves desire not, ye are puffed 
up with pride? Some ye called impostors, and others ye slay!” (Al-Baqarah: 87) 

JESUS WAS GIVEN REVELATION BY ALLAH 

He said: "I am indeed a servant of Allah: He hath given me revelation and made me a 
prophet”. (Maryam: 30) 
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JESUS TAKEN BODILY INTO HEAYEN 


“Behold! Allah said: "O Jesus! I will take thee and raise thee to myself and clear thee (of the 
falsehoods) of those who blaspheme; I will make those who follow thee superior to those 
who reject faith, to the Day of Resurrection: Then shall ye all return unto me, and I will judge 
between you of the matters wherein ye dispute”. (Al-Imran: 55). 

JESUS WAS CREATED 

“The similitude of Jesus before Allah is as that of Adam; He created him from dust, then said 
to him: "Be". And he was”. (Al-Imran:59) 

QUR’AN DENIES JESUS' CRUCIFIXION 

“That they said (in boast), "We killed Christ Jesus the son of Mary, the Messenger of Allah";- 
but they killed him not, nor crucified him, but so it was made to appear to them, and those 
who differ therein are full of doubts, with no (certain) knowledge, but only conjecture to 
follow, for of a surety they killed him not”. (An-Nisa:157) 

JESUS IS NO MORE THAN A MESSENGER OF ALLAH 

“O People of the Book! Comrnit no excesses in your religion: Nor say of Allah aught but the 
truth. Christ Jesus the son of Mary was (no more than) a messenger of Allah, and His Word, 
which He bestowed on Mary, and a spirit proceeding from Him: so believe in Allah and His 
messengers. Say not "Trinity" : desist: it will be better for you: for Allah is one Allah: Glory 
be to Him: (far exalted is He) above having a son. To Him belong all things in the heavens 
and on earth. And enough is Allah as a Disposer of affairs”. (An-Nisa: 171) 

“Christ the son of Mary was no more than a messenger; many were the messengers that 
passed away before him. His mother was a woman of truth. They had both to eat their (daily) 
food. See how Allah doth make His signs clear to them; yet see in what ways they are 
deluded away from the truth!” (Al-Ma’idah:75) 

JESUS WAS A MIRACLE WORKER 

“We have made some of these messengers to excel the others among them are they to whom 
Allah spoke, and some of them He exalted by (many degrees of) rank; and We gave clear 
miracles to Isal son of Marium2, and strengthened him with the holy spirit. And if Allah had 
pleased, those after them would not have fought one with another after clear arguments had 
come to them, but they disagreed; so there were some of them who believed and others who 
denied; and if Allah had pleased they would not have fought one with another, but Allah 
brings about what He intends”. (Al-Baqarah: 253) 
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JESUS, SON OF MARY, DID NOT SAY TO WORSHIP HIMSELF OR MARY 


“And behold! Allah will say: "O Jesus the son of Mary! Didst thou say unto men, worship me 
and my mother as gods in derogation of Allah'?" He will say: "Glory to Thee! never could I 
say what I had no right (to say). Had I said such a thing, thou wouldst indeed have known it. 
Thou knowest what is in my heart, Thou I know not what is in Thine. For Thou knowest in 
full all that is hidden” (Al-Maidah: 116). 

ALLAH SENT THE GOSPEL TO JESUS 

“And in their footsteps we sent Jesus the son of Mary, confirming the Law that had come 
before him: We sent him the Gospel: therein was guidance and light, and confirmation of the 
Law that had come before him: a guidance and an admonition to those who fear Allah”. (Al- 
Maidah: 46) 

“Then, in their wake, “We followed them up with (others of) Our messengers: We sent after 
them Jesus the son of Mary, and bestowed on him the Gospel; and We ordained in the hearts 
of those who followed him Compassion and Mercy. But the Monasticism which they 
invented for themselves, We did not prescribe for them: (We commanded) only the seeking 
for the Good Pleasure of Allah; but that they did not foster as they should have done. Yet We 
bestowed, on those among them who believed, their (due) reward, but many of them are 
rebellious transgressors”. (Al-Hadid: 27) 

YOU ARE CURSED IF YOU SAY JESUS IS GOD S SON 

“The Jews call 'Uzair a son of Allah, and the Christians call Christ the son of Allah. That is a 
saying from their mouth; (in this) they but imitate what the unbelievers of old used to say. 
Allah's curse be on them: how they are deluded away from the Truth! (At-Taubah : 30) 

JESUS SPOKE AS A CHILD 

“But she pointed to the babe. They said: "How can we talk to one who is a child in the 
cradle? He said: "I am indeed a servant of God: He hath given me revelation and made me a 
prophet" (Maryam: 29-30) 

QUR’AN DENIES JESUS AS SON OF GOD 

“Such (was) Jesus the son of Mary: (it is) a statement of truth, about which they (vainly) 
dispute. It is not befitting to (the majesty of) Allah that He should beget a son. Glory be to 
Him! when He determines a matter, He only says to it, "Be", and it is. (Maryam: 34-35) 

JESUS IS THE SON OF MARY 
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“And remember We took from the prophets their covenant: As (We did) from thee: from 
Noah, Abraham, Moses, and Jesus the son of Mary: We took from them a solemn 
covenant”.(A.l-Ahzab: 7) 

JESUS WAS NO MORE THAN A SERVANT 

“When (Jesus) the son of Mary is held up as an example, behold, thy people raise a clamour 
thereat (in ridicule)! And they say, "Are our gods best, or he?" This they set forth to thee, 
only by way of disputation: yea, they are a contentious people. He was no more than a 
servant: We granted Our favour to him, and We made him an example to the Children of 
Israel”. (43:57-59, Yusuf Ali) 

JESUS SAID TO OBEY HIM 

“When Jesus came with Clear Signs, he said: "Now have I come to you with Wisdom, and in 
order to make clear to you some of the (points) on which ye dispute: therefore fear Allah and 
obey me”. (Al-Zukhruf: 63). 

CONCUUSION: 

Islam respects and reveres Jesus (peace be upon him). It considers him one of the greatest of 
God’s messengers to mankind. The Quran confirms his virgin birth, and a chapter of the 
Quran is entitled ‘Maryam’ (Mary). Was named after his mother. In Islamic worldview, Jesus 
was bom miraculously by the command of God, the same command that had brought Adam 
into being with neither a father nor a mother. During his prophetic mission, Jesus performed 
many miracles. 

While Christianity insists of crucification of Jesus, Islam strongly rejects such claim, and it 
instead affirms that he was not crucified. According to Islamic worldview, It was the plan of 
Jesus’ enemies to crucify him, but God saved him and raised him up to Him. And the 
likeness of Jesus was put over another man. Jesus’ enemies took this man and crucilied him, 
thinking that he was Jesus. In short, it is easy to say that, either, Jesus or Muhammad or other 
prophets are sharing the common goal i.e none of them came to change the basic doctrine of 
the belief in one God, but rather to confirm and convey it to their respective people. This fact 
is clear in the holy Qur’an when Allah said that: 

Say ye: "We believe in Allah, and the revelation given to us, and to Abraham, Isma'il, Isaac, 
Jacob, and the Tribes, and that given to Moses and Jesus, and that given to (all) prophets from 
their Lord: We make no difference between one and another of them: And we bow to Allah 
(in Islam)." (Al Baqarah:132) 
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